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ПРЕДИСЛОВИЕ К РУССКОМУ ИЗДАНИЮ 


Есть в мире одна книга, заслуживающая всеобщего внимания. Ею 
является Библия. Само название говорит о том, что она составляет 
целую библиотеку, ибо „библиа” по-гречески „книги”; так оно и есть, и 
библиотека эта состоит из шестидесяти шести книг Ветхого и Нового 
Заветов. Знание всех этих книг достигается не простым чтением, а 
тщательным их исследованием. И мы надеемся, что теми, кто глубоко 
интересуются Библией , Комментарии на все ее книги, составленные 
профессорами Далласской Теологической Семинарии, будут приняты с 
радостью. 

Беседуя с иудеями, наш Господь Иисус Христос сказал: „Исследуйте 
Писания, ибо вы думаете чрез них иметь жизнь вечную; а они 
свидетельствуют о Мне” (Иоан. 5:39). Апостолы проводили в жизнь 
этот призыв Христа. Следующие два примера из Деяний Апостолов 
красноречиво свидетельствуют об этом. 

1. „Целый год собирались они в церкви и учили немалое число 
людей, и ученики в Антиохии в первый раз стали называться Христиа- 
нами” (Деян. 11:26). Это „немалое число людей” действительно зани- 
малось исследованием Св.Писания под руководством апостола Павла 
в течение целого года. 

2. „Здешние были благомысленнее Фессалоникских: они приняли 
слово со всем усердием, ежедневно разбирая Писания, точно ли это так” 
(Деян. 17:11). 

Исследование Библии приводит к вере в Господа Иисуса Христа, 
утверждает и „укореняет” в Божией истине, предохраняя таким об- 
разом от всех видов лжеучений. 

Толкование, которое в ваших руках, составлено с таким расчетом, 
чтобы пемочь тем, кто исследуют Писания самостоятельно. Авторы 
английского издания пользовались относительно недавним переводом 
Библии на английский язык, известным под названием „Новый Интер- 
национальный Вариант” (Мех Пиегпайопа! Уегу1оп). Русское издание 
основано на Синодальной Библии. Как переводчице, так и редактору 
приходилось время от времени согласовывать комментируемый текст с 
русской Библией, чтобы он не звучал „неудобовразумительно”. Все 
слова и фразы, имеющие ключевое значение в контексте Библии, либо 
взятые непосредственно из текста, набраны жирным шрифтом, а 
греческие и выделенные нами слова — курсивом. 

Данный том охватывает все Новозаветные послания и книгу 
Откровения. В следующий том войдут четыре Евангелия и Деяния 
Апостолов. Затем мы приступим к изданию трех томов на все книги 
Ветхого Завета. 

Мы, трудившиеся над этим изданием, благодарны Богу за данную 
нам возможость приготовить к печати Толкование Новозаветных 
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Посланий и книги Откровения. Нас вдохновляла и радовала надежда, 
что благодаря этим комментариям Библия станет более понятной 
книгой для нзучающих ее, а Иисус Христос — реальной Личностью, 
обладающей властью спасать любого, приходящего к Нему! 


Май 1989 Платон Харчлаа 


ВЫДЕРЖКИ ИЗ ПРЕДИСЛОВИЯ 
К АМЕРИКАНСКОМУ ИЗДАНИЮ 


Далласская Теологическая Семииария является одним из крупнейших в 
мире учебных заведений этого типа, Основана была в 1924 году доктором 
Льюисом Сперри Чефером. Более четырех тысяч ее выпускников служат 
Господу в 50-ти штатах Америки и в 59-ти зарубежных странах. 


Доктор богословия Джои Ф. Вэлвурд является президентом семинарин и 
профессором систематического богословия. Преподает в семииарии с 1936 
года. Автор 18 книг и десятков богословских статей. 


Рой Б.Зук, профессор, преподает в этой же семинарии с 1973 года. Он автор 
11 книг по вопросам христианского образования и изучения Библии; написал 
миожество статей. 


Эти Комментарии написаны исключительио профессорами и преподава- 
телями Далласской Теологической Семинарии и последовательно выдержаны 
в духе христианской доктрины. Непогрешимые и безошибочные по сути своей, 
тексты Св. Писания анализируются ими с историко-грамматической точки 
зреиия; важно при этом заметить, что в богословии авторы Комментария 
стоят на „премиллениалистской” позиции.) 


Комментарии на каждую из 27 книг Нового Завета включают вступитель- 
ную часть (изложение различных точек зрения на авторство, характеристику 
исторической обстановки и целей автора, особеиностей книги), План и 
собствеиио Комментарии. В иих разбираются стих за стихом, часто фраза за 
фразой; основным разделам подводятся краткие итоги. 


Авторы Комментария объясняют. особо трудные места и мнимые рас- 
хождения их с другими местами Св. Писания. Оии дают географические 
справки и время от времени приводят для сопоставления ключевые греческие и 
арамейские слова. 


1) Врамках ее они держатся так называемого „довеликоскорбиого” взгляда. Есть среди 
„премиллениалистов” и разделяющие „средьвеликоскорбный” и „повеликоскорбный” 
взгляды. „Премиллениалисты”, держащиеся „довеликоскорбиого” взгляда, верят, что 
восхищение Церкви, за которой Христос придет „пригласе Архангела и трубе Божией” 
(см. 1 Фес. 4:16-17), и Его второе пришествие с Его воскресшими и „измеиившимися” 
святыми на землю для управления ею иа протяжении 1000 лет, — это два различных 
события, разделениых промежутком в 7 лет; по их мнению, этот „промежуток” явится 
70-ой иеделей („седьминой”), что упоминается в пророчестве Даниила (Дан. 9:27). 
Семилетний этот период и будет соответствовать „великой скорби”, от которой 
Церковь будет таким образом избавлена. 

Сторонники „средьвеликоскорбного” взгляда полагают, что восхищение Церкви 
произойдет в середине 70-ой седьмины, то есть три с половиной года спустя после ее 
начала. „Повеликоскорбиого” взгляда придерживаются премиллениалисты, верящие, 
что восхищение Церкви и второе пришествие Христа (Его приход со святыми) 
совершатся какединое событие — сразу после великой скорби — иознаменуют начало 
Тысячелетнего царства Христа. (Прим. ред. русского издания.) 
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Список основных сокращений 


англ. — английский 

бр. — брат или братья 

в., вн. — век, века 

вкл. — включительно 

гг. — годы 

гл. — глава, главы 

греч. — греческий 

д-р — доктор 

евр. — еврейский 

егип. — египетский 

ед. ч. — единственное число 
илл. — иллюстрация 

жен. — женский 

км — километр 

ком. — комментарий 

м — метр 

м. — мииута 

мн. — многие 

мн. ч. — множественное число 
муж. — мужской 

муз. — музыкальный 

напр. — например 

ориг. — оригинал (в оригинале) 
по-ангп. — по-английски 
прим. — примечание 

ред. — редактор, редакция 
рим. — римский 

рис. — рисунок 

рус. — русский 

см. — смотри 

ср. — сравни 

ст. — стих, стнхи 

стр. — страница, страницы 
т. — тысяча 

таб. — таблица 


Примечание: 

Ссылки на тексты нз Библни соответ- 
ствуют сокращенням, принятым в Сино- 
дальной Библнн. 


* 
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ПРИ ИИС РАВДА ТРУ ЧАРРТИИ 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Пожалуй никакая другая книга 
Библии не вызывает столько споров, как 
это небольшое посланне. Спорят о том, 
кто написал его, когда, кому, канониче- 
ская это книга, или нет; написана одним 
автором или иесколькими. 

Хорошо известеи факт, что Мартии 
Лютер не мог разрешить трудности, воз- 
никшиеу него при чтении этого послания. 
Онпренебрежительно назвалего „копной 
соломы”. Однако, в этой „копне соломы” 
есть много того, что может уколоть со- 
весть духовио падшего христианина. Это 
захватывающее послание — написано 
именно для того,чтобы научить и обод- 
рить, возбудить и обличить, укорить и 
пробудить, оно говорит о практической 
святости и призывает христиан к дейст- 


`вениой вере. Это — глубоко этическое, 


имеющее сугубо жизненное значение, по- 
слание. 

‚ Соборное Послание Иакова, как и по- 
слания Петра, Иоанна и Иуды, адресо- 
вано не какой-то конкретной церкви или 
личности, а всем верующим вообще. Оно 
дополняет учение Павла, изложенное им 
вего посланиях. Основная тема посланий 
Павла — вера, Иаков делает ударение на 
поведении христианина, Петр — на на- 
дежде, Иоанн — иа любви, Иуда — на 
чистоте. 


Авторство. Непросто установить, кто 
именно написал это послание. Новый 
Завет говорит нам о четырех последова- 
телях Христа, живших в Его время, ко- 
торые носили имя Иаков: 1) сын Зеведея и 
брат Иоанна (Мар. 1:19), 2) сын Алфея 
(Мар. 3:18), 3) отец Иуды (не Искариота; 
Лук. 6:16), 4) брат Господень (Гал. 1:19). 
Книга, известная как Собориое Послание 
Иакова, по-видимому, написана кем-то из 


‚ них, но кем именно? 


Иаков, сын Зеведея, не мог быть его 
автором, поскольку он был убит до того, 
как это послание было написано (Деян. 
12:2). 


`ПОСЛАНИЕ АПОСТОЛА ИАКОВА 


Дж. Роналд Блу 


Вряд ли мог написать его н малоиз- 
вестный Иаков, сын Алфеев. Правда, не- 
которые, н прежде всего католики, офи- 
циально считают, что Иаков Алфеев и 
Иаков брат Господень — одно и то же 
лицо. Они утверждают, что Иаков был 
сыном Алфея и Марни Клеопы, сестры 
Марни, матери Христа. Но в таком слу- 
чае ои приходился бы Христу двоюрод- 
ным братом, между тем, Писание, по-ви- 
димому, говорит о Его родном брате 
Иакове: Католики прибегают к такой 
интерпретации, чтобы обосновать свою 
теорию о матери Господа, якобы 
сохранявшей девственность всю жизнь и 
других детей, кроме Христа, не имевшей. 
Но Писание говбрит о том, что после 
Христа у Иосифа и Марни были и другие 
дети. Это подтверждается в Евангелии от 
Луки (2:7), где говорится, что Иисус былу 
Марии первенцем. Писание лишь подчер- 
кивает тот факт, что до рождения Мла- 
денца Иисуса Иосиф не жилс Мариею как 
с женою (Мат. 1:25). 

Иаков, отец Иуды, также ие пользо- 
вался среди первых христиан особой из- 
вестностью. Трудно поэтому предпо- 
лагать, что послание написано им, 

Остается следовательно предполо- 
жить, что послание было написано Иако- 
вом, братом Иисуса, который стал вид- 
вым руководителем Иерусалимской 
церкви. Такой вывод подтверждается и 
уверенным назидательным тоном посла- 
ния, а также характерным употреблением 
греческого языка, присущими как этому 
посланию, так и выступлению Иакова на 
Иерусалимском соборе, как записано оно 
в Деян. 15. 


Хотя Иаков рос вместе с Иисусом в 
одной семье, он, по всей видимости, не 
верил в Него'вплоть до Его воскресения 
из мертвых — судя по словам еванге- 
листа Иоанна: „Ибо и братья Его не 
веровали в Него” (Иоан. 7:5). 

Встреча с воскресшим Христом все- 
лила в Иакова спасительную веру, и об 
этом пишет Павел: „..потом явился 
Иакову, также всем апостолам” (1 Кор. 


Послание Иакова 


15:7). Ап. Павел, крометого, отметил тот 
факт, что Иакова, Петра и Иоанна почи- 
тали „столпами церкви” (Гал. 2:9). 

Итак, скорее всего данное послание 
ивписано Иаковом — братом Иисуса по 
плоти. Даитакие видные раннехристиан- 
ские деятели, как Ориген, Кирилл Иеру- 
салимский, Афанасий, Августин имногие 
другие придерживались именно этой 
точки зрения. 


Время написания. Установление времени 
написания послания тесно связано с уста- 
новлением его авторства. Некоторые 
богословы отрицают, что его автором 
был Маков — брат Господень, на том 
основания, что оно написано прекрасным 
греческим языком. Ойи полагают, что 
послание было написано в промежутке от 
80 до 150 года. Такая точка зренияедва ли 
может быть оправдака, хотя бы потому, 
что, судя по всему, Иаков был одарен- 
ным галилеянином, бегло владевшим 
как арамейским, так и греческим язы- 
ками. 

Историк Иосиф Флавий, живший в 
первом столетии после Рождества 
Христова, пишет, что Иаков был убит в 
62 году. Таким образом, послание дол- 
жно было быть написано раньше. А при- 
нимая во внимание то, что Иаков ничего 
не говорит в своем послании об Иеруса- 
лимском соборе 49 года, на котором ои 
играл столь активную роль, можно пред- 
положить, что послание было написано и 
до этого собора, то есть где-то между 45 и 
48 годами. 

Вполне вероятно, что это послание 
было самой первой книгой Нового Завета 
и следовательно не может быть рассма- 
триваемо как полемическое по отноше- 
нию к посланию ап. Павла Римлянам, 
которое было написано позже. В свою 
очередь Павел не противоречит Иакову. 
Это видно из того, как Павел относился к 
Иакову (Деян. 15:13; 21:18); ои уважалего 
и признавал его авторитет (Гал. 1:19; 2:9, 
12). Два эти апостола как бы дополняют 
друг друга и сообща определяют веру во 
всей ее полноте. Павел пишет о внутрен- 
нем проявлении спасающей веры, как 
видит ес Бог, а Иаков пишет о внешних 
проявлениях действенной веры, как видя- 
тся они человеку. Истииность спасающей 
веры удостоверяется видимыми плодами 
действенной веры. Иаков подчёркивает 
тот факт, что библейская вера — это 
нменно действенная вера. 


Кому адресовано послаише, Иаков 
пишет, что его послание адресовано „дДве- 
надцати коленам, находящимся в рассе- 
янии" (Мак. 1:1). Аромат нудаизма явно 
присущ ему. По своему авторитетному 
тону послание схоже с пророческими 
книгами, а по стилю своему и красоте — 
похоже накнигу Псалмов. Иаков говорит 
О „начатках создания” (1:18, ср. Лев. 
23:10), о собрании святых {2:2), об отце 
Аврааме (2:21), о геенне или аде (3:6), о 
Господе Саваофе (5:4, ср. Быт. 17:1), о 
дожде раннем и позднем или осеннем и 
весеннем (5:7, ср. Втор. 11:14). 

Несмотря на то, что некоторые бого- 
словы считают, что выражение „двенад- 
цати коленам, находящимся в рассея- 
нии”, нужно понимать в переносном 
смысле, т. е. как „языческой церкви, рас- 
сеянной по всей Римской империн”, пред- 
ставляется, что правильнее понимать эти 
слова буквально. Послание действи- 
тельно обращено к еврейской аудитории. 
Хотя оно написано безукоризненным 
греческим языком, в нем ощутимо при- 
сутствует чисто еврейская символика. 

По всей видимости, ап. Петр писал 
еврсям-христианам, жившим на Западе (1 
Пет. 1:1), а Иаков — евреям-христианаы, 
жившим на Востоке, в Вавилоне н 
Месопотамии. 


Капоничиость. Интересно отметить, что 
в некоторых ранних собраниях Священ- 
ных Книг, дошедших до нашего времени, 
послания Иакова нет. Впрочем, в самое 
раннее из этих собраний, которое извест- 
но под названием „мураторийского” и 
относится ко-второму веку нашей эры, не 
включены не только Послание Иакова, 
но и Послание к Евреям, а также Посла- 
ния Петра. Послание Иакова стали по- 
стоянно включать в канои Священных 

Книг только с 4-5 столетия. Пред- 
ставляется, что тогда как церкви Рима и 
Карфагена долго сомневались, можно ли 
считать это Послание каноническим, в 
церквах Иерусалима и Александрии к 
нему прибегали с ранних пор, и в Малой 
Азии оно входило в собрание библейских 
книг. Причина этого вполне понятна. Ве- 
рующие на Западе не могли тах быстро и 
легко признать послание, написанное в 
Иерусалиме и адресованное евреям, 
жившим в странах восточного рассеяния. 
Тем не менее, Сам Бог позаботился не 
только о том, чтобы это послание было 
написано, но также и о том, чтобы оно 
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было принято и ‘признано богодухновен- 
мым. 


‚Литературный стиль. Послание Иакова 
‚одновременно похоже на письмо и на 
‚лекцию. Оно начинается обычным для 
уинсьма приветствием, но в нем нет лич- 
ого обращения, присущего письму, как 
мет и заключительного благословения, 
Тоже характериого для христианских 
нтисем. 


По-видимому, оно было задумано не 

жак послание, а как публичная проповедь, 
хоторую должны были читать в церквах. 
Оно выдержано в язно авторитетном, 
Хотя и не в диктаторском тоне. В 108 
Ктихах текста содержится 54 повеления, 
т. е. призыв к действию приходится в 
хреднем на каждый второй стих! 
‚ Стиль речи энергичный и живой, глу- 
бокие мысли передаются ясными, хоро- 
шо продуманными словами. Предло- 
жения просты, понятны и коротки. В 
послании много метафор и поэтических 
сравнений. Вероятно, в нем больше ре- 
мезых образов, аналогий и сравнений, 
взятых из жизни природы, чем во всех 
посланиях Павла, вместе взятых (смотри 
таблицу). В этой небольшой книге много 
места отведено увешаяниям, риториче- 
ским вопросам и примерам из повседнев- 
пой жизни. 

Поразительного литературного эф- 
‚фекта достигает Иаков, соединяя между 
Собой предложения и отдельные части их 
посредством повторения главного по 
слова или употреблением друго- 

» но родственного ему. Например: сло- 
вом „терпение” оканчивается третий стих 
главы, и им же начинается чет- 
в 4 стихе той же главы апостол 
слова: „без всякого недостат- 


“ав 5 стихе: „если же у кого не 
ны в 5 стихе: „да просит...”, ав б 
«стихе: „но дё просит с верою...”; в 6 стихе: 
„„-ни мало не сомневаясь”, & во второй 
оловине этого же стиха: „...потому что 
сомневающийся...” : 

Помимо иеобычиого новаторского 
&тиля;, Маков прибегает ко множеству 
реылок на Священные Писания Ветхого 
НН него есть прямые ссылки на 
Е Раав, Иова, Илию и на Десять 

едей, а кроме того, намеки на 21 
из книг Ветхого Завета, начиная от 
Бытия до Второзакония, Иисуса Навина, 
р Масть, Псалтири, Притчей, Екклеси- 
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Послание Иакова 


аста, Исаии, Иеремии, Иезекииля, Да- 
ниила и семи из 12 малых пророков. 
Учение Иакова несет на себе следы 
прямого влияния Иоанна Крестителя 
(ср. Иак. 1:22, 27 с Мат. 3:8; Мак. 2:15-16с 
Лук. 3:11; Иак. 5:1-6с Мат. 3:10-12). 
Вполне возможно, что Иаков так же, как 
Петр, Иоанни Андрей, сам слушалв свое 
время проповеди Иоанна Крестителя. 
Удивительный параллелизм прослежи- 
вается также между посланием Иакова и 
Нагорной проповедью Христа, запи-. 
саннойв Евангелии от Матфея 5-7. Иаков 
не повторяет слов Христа, но анализи- 
рует их и доиосит до своих слушателей 
учение Христа во всей его глубине. 
Благодаря присущим его языку выра- 
зительности, краткости и строгой просто- 
те, Иаков создал поистине литературный 
педевр. Это очень образное и одновре- 
менно страстное послание. Ритмическая 
красота греческого языка. сочетается в 
нем с силой и смысловой насыщен- 
ностью, характерными для древнееврей- 
ского. Послание прекрасно по форме и 
глубоко впечатляет своим содержанием. 


Цельность послания. Более всего упрека- 
ли Посланне Иакова в недостаточной 
акобы цельности, в том, чтоему, подобио 
так иазываемой „литературе еврейской 
мудрости", примером коей являются 
Притчи, не хватает внутренней связан- 
ности. Один комментатор пишет, что „в 
нем ие видно единого плана”. Другой — 
что это „не столько логически обосно- 
ванное рассуждение, сколько иабор нра- 
воучительных высказываний на несколь- 
ко постояино повторяющихся тем”. 
Встречаются и другие критическне мне- 
иия по поводу Послания Иакова, как-то: 
„в нем нет связи между отдельными мьс- 
лями”; „это набор не связанных между 
собою отрывков”; „послание иосит про- 
извольный и несистематичный характер”. 
Перечень подобных высказываний мож- 
но было бы продолжить. И все-таки дей- 
ствительных поводов к смущению По- 
слание Иакова не дает. Ему присущи и 
замечательное единство и ясная цель. 
Назначением этого выдающегося по- 
слания было призвать первых верующих 
к достижению духовного роста и к про- 
явлению святости в жизни. Посланне за- 
трагивает практическую сторону христи- 
анской жизни, и в меньшей степени — 
христианское учение. Иаков поясняет 
своим читателям, как практически могут 
онн достигнуть духовной зрелости по- 


Послание Иакова 


средством личной стойкостн и самоот- 
верженного служення, будучи воздер- 
жанны на язык, смиренны и жертвенны. 
Иаков касается всех сторон христнанской 
жизни: каким христианин должен быть, 
как ему поступать, говорить н чувство- 
вать, к чему стремиться. 


Всвоем строгом до известной степенн 
учении о практической святостн Иаков 


показывает, как должны проявляться 
христнанская вера и христианская 
любовь в различных жизненных ситуа- 
циях. Кажущиеся неожиданными пе- 
реходы от одной темы к другой можно 
пегко понять н объяснить в свете этой 
общей темы. Жемчужины отдельных 
мыслей здесь не разбросаны в бес- 
порядке, но собраны в прекрасное бес- 
ценное ожерелье. 


Образы природы в Послании Иакова 


„морская волна" 
„ветер“ 
„цвет на траве" 


„восходит солнце, настает зной" 


„зноем иссушает траву" 
„небесный свет“ 
„тень перемены“ 
„начаток Его созданий” 


„мы влагаем удипа в рот коням” 
„кораблн... сильнымн ветрамн носятся" 
„небольшой огонь как много вещества зажигает" 


„огонь” 


„знерн н птицы, пресмыкающиеся н морские жннотные" 


„смертоносный яд” 
„сладкая н горькая вода“ 


„Не может смоковница приносить маслины, илн виноградная 


лоза смоквы“" 


„плод же правды в мире сеется у тех, которые хранят мир" 
„вы... пар, являющийся на малое время” 

„одежды вашн изъедены молью“ 

„золото ваше н серебро нзоржавело” 


„работники, пожаншне поля” 


„воплн жнецов“ 


„напитали сердца нашн как бы на день заклання” 
„земледелец ждет драгоценного плода" 
„терпит долго, пока получит дождь ранний н поздний" 


„?омазаншн его елеем" 


„помолился, чтобы не было дождя” 


„и не было дождя на землю” 


„небо дало дождь” 


„земля произрастила плод свой" 


ПЛАН 


1. Стойкость и вере (гл. 1) 
А. Приветствие (1:1) 
Б. Радуйтесь, перенося искушения (1:2-12) 
1. Отношение к искушениям (1:2) 
2. Польза от искушений (1:3-4) 
3. Помощь в искушениях (1:5-12) 
В. Борьба с искушениями (1:13-18) 
1. Источник искушений (1:13-14) 
2. Ступени искушения #1:15-16) 
3. Победа над искушениями (1:17-18) 
Г. Блажен исполняющий Слово Божие 
(1:19-27) 


1. Принятие Слова Божиего (1:19-21) 
2. Отношение к Слову Божиему (1:22-25) 
3. Покорность Слову Божнему (1:26-27) 
И. Служите, сострадая н сочувствуя (гл. 2) 
А. Принимайте ближних (2:1-13) 
1. Будьте вежливы и учтивы со всеми 
(2:1-4) 
2. Будьте сострадательны ко вгем (2:5-9) 
3. Будьте последовательны во всем 
(2:10-13) 
Б. Помощь ближним (2:14-26) 
1. Проявление истинной веры (2:14-17) 
2. Доказательства истинности веры 
(2:18-20) 
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Е 3. Примеры истинной веры (2:21-26} 
ЫЙ. Об „укрощенни” языка (гл. 3) 
Е А. Речь подлежит строгому контролю 
З (3:1-12) 
4 1. Многое может изык (3:1-5) 
2. Порочность языка (3:6-8) 
3. Язык — протнворечив и нечист 
{3:9-12) 
Б. О совершенствовании мыслей и чувства 
63:13-18) 
1. Мудрости присуща кротость (3:13) 
2. Мудрость милостива (3:14-16) 
3. Мудрость мирная (3:17-18) 
ГУ. Покорность и раскаяние (гл. 4) 
А. Обращение от ненавистн к смирению 
(4:1-6) 
1. Причина конфликтов (4:1-2) 
2. Последствия конфликтов (4:3-4) 
3. Смирение — средство от конфликтов 
{4:5-6) 
Б. Не судите, но будьте смиренны и 
справедливы (4:7-12) 
*. Будьте справедливы (4:7-9) 
2. Пренмущества смирения (4:10-11) 
3. Единый Судия (4:12) 
В. Обращение от симонадеяниости к вере 
{4:13-17) 
1. Заявление самонадеянного (4:13) 
2. Приговор самонадеянности (4:14) 
3. Не будьте самонадеянны (4:15-17) 
У. Проявляйте участие к другим (гл. 5) 
А. Предостережение богатым (5:1-6) 
1. Опасность богатства (5:1) 
. 2. Богатство тленио (5:2-3) 
| 3. Богатым грозит осужденые (5:4-6) 
5. Будьте терпеливы (5:7-12) 
; 1. Сущность терпения (5:7-9) 
2. Прымеры терпения (5:19-11) 
3. Призмаки терпения (5:12) 
В. Молитесь друг за друга (5:13-20) 
1. Сознавайте свою нужду в молитвах 
(5:13) 
2. Молитесь о нуждах друг друга 
(5:14-18) 
3. Забота о заблудших (5:19-20) 


пло лезкеяя 


КОММЕНТАРИИ 


1. Стойкость в вере (гл. 1) 
Л. Приветствие (1:1) 


1:1. Послание начинается обычным 
‚для письма вступлением: аятор называет 
свое нмя, затем — тех, ккому обращает- 
ня, и приветствует их. Иаков ограничи- 

вается простым вступленнем. 

‚ (Себя самого автор представляет 
есьма скромно. Он ничего не говорит о 
оложении, которое занимает в церкви, 
№пи о том, что приходится Господу бра- 
Юм по плоти. По-видимому, его хорошо 


ты 
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Послание Иакова 1:1 


зналн и в рекомендацнях он не нуждался; 
кроме того, самый характер его обраще- 
ния говорит о том, что Иаков пользо- 
вался достаточным авторитетом, чтобы 
обращаться с таким посланием. 

Иаков называет себя рабом Бога и 
Господа Иисуса Христа. Этим он дает 
понять, что прннадлежит Богу и Тому, 
Кого он мог бы называть своим братом, 
т. е. Иисусу Христу. Иаков признает Бо- 
жественность Иисуса, приравнивая Его 
Богу. При этом он прнводнт Его полное 
имя: Господь Иисус Христос. Иисус — 
означает „Спаснтель”, а Христос — это 
греческое слово, означающее „Мессия”, 
„Помазанник”. Вечный Господь стал 
Спасителем (Иисусом) и воскрес как веч- 
ный Верховный Владыка (Христос). Гос- 
подь господствующих — Он же н Царь 
царей (1 Тным. 6:15; Отк. 17:14; 19:16). 

Послание адресовано двенадцати ко- 
ленам, находящимся в рассеании. Это 
значит, что Иаков обращается ко всем 
евреям, выселенным за пределы их ро- 
дины. Слова „рассеяние, рассеянным” 
встречаются в греческом тексте (грече- 
скнй эквивалент — „диаспора”) всего еще 
два раза(Иоан. 7:35; 1 Пет. 1:1). Они отно- 
сятся кевреям, которые жили в языческих 
странах с того времени, как их предки. 
были уведены в плен к другим народам. 
Но хотя 12 колен и рассеяны по всему 
миру, ни одно из них не потерялось. 
Перечисление их снова встретится, когда 
речь пойдет в книге Откровения о завер- 
шенни человеческой истории: Иуда, Ру- 
внм, Гад, Асир, Неффалим, Манассия, 
Симеон, Левий, Иссахар, Завулон, Ио- 
сиф, -Веннамин (Отк. 7:5-8, 21:12). 

Приветствие радоваться встречается 
очень часто в древних папирусных пись- 
мах, однако, оно не встречается само по 
себе в других новозаветних книгах. В те 
древние времена это слово очень часто 
употреблялось в Грецин примерно как 
слово „прнвет” в наше время, и произно- 
сили его обычно при встречах (смотри 
комментарий на 2 Иоан. 10-11). Инте- 
ресно отметить, что Иаков не употре- 
бляет слова „мир”. Апостол Павел обыч- 
но употреблял и греческое и еврейское 
приветствия вместе, что в переводе зву- 
чит как „благодать и мир”. Иаков не- 

сомиенно хотел сохранить строгий стиль 
и простую элегантность греческого 
языка, несмотря на то. что свое послание 
он писал евреям. 

Для достижения верующими духов- 
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ной зрелости и святого поведения нужно, 
чтобы они имели прочное основание в 
своей вере. Они должны быть прочно 
укоренены в вере, чтобы никакие иску- 
шения и испытания не могли поколебать 
их. Но каким образом можно достичь 
такой духовной устойчивости? Веру- 
ющий должен читать, изучать н испол- 
нять Слово Божие. Испытания, прихо- 
дящие извне, и искушеиия, приходящие 
изнутрн, не смогут поколебать христиа- 
нииа, стоящего в истине. 


Б. Радуйтесь, перенося искушения 
(1:2-12) 


Очень часто искушения вызывают ро- 
пот и жалобы. Однако, духовно зрелые 
верующие относятся к ним иначе. Ибо 
ропот и жалобы только ухудшают поло- 
жение. Искушения нужио рассматривать 
не как несчастье, а как испытание. Цель 
же испытания всегда в том, чтобы узнать, 
квк усвоил ученик пройденный матернал. 
Иаков дает хорошие советы, как успешно 
пройти через любые испытания. Тот, кто 
правильно относится к искушениям, кто 
поиимвет преимущества, связанные с 
ийми, кто знает, где можно получить 
помощь при испытании, — тот одержит 
победу и прославит Бога. 


1. ОТНОШЕНИЕ К ИСКУШЕНИЯМ (1:2) 


1:2. Гонимым верующим евреям, рас- 
сеянным в языческих странах, Иаков да- 
ет, казалось бы, странный совет: С вели- 
кою радостью принимайте, братия мов, 
когда впадаете в различные искушения; 
То есть он призывает их радоваться, 
прииимая искушения, рассматривать их 
как именио повод для радости, а не как 
наказание, проклятие или несчастье. Бо- 
лее того: по его словам, испытания дол- 
жиы стать источником „великой радо- 
сти”, а не просто радости. смешанной с 
печалью. 


Несмотря на то, что совет Иакова 
звучит прямо н категорично, он не был 
частью проповеди, предназиачеииой для 
других. Иаков и себя самого включвет в 
число тех, кто должен поступать таким 
образом. Ои отождествляет себя с теми, 
кому пишет, и тепло обращается к иим: 
„братия мои”. Это обращение типичио 
для всего послания. Ои употребляет его 
не менее 15 раз. И все его повеления 
проиизаны глубоким сочувствием. 

Следует подчеркиуть, что Иаков при- 
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зывает радоваться не искушениям как 
таковым, но — в искушениях. В грече- 
ском тексте стоит глагол „перипесете”, 
переведенный иа русский язык как „впа- 
даете”. а это тот же самый глагол, что и в 
Лук. 10:30, где речь идет о человеке, 
попавшем в руки разбойников. То же 
самое выражение „различные искушения” 
употребляет и Петр (1 Пет. 1:6). Тот, кто 
встречвется с зтими искушениями, дол- 
жен радоваться. Многие же, напротив, 
радуются, когда им удается нз‹бежать 
искушений. Но Иаков призывает радо- 
ваться именно при искушении, каким бы 
тяжелым оно ни было (ср. 1 Пет. 1:6,8). 

Ясно, что речь идет в даниом случае 
об искушениях, приходящих извие и 
предназиачениых для испытания иашей 
духовной стойкости. В греческом тексте 
здесь стоит слово: пеирасмоис. Похожее 
слово пеиразомаи стоит в 13 стихе этой 
же главы, но там речь идет уже о совер- 
шенио ином роде искушений, а именио о 
внутрениих искушениях, алекущих ко 
греху. 

Несомненио у нас возникиет вопрос: 
но как можно радоваться, перенося ис- 
кушения? 


2. ПОЛЬЗА ОТ ИСКУШЕНИЙ (1:3-4) 


1:3. Христианин должен радоваться, 
перенося искушения, потому что в них 
сокрыта большая польза. Искушения, 
при правильном отношении к ним, де- 
лают верующего духовно выносливым. 

Это не новость. Это просто напомн- 
нание древней истины. Иаков далее пи- 
шет: звая, что буквально значит: „вы 
убедились в этом ив собствениом опыте”. 
Каждый убедился иа своем собственном 
опыте, что жизненные трудности приио- 
сят не только страдания, но нпорождают 
в нас выносливость. Нельзя стать вы- 
носливым, не пройдя через искушения. 

Искушения действительно совершен- 
ствуют нашу веру, производя в нас ду- 
ховную стойкость. Они предназначены 
более для того, чтобы совершенствовать 
ес, чем просто испытывать. Слово 
докимион, переведенное как „испытание”, 
всречается только здесь нещев 1 Пет. 1:7. 
Вера подобна золоту, и она не боится 
огненного испытания. Но без истинной 
веры н испытания не смогут породить в 
нас устойчивости. Без нее в результате 
испытаний ничего подчас не остается, 
кроме пепла. Истинная же вера, подобно 
чистому золоту, лишь закаляется в огне 
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испытаний, как бы ни был силеи этот 
огонь. Она таким образом развивает или 
„пронзводит” в нас духовную стойкость, 
иначе говоря, способность к терпению. 
Греческое слово гипомонен, переведен- 
ное словом „терпение”, озиачает стой- 
кость или выносливость в минуты 
трудностей (ср. 5:11). 

1:4. Но втерпении или стойкости — не 
вся еще польза, приносимая искушени- 
ямн. В них сокрыто нечто гораздо боль- 
щее. Терпение — это венец того дей- 
ствия, которое оин производят. Подобно 
тому, как испытанная вера производит в 
нас терпение, оно в свою очередь при- 
водит верующего к духовиой зрелости 
или к духовной полноте. И в этом, в 
сущности, — великая цель. На тему о 
том, как достигнуть ее, н написано это 
послание. 

А самую цель Иакова можио охарак- 
теризовать двумя словами: совершенство 
и полнота. Греческое слово телеоц, пе- 
реведенное здесь как „совершенное”, 
переводится также словом „закончен- 
ное”. В Библии оно часто употребляется в 
паре с другим словом голоклерои, кото- 
рое означает „полнота”. Каждое из этих 
слов выражает идею полного совершен- 
ства, когда все составляющие части од- 
вого целого — соверщенны. 

Искушения нужно принимать с 
радостью, потому что прн наличии веры 
онипроизводят терпение, которое, всвою 
очередь, ведет христианина к зрелости н 
совершенству, пока он не становится „со- 
вершенным во всей полноте, без всякого 
недостатка”, то есть таким, каким хочет 
видеть его Бог. 

Доказательства Иакова, конечно, 
убедительны, и тем не менее, трудно себе 
представить, как можно в искушениях 
радоваться великою радостью. Что мо- 
жет нам помочь понять эту истину н 
разрешить кажущийся парадокс? 


3. ПОМОЩЬ В ИСКУШЕНИЯХ (1:5-12) 


1:5. Тем, кто чувствуют растерянность 
ногорчаются при мысли о столь высокой 
цели — „быть без всякого недостатка”, 
Иаков пишет: Если же у кого мз вас не 
достает мудрости, да просит у Бога. По- 
мощь „дающего Бога” доступна каждому. 
Те, у кого мало мудрости, могут обра- 
титься за помощью к этому неиссяка- 
емому Источнику. Иаков сознает, что его 
читатели нуждаются непросто в знаниях, 
но именно в мудрости. Он также знает, 
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что Бог ие просто дает мудрость жела- 
ющим ее иметь, но дает „просто и без 
упреков”. 

1:6-8. Однако, Божие даяние огово- 
рено несколькими условиями. Чтобы по- 
лучить мудрость Божию при искушении, 
верующий должен знать, как нужно про- 
сить. Прежде всего, просить следует с 
верою. Но да просит с верою, нимало не 
сомневаясь (греческое слово диакрино- 
менус, переведенное здесь как „не сомне- 
ваясь”, можио перевести н как „не ко- 
леблясь"). Нельзя приходить к Богу, 
будучи „подобно морской волне, ветром 
поднимаемой н развеваемой”. Бог не 
благоволит к людям © двожщими 
мыслями (буквально: „к двоедушным”, 
ср. Иак. 4:8), поскольку такие люди не 
тверды во всех путях своих, они споты- 
каются, будто пьяные. Божий ответ за- 
висит от того, насколько человек дове- 
ряет Богу. 


1:9-11. Далее. Просящий у Господа 
мудрости должен иметь надежду. Неза- 
висимо от того, каковы его социальные 
или экономические обстоятельства, ве- 
рующий должен руководствоваться 
мыслью о тех преимуществах, которые 
уготованы ему в вечности. Поэтому брат, 
иаходящийся в трудном материальном 
положении, может радоваться своей ду- 
ховной высоте, а богатый материально 
должен не забывать, что человеческое 
богатство — преходяще, н радоваться 
тому (помня, что только во Христе ве- 
рующий имеет „вечную славу”, 2 Кор. 
4:17). Социальные преимущества не веч- 
ны, материальное богатство прейдет, как 
цвет на траве, иссушенный солнечным 
зноем; слава человеческая тоже скоро 
увядает. И только надежда на вечное 
служит доказательством истинной веры. 

1:12. И, наконец, просящий мудрость 
должен быть постоянным в верен любви. 
Бог благоволит к тем, кто терпеливо 
переносит искушения. В этом стихе Иа- 
ков снова возвращается к мысли, выска- 
занной им всамом начале, во 2 н3З стихах, 
аименно: отом, какую важную роль игра- 
ют в жизни христианина искушения, ис- 
пытания н терпение. Верующий, терпе- 
ливо переносящий искушения н испыта- 
ния, быв испытан, получит венец жизин. 
Этот венец — сама жизнь (см. Отх. 2:10). 
„Обещанная здесь жизнь — это жизнь - 
здесь на земле, в настоящее время, но 
жизнь полная и совершенная”, пишет 
Кортиз Войган (ср.- Иах. 1:4). О других 
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венцах Писание говорит в следующих 
местах: 1 Фес. 2-19: 2 Тим. 4:8; 1 Пет. 5:4. 
Бог обещает такую жизнь тем, кто любит 
Его. Любовь к Богу делает верующих 
способными иаходить мир в Нем даже ив 
периоды искушений. Их терпеливость 
свидетельствует в таких случаях об их 
любви. (Некоторые богословы, однако, 
считают, что „венец жизни” — это не 
полиота жизни иа земле, а вечная жизнь, 
которую Бог даст всем истинно верую- 
щим и любящим Его; 1 Иоан. 4:8.) 
Просьба о мудрости с верою (Мак. 1:6-8), 
с надеждою (1:9-11) и с любовью (1:12) 
приносит не только мудрость, но и 
победу. 


Чтобы правильно относиться к иску- 
шениям, нужно знать о таящихся в них 
преимуществах, тем же, кому трудно вн- 
деть эти преимущества, следует просить 


: Бога о помощи, но просить с верою и 


надеждой, и Бог даст просящим правиль- 
ный подход к искушениям. Получив не- 
обходимую ему помощь, верующий 
обретет радость в испытаниях (ст. 2) и 
благословение (ст. 12) в награду за тер- 
пеливое перенесение их. 


В. Борьбасо смертельными искушениями 
(1:13-18) 

Верующим угрожает опасность паде- 
ния под гнетом испытаний. Но им угро- 
жает н опасность со стороны искушений, 
потому что онн влекут, сулят удовольст- 
вие. В рассматриваемом тексте Иаков 
говорит об источнике искушений, о по- 
следовательных ступенях их н о том, как 
их можно победить. 


1. ИСТОЧНИК ИСКУШЕНИЙ (1:13-14) 


1:13. Апостол Иаков обличает тех, кто 
легко находит себе извинение в грехах. 
Греша, онн, как бы снимая с себя ответст- 
венность, говорят: „меня Бог искушает”, 
то есть источник искушения онн видят в 
Боге. На это Иаков прямо отвечает, что 
Бог не искушает никого. В Боге нет 
ничего, что могло бы привести ко злу. Он, 
если можно так выразиться, „неискуша- 
ем” (смотри комментарнн на Евр. 4:15). И 
Сам не искушает никого. Он часто испы- 
тывает людей,но никогда не искушает их. 

1:14. Источник искушений находится 
в самом человеке — это похоть греха, 
какая-то нечистая внутренняя страсть. 
Каждый искушается, увлекаясь н оболь- 
щаясь собственной похотью. На упомя- 


14 


ый 


нутую иечистую страсть человек ловится, 
как рыба на приманку (в подлиннике 
стоит слово делеазо, что зивчит „ловить 
на приманку” или „поймать в ловушку”). . 
Тоесть человек сам строит себе ловушку, 
чтобы затем попасться в нее. 


2. СТУПЕНИ ИСКУШЕНИЯ (1:15-16) 


1:15-16. Иаков прибегвет к яркому 
сравнению с биологическим процессом 
рождения. Похоть, зачавши, рождает 
грех. Хотя Иаков ие иазывает того, кто. 
является отцом греха, ио ясно, что это — 
сатана. Уродливый ребенок, грех, начи- 
нает расти и, возмужав, в свою очередь, . 
рождает смерть. Последовательность 
вполне определенна: необузданная по- 
хоть приводит ко греху, а ненсповедан- 
ный грех влечет за собою смерть. Ка- 
жется странным, что смерть порождается 
грехом. Но Иаков призывает своих 
возлюбленных братьев и сестер, кото- 
рым предстоит задуматься над этой, 
„генсалогией”, ие заблуждаться и не об- 
манываться насчет этой вполне после- 
довательной закономерности. Точно так, . 
как правильное отиошение к искушениям 
ведет верующего к духовному совер- 
шенству, неправильиое отношение к по- 
хотям ведет к постепенному духовному 
обнищанию и в конечном итоге — к 
смерти. : 


3. ПОБЕДА НАД ИСКУШЕНИЯМИ (1:17-18) 


1:17-18. Резким контрастом по отно- 
шению к страшной картине смерти, про- 
исхождение которой — от необузданной 
человеческой похоти, является чудесная 
картина жизни, рождаемой словом ие-› 
тины (стих 18; Еф. 1:13; Кол. 1:5). Отец 
тьмы — сатана (Деян. 26:18; Кол. 1:13) — 
производит грех и смерть. Отец светов 
(Бог, сотворивший нашу вселенную) не- 
сет спасение и жизнь, ну Него нет пе- 
ремены. Тень от солнца меняется, но ие 
меняется Тот, Кто создал солнце! Слова: 
„Всякое даяние доброе и всякий дар со- 
вершенный ннсходитсвыше” по-гречески 
звучат поэтически и ритмично. 

Победа над искушениями достигается 
только через тесное общение с Отцом 
Небесным и постоянное внимание к Его 
слову. Каждый может иайти мир в не- 
изменяемом Отце светов и в Его жизне- 
дающем слове истины (ср. Еф. 1:13; Кол. 
1:5; 2 Тим. 2-15). 

Тот, кто избран Богом н рожден свы- 
ше, имеет полную возможность победить 


все искушения. Для этого ои должеи 
научиться побеждать все действующие на 
него смертоиосные силы; в противном 
случаеему не достичь духовной зрелости, 
которая угодна Богу в его „чадах света” 
(Еф. 5:8; 1 Фес. 5:5). 

Г. Блажен исполняющий Слово Божие 

{1:19-27) 

Ключ к правильному отиошению к 
испытаниям и к победе надискушениями, 
несомненно, в правильиом отношении к 
слову Божиему. От иашей восприимчи- 
вости к слову Его, от принятия его или 
отвержения нами зависит иаш духовный 
рост. Слово Божне иадо принять, вопло- 
тить его в своей жизни и жить им. 


1. ПРИНЯТИЕ СЛОВА БОЖИЕГО (1:19-21) 


1:19-20. Снова Иаков отождествляет 
себя со своими читателями: Итак, братия 
мон возлюбленные... Далее он выражает 
троякое повеление: всякий человек да 
будет скор на слышание, медлен на слова, 
медлен на гнев. Конечно, тот, кто более 

: склонеи слушать, чем говорить, не скоро 
приходит в гнев (ср. 3:1-12). Ибо гнев 
`человека не творит правды Божией, а 
ведь в призыве к такой праведности и 
состоит главная цель Иакова. 

1:21. Поэтому очень важно отложить 
всикую нечистоту м остаток злобы н в 
кротости принять насаждаемое слозо. И 

° это слово должно как бы врасти в душу и 
укорениться в ней. Только в таком случае 
оно может спасти душу. 


2. ОТНОШЕНИЕ К СЛОВУ БОЖИЕМУ 
(1-22-25) 


1:22. Однако, совершенно не достато- 
чио только принять слово Божие; 

’ верующий должен нетолько слушать сло- 
во, но и активио его исполнять. Совер- 
шенно ясио звучит повеление: Будьте же 
исполнители. слова, а не слышатели 
только. Каждый христианнн должен 
стать исполнителем, а не только слуша- 
телем. А вместе с тем в наше время растет 
число таких верующих, которые, подоб- 
ио птичкам-колибри, порхают от одной 
доктринальной „закуски” к другой и „об- 
манывают самих себя”. Слово паралоги- 
зомаи, переведенное как „обманыва- 
ющие”, встречается в греческом тексте 

‚ Нового Завета только здесь и в Кол. 2:4. 

Буквально оио означвет „обманывать 

“ ложными доводами”. Причиною само- 
обмана в данном случае является убеж- 
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дение, что достаточно только слушать 
слово, тогда как иа самом деле это — 
только начало. В следующих стихах 
Иаков приводит очень наглядный 


пример. 

1:23-24. Ибо, кто слушает слово и не 
исполняет, тот подобен человеку, рас- 
сматривающему природные черты лица 
своего в зеркале: он посмотрел на себя, 
отошел — и тотчас забыл, каков он. 
Интересно, что Иаков говорит здесь не о 
женщине, а о мужчине. Это, возможно, 
потому, что женщины не столь поспешно 
рассматривают свои лица в зеркале, и 
если замечают какой-то недостаток, то 
пытаются исправить его. Но мужчины не 
так, они посмотрят иа „природные черты 
лица своего” и тут же о них забудут. 

1:25. Но если мы смотримся в „зер- 
кало” слова Божиего, это иалагает на нас 
определенную ответственность. Мы 
должны вникнуть в закон совершенный, 
закон свободы. Вникать в слово Божие и 
быть готовым его исполнять — вот ключ 
к духовному росту и возмужанию. Грече- 
ское слово паракипсас, переведенное как 
„вникнет”, буквальио означает: „низко 
иаклониться”, с тем, чтобы было лучше 
рассмотреть. 

Выражение „закон свободы” на пер- 
вый взгляд кажется парадоксальным. 
Закон ведь ограничивает свободу. Но не 
Господний закои. Его совершенный за- 
кон дает истинную свободу. „Если пре- 
будете в слове Моем, — говорит Христос, 
— познаете истину,-и истина сделает вас 
свободными” (Иоан. 8:31-32). Тот, кто 
исполняет Божии повеления, обретает 
полную свободу и блажен будет в своем 
действовании. 


3. ПОКОРНОСТЬ СЛОВУ БОЖИЕМУ 
(1:26-27) 


Принимая слово Божие и верио от- 
кликавсь иа содержащиеся в нем открове- 
ния, мы учимся новому подходу к жизни. 
Верующий должен смиреино и постоянно 
воплощать слово в своей повседневной 
практической жизнн, будучи неизменно 
покорным ему. 

1:26. Подлинно благочестивый чело- 
век следит за своей речью. Греческое 
слово трескос, переведенное как „благо- 
честив”, можно перевести и как „религио- 
зеи”; оно говорит о внешнем состоянии 
человека. Исполнение религиозных 
обрядов, которое некоторым кажется 
крайне необходимым, может оказаться 


Послание Иакова 1:27—2:3 


„пустым” (т. е. бесполезным, ненужным) 
делом, если при этом человек не обузды- 
вает своего языка. (Более подробно Иа- 
ков пишет об этом в 3:1-12.) Такой че- 
ловек обольщает свое сердце (апатон 
кардиан геаутои, т. е. занимается само- 
обманом; эта же самая мысль, но дру- 
гими словами выражена в Иак. 1:22). 

1:27. „Чистое н непорочное благоче- 
стие” имеют те, кто дисциплинируют 
сами себя в соответствии со Словом 
Божиим. Греческое слово трескел (бла- 
гочестие) встречается в Новом завете 
всего четыре раза и два из них — в 
рассматриваемых двух стихах (другие 
два — в Кол. 2:18; Деян. 26:5). Бог явно 
обращает внимание не на исполнение ре- 
лигиозных обрядов, а на правильное по- 
ведение. 

Далее Иаков подчеркивает: Чистое и 


вдов в их скорбях (это относится к пове- 
дению) и хранить себя неоскверненным 
от мира (это относится к характеру). 
Слово „неоскверненный” — аспилон в 
греческом тексте встречается также в 1 
Там. 6:14; 1 Пет. 1:19; 9 Пет. 3:14. Ве- 
рующий, имеющий Богобугодное благо- 
честие, всегда оказывает помощь нуж- 
дающимся и таким образом достигает 
непорочности н хранит себя в духовной 
чистоте. Это не относится к определению 
религиозности, скорее служит упреком 
традиционным богослужениям, сопря- 
женным сисполнением обрядов, которые 
люди очень часто принимают за „рели- 
гию”. 

Снова следует подчеркнуть, что 
Иаков призывает верующих к духовному 
росту и к практической святости. Что же 
может помочь в достижении этой цели? 
Первый шаг в этом направлении — пос- 
тоянство в вере. Искушения н испытания 
не могут поколебать тех, кто укоренен в 
Господней истине и применяет эту истину 
в своей жизни. 


П. Служите, и 

сочувствуя (гл. 2) 

Тот, кто правильно относится к 
слову Божиему, будет правильно отно- 
ситься н к телу Инсуса Христа. Тот, кто 
устойчив в вере, служит с терпением н 
сочувствием. Иаков уточняет, что под- 
линная религиозность проявляет себя в 
служении, которое требует, чтобы веру- 
ющий учился относиться ко всем ближ- 


ним без лицеприятия и помогал им без 


всякого предубеждения. 


А. Принимайте ближних (2:1-13) 

Увещания апостола становятся все бо- 
лее конкретными н прямыми. Он выра- 
жает явное неудовольствие тем, что среди 
братьев возникают неполадки. Он обли- 
чает отношевие этих верующих друг ко 
другу и упрекает их в том, что они не 
поступают тах, как должны были бы 
поступать. Прежде всего он осуждает их 
за лицеприятие н дает советы, как пре- 
одолеть это препятствие на пути духов- 
ного роста. Каждый да учится принимать 
ближних, независимо от их материаль- 
ного или общественного положения. 
Верующий должен быть вежлив н 
сострадателен ко всем н последователенв 
своем отношении к каждому человеку. 
Беспристрастность, любовь н верность 
имеют для христианина жизненно 
важное значение. 


1. БУДЬТЕ ВЕЖЛИВЫ И УЧТИВЫ КО 
ВСЕМ (2:1-4) 


2:1. Переходк новой теме Иаков начи- 
нает словами: братия мов. Под „братней” 
он понимает всех верующих, т. е. всех 
своих собратьев по вере во Христа 
Иисуса, Господа славы. Речь идет именно 
о вере во Христа, а не о христианской 
вере, н это подчеркивается словами 
„Господа славы” (доксез), характери- | 
зирующими предмет веры. Ключевая 
мысль этого стиха: „не будьте лицепри- 
ятны”. Бог иятен (Рим. 2:11; Еф. 
6:9; Кол. 3:25), а потому н христиане не 
должны быть лицеприятными. Алостол 
осуждает предвзятое отношение веру- 
ющих друг к другу, когда одних 
собратьев предпочитают другим. 


2:2-3. Затем Иаков приводит пример. 
Вводные слова: ибо если в собрание ва- | 
ще... говорят отом, что онимеет в виду ' 
какое-то конкретное событие, а только 
приводит пример. Однако, в нем он ука- ‘ 
зывает наспецифические детали. Человек ! 
с золотым мерстнем и в богатой одежде, 
вошедший в собрание, — это сцена, мо- | 
гущая произойти в синагоге, н этим под- 
черкивается тот факт, что Иаков обра- 
щается к слушателям-евреям. Допустим, 
в синагогу входит и человек бедный в | 
скудной одежде. Греческое слово рипара, 
переведениое словом „скудной”, может 
означать н „грязный, запачканный”; оно 


БЕ ое С соки 


вх 


‚ встречаетсяеще в Отк. 22:11, где передано 

; жак „нечистый” (смотрн также Иак. 1:21, 
- иде в греческом тексте употреблено по- 
‚ добное слово — рипариан). Предпочти- 
: тельное отношение к богатому человеку 
$ подчеркнуто тем, что ему предложено 
сесть, тогда как бедному приказано сто- 
ать или сесть прямо на полу. 

_ 2:4. Беспощадно ни в лоб заучит вслед 
за тем вопрос апостола: Не пересужива- 
ете ли вы в себе...? В других переводах он 
‚ звучит как „Не пристрастны ли вы другко 
‚ другу?” Ответ на этот риторический во- 
‚ рос может быть только положитель- 
‚ ным. Поступающие так должны чувство- 
’ вать себя виновными не только в том, что 
‚ сеютвевоей среде дискриминацию, номв 
‚ том, что присваивают себе право быть 
‚ весправедливыми судьями © худыми 
„ мыслями. 


вы 


‚ 2. БУДЬТЕ СОСТРАДАТЕЛЬНЫ КО ВСЕМ 
(2:5-9) 
2:5-7. Со словами: Послушайте, бра- 
тиа мон возлюбленные, Иаков переходит 
’ к объяснению, почему такое „пересужи- 
’ вание” недопустимо. Объяснение его 
строится на основе четырех ритори- 
ческих вопросов, на каждый из которых 
может быть дан только один определен- 
цы отвех. Небом пи лепра избрал Бог 
быть богатыми верою и наследниками 
Царетвия, которое Он обещал любащим 
Его? (ср. 1:9) .Второй вопрос: Небогатые 
ли притесняют вас? (в некоторых пере- 
‚ водах эдесь стоит слово „эксплоати- 
руют”). Третий вопрос: Не они ли влекут 
вас веуды? И, наконец, четвертый: Неони 
ли бесславят доброе имя, которым вы 
называетесь? 
Верующие — достояние Бога, а не 
богатых угнетателей. Читателям По- 
‚ слания Иакова нельзя было не со- 
гласиться с его утверждениями и не при- 
знать того, что пренебрегая бедными н 
оказывая предпочтение богатым, оии по- 
. ступают неправильно н совершенно 
’ веразумно. 
2:8-9. Этомуможно противопоставить 
‚ только одно: любовь. Лицеприятие — это 
- грех. В тоне Иакова звучит оптимистиче- 
‚ скал нотка, когда ои говорит: Если вы 
г шсполияете заком .„. „Закон Цар- 
ский” изложен в книге Левит (19:18) н 
затем подтвержден Христом (Мат. 22:39): 
Возлюби ближнего твоего, как самого 
|` реба. Этот закон назван царским потому, 
‚ что дан Царем царей, достоин царей н 


Че" 


Послание Иакова 2:4-13 


является главенствующим средн других 
законов. Подобное выражение было хо- 
рошо знакомо тем, кто жил в Римской 
империи. Подчинение этому закону, вы- 
ражающееся в нелицеприятной любви, 
противопоставлено пристрастию н ли- 
цеприятию, которые есть нарушение 
закоиа Божиего. 


3.БУДЬТЕПОСЛЕДОВАТЕЛЬНЫ ВОВСЕМ 
(2:10-13) 


2:10-11. Иаков созяает, что могут быть 
такие верующие, которые не считают 
предвзятость серьезным недостатком. 
Они едва ли считают себя законо- 
преступниками. Иаков подчеркивает, од- 
нако, что это весьма серьезно. Кто со- 
блюдает весь закой и согрешит в одвом 
чем-нибудь, тот становится виновным во 
всем. Здесь нет н не может быть никаких 
поблажек. Ссылаясь на примеры таких 
тяжелых грехов, как убийство н прелю- 
бодеяние, Иаков показывает, что избира- 
тельное послушание закону Божиему — 
абсурдно. 

2:12-13. Покорность всем Божест- 
венным уставовлениям — вот в чем суть 
христианства. Каждый верующий должен 
так говорить и так поступать, как име- 
ющий быть судим по закону свободы. 
Божий закон по истине является законом 
свободы, поскольку ограничения, на- 
кладываемые им, подлинно мудры. На- 
против, неподчинение Божиему закону 
делает человека рабом греха, и те, кто не 
имеют милости к другим, будут сами 
судимы без милости. Как любовь по- 
беждает предвзятость, потому что лю- 
бовь — выше, точно так и милость шо- 
беждает суд; по-русски — „превозносится 
над судом”. Слово катакоучатаи, пере- 
веденное здесь как „превозносится”, 
встречаетсяеще в Иак. 3:14 ив Рим, 11:18. 

Божии законы неизменяемы. Полное 
нпостоянное повиновение им — это залог 
духовного возрастания христианина. 
Верующие должны относиться к своим 
братьям вежливо, последовательно и с 
состраданием. 


Б. Помощь ближним (2:14-26) 
Точно так, как закон любви не до- 


. пускает предвзятого отношения к ближ- 
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ним, подлинная вера не позволяет укло- 
няться от добрых дел. Недостаточно 
христианину проявлять свою любовь в 
хорошем отношении к ближним; вера его 
должна выражаться и в оказании им 


Послание Иакова 2:14-19 


практической помощи. В своем послании 
Иаков постоянно делает ударение на не- 
обходимости проявлять истинную веру, 
доказывать се на практике; он приводит 
конкретные примеры истинной веры. 


1. ПРОЯВЛЕНИЕ ИСТИННОЙ ВЕРЫ 
(2:14-17) 


2:14. Стараясь убедить тех, к кому 
обращается с посланием, Маков снова 
употребляет выражение братия моя. Но- 
вую мысль он начинает риторическим 
вопросом: Что пользы... ела кто гово- 
рият, что он имеет веру, а дел ие имеет? 
Речь здесь идет не об истинной вере, ао 
ложном притязании на нее. Иаков осуж- 
дает тех, кто напрасно хвалится своей 
верой. Их „вера” бесполезна (слово 
офелос, переведенное как „польза“, упо- 
требляется в Новом Завете только здесь н 
еще в Иах. 2:16; 1! Кор. 15:32). Она бес- 
полезна, поскольку существует только на 
словах. И сводится лишь к привычному 
хвастовству. 


Может ли такая вера спасти человека? 
Из контекста греческого подлинника 
вытекает ясный ответ: „нет”. Только го- 
ворить о вере — недфстаточно. Подлин- 
ная вера подтверждается делами. 


2:15-16. Далее следует еще один ри- 
торический вопрос — после того, как 
Иаков ссылается на возможную в жизин 
ситуацию: Будет ли польза иагому н го- 
лодному, если ему скажут красивые сло- 
ва, но недадут потребного? (Заметим, что 
он часто говорит о бедных: 1:9,27; 2:2- 
6,15.) Для тех, кто нуждается в самом 
необходимом, одного пожелания, кото- 
рое часто произносили евреи: „иди с ми- 
ром”, совершенно недостаточно (ср. Суд. 
18:6; 1 Цар. 1:17; 2 Цар. 15:9; Мар. 5:34; 
Лук. 7:50). Если не сделать ничего, чтобы 
помочь нуждающимся пищей и одеждой, 
что пользы? Для убедительиости Иаков 
заканчивает этот абзац тем же вопросом, 
которым начал его: Что пользы? 


2:17. Вера сама по себе, без доказа- 
тельств своей истинности на деле, мертва. 
Вера без дел — это бесполезная вера, вера 
бесплодная, сухая, мертвая! Громкие за- 
явления о том, что мертвец — жив не 
воскресят его, если нет в нем движения, 
ин признаков жизни, нн пульса; несмотря 
на упомянутые заявления, он остается 
мертвым. Громкие, но лживые претсизии 
заглушаются реальными фактами. 


века «рые 


2. ДОКАЗАТЕЛЬСТВА ИСТИННОСТИ 
ВЕРЫ (2:18-20) 


2:18. Этот стих, пожалуй, является 
самым трудным для понимания во всем ^ 
послании. Но скажет кто-ныбудь: ты 
имеешь веру, аянмею дела... Иаков пред- 
ставляет воображаемого оппонента: 
„кто-нибудь”. Он не возражает Иакову, 
поскольку согласен с ним, что вера без 
дел мертва. Однако, ои безосновательно ‘ 
принижает веру, подчеркивая в таком 
именно контексте важность дел (см. 
ком. ва ст. 19). 

Следующая фраза является продол- 
жением речи воображаемого оппонента: 
Покажн мне веру твою без дел твонх, ая 
покажу тебе веру мою из дел моих. Хотя 
в древнегреческом тексте, как н в русском 
переводе, прямая речь не выделена ка- 
вычками, все же из контекста можно за- 
кЛЮчиИТЬ, что ЭТИ слова принадлежат не 
Макову, а его „оппоненту”. 

2:19. По-видимому, и 19 стих следует 
включить в речь „оппонента”, который 
продолжает: Ты веруешь, что Бог един: 
хорошо делаешь; и бесы веруют и тре- 
пещут. Тогда оппонентом мог бы быть 
типичный верующий из язычников, ко- 
торый днскутирует севреем, верующим в 
единого Бога. Он заявляет, что верить в 
единого Бога — до известного предела — 
это хорошо, ио далеко ли простирается 
этот „предел”! И достаточно ли одной 
этой веры? „Ограниченно” верят и бесы. 
Причем онн не только верят в единого 
Бога, но и трепещут перед Ним (слово 
фриссоусин, переведенное как "трепе- 
щут”, встречается в Новом Завете только 
один раз). Дело в том, что вера в единого 
Бога может и не включать в себя доверия 
Ему. А без доверия „вера” не нстиннан не 
сможет подтвердить себя делами. 

Оппонсит, другими словами, говорит: 
„Вера не столь же важна, как дела”. Так 
далеко заходит оппонеит. Сам Иаков не 
говорит, что дела являются главным ос- 
нованием веры, или что вера не имеет 
большого значения. Он хочет показать 
только то, что дела являются доказа- 
тельством веры. 

Некоторые богословы считают, что 
во второй фразе 18 стиха Иаков бросает 
„кому-то” вызов, приглашая его явить 
свою веру без дел — такое, мол, невоз- 
можно! Он, с другой стороны, говорнт, 
что веру можно явить (лишь) в делах (ст. 
18). „Вера” бесовская этому условию, ко- 
нечно, не отвечает. Такая исистинная ве- 


ра, вполне очевидно, соответствующими 
делами не сопровождается. 

2:20. Иаков не прибегает к многослов- 
иому опровержению своего оппонента. 
Он лишь с силою упрекает его: Но 
хочешь ли знать, неосновательный чело- 
век, и затем возвращается к своему пер- 
воначальному аргументу: вера без дел 
мертва. Греческое слово кене, пере- 
веденное как „неосновательный”, можно 
перенести н как “пустой”, ”суетиый" (ср. 
с0 словом матаиос, употребленным в 
1:26 н означающим „бесполезный“, „бес- 
плодный”). Пустая вера — мертвая вера, 
ио немного стоют и дела, которые со- 
вершаются без веры. Иаков не выступает 
ни за веру без дел, нн за одни лишь дела 
без веры. Он просто говорнт, что истнн- 
иая вера сопровождается добрыми дела- 
ми. А духовные дела, в свою очередь, 
являются доказательством, а ие источни- 
ком истинной веры. 


3. ПРИМЕРЫ ИСТИННОЙ ВЕРЫ (2-21-26) 


Как на последнее доказательство 
справедливости своего мнения, Иаков 
ссылается на два конкретных примера 
истянной веры, приводимые в Библии, — 
на патриарха Авраама и иа прощенную 
блудинну Раав. Оба примера он пред- 
лагает в форме вопросов, на которые 
читатели сами легко могут дать ответ. 

2:21. Не делами ли оправдался Ав- 
разм, отециаш, возложив на жертвенник 
Исаака, сына своего? Нередко этот во- 
прос — утвержденне понимается как 
возражение Иакова ап. Павлу, сказав- 
шему, что Бог вменил в праведность 
Аврааму не его дела, а веру (Рим. 4:1-5). 
Насамом же деле Павел подчеркивает иа 
примере Авраама приоритет веры. Иаков 
говорит о делах как о доказательстве 
веры. Павел говорит, что вера Авраама 
была вменена ему в праведность (Быт. 
15:6) еще до обрезания (Быт. 17:11 и Рим. 
4:10). Иаков же напоминапет, что Авраам 
проявил свою веру в практическом дей- 
ствии, приготовившись к жертвопри- 
ношению Исаака (Быт. 22:12), и поэтому 
был назван Богом праведным. Баромет- 
ром при вынесении оправдательного 
приговора служат дела, тогда как осно- 
ванием для оправдания является вера. 

2:22-24. Иаков заостряет наше внима- 
ние на том, что вера н дела дополняют 

‹ друг друга. Вера является для дел дви- 
‚ жущей силой. Дела в свою очередь со- 
вершенствуют веру. Греческий глагол 
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етелеиофе, переведенный как „достиг- 
ла”, означает „привести к завершению". 
Вера достигает своей полноты в дейст- 
внн. Так было у Авраама. Иаков и Панел 
цитируют одно ито же место — Быт. 15:6 
— чтобы доказать свою точку зрения (см. 
Рим. 4:3). Павел указывает на то, что 
Авраам оправдался верою, а Иаков — на 
то, что ои оправдался верою, подтверж- 
денною делом. 

2:25. Этот стих начинается словом 
подобно (2гомоиос де каи — это дословно 
значит „и подобио также”). Подобно и 
Раав блудница не делами лы оправдалась, 
принявши соглядатаев н отпустияши них 
другим путем? (Иис. Н. 2-6). 

2:26. Итак, вывод прост н ясен. Вераи 
дела жизненно важны друг для друга, как 
тело и дух человека ие могут обойтись 
одно без другого. Без духа, или без ды- 
хания жизни, тело мертво. Без дел веру 
тоже можно считать мертвой. Такая вера 
— не истинна. Истинная же вера ведет к 
духовному развитию н росту. 

Верующий не только должен твердо 
стоять в вере даже н тогда, когда иску- 
шения и нспытания наступают на него со 
всех сторон (гл. 1) — он должен также 
служить своим братьям и сестрам во 
Христе (гл. 2). Он должен благоже- 
лательио относиться ко всем детям 
Божиим без всякого лицеприятия (ст. 
1-13) и в своей действенной вере ока- 
зывать помощь ближним (ст. 14-26). Ду- 
ховно зрелый верующий должен быть 
тем, чем хочет Бог, чтобы ои был, н 
делать то, что хочет Бог, чтобы он делал. 


Ш. Об „укрощениз” языка 
(гл. 3) 


Еще одной мерой духовиого развития 
христианина служит его речь. Много 
места отводит Иаков обличению тех, кто 
произносит необдуманные и скверные 
слова. Он призывает верующих следить 
не только за своею речью (3:1-12), но нза 
своими мыслями (3:13-17). В конце кои- 
цов, речь — это всёго лишь продолжение 
мыслей вслух. Мудрая речь может исхо- 
дить только из мудрого источника. 
Контролировать свою речь и совершен- 
ствовать свою мысль — равно необхо- 
димо. 


А. Речь подлежит строгому контролю 
(3:1-12) 
От рассуждения на тему тщетной веры 


Послание Макона 3:1-8 


Иаков переходит к теме пустых, ненуж- 
ных речей. Он подробно останавливается 
на необходимости обуздывать свой язык, 
о чем он вкратце уже сказал в 1:26. Одн- 
наково заблуждаются как те, чья вера не 
выражается в делах, так и те, кто под- 
меняет дела словами. Каждый верующий 
должен следить за своею речью. Несмот- 
ря на то, что язык мал, в нем таится 
большая сила и склонность к тому, чтобы 
извращать истину и отравлять жизнь 
окружающим. 


1. СИЛА ЯЗЫКА (3:1-5) 


3:1. Повторив обращение братия мои, 
Иаков переходит к иовой теме и выра- 
жает свою озабоченность тем, что появи- 
лось миого учителей. Очевидно, миогие 
евреи, обратившиеся ко Христу, стали 
присваивать себе права н привилегии, 
данные раввинам. Вряд ли Иаков имеет в 
виду тех, кто официально были признаны 
церковью ках учителя н имели апостоль- 
ский илн пророческий статус. Он обра- 
щается к неофициальным учителям (ди- 
даскалои), которые пользовались тем, 
что в церквах н в синагогах даже посто- 
ронним предоставлялась свобода высту- 
пать с речами. Такой возможностью 
пользовался часто ап. Павел. Но Иакова 
тревожило то, что слишком уж многие 
верующие одержимы были желанием го- 
ворить, выставляя напоказ свои знания 
(см. Иоан. 3:10; 9:40-41). 

Учить, конечно, нужно, но тот, кто 
берется за это, должен помнить о своей 
ответственности, а также о том, что тот, 
кто учит, подвергнется более строгому 
суду. Ведь если человек заявил во все- 
услышание, что знает, как следует посту- 
пать другим, то первым должен являть 
это на собственном примере. 

3:2. Иаков не показывает пальцем на 
других, в число тех, к кому обращается, 
он включает и самого себя: Ибо все мы 
много согрешаем. Пожалуй, ни в какую 
другую ловушку не попадаются верую- 
щие столь часто, как в ловушку болтли- 
вого языка. Кто не согрешает в слове, тот 
человек совершенный, т. е. духовно зре- 
лый. Такой человек может обуздать и все 
тело. Не бывает духовной зрелости без 
способности обуздывать свой язык. 

3:3-5. Язык — небольшой член, но 
воздействие его велико. Три сопоставле- 
ния подчеркивают эту истину: конь и 
удила, корабль н руль, топливо м не- 
большой огонь. Подобно Господу, 


Иаков. любит прибегать к примерам из 
повседневной жизни. Это вообще харак- 
терная особенность еврейского образа 
мышления. Мысли свои Иаков, однако, 
излагает на прекрасном греческом языке. 
Дух еврейской традиции и стиль грече- 
ской классики мастерски сочетаются в 
речи Иакова, 

Итак, мысль вполне ясна: как с по- 
мощью небольших удил управляют ко- 
ниями, а при посредстве небольшого руля 
— большим кораблем, и, как н малый 
огонь „зажигает миого вещества”, — так 
и язык — небольшой член, но много 
делает. Да, язык мал, но силен! 


2. ПОРОЧНОСТЬ ЯЗЫКА (3:6-8) 


3:6. Язык не только силеи, но и по- 
рочен. Хотя он мал, но воздействие его 
сильнее и опаснее, чем действие огня, 
язык напитан ядом и облядает сатанин- 
ской силой. Язык — оговь (см. Прит. 
16:27; 26:18-22); это — веудержимое зло. 
Язык в таком положении находится 
между членами нашими (нашего тела), 
что оскверяяет все тело м восналяет круг 
жизны (ср. с Иак. 1:27). Язык можно 
сравнить со ступицею колеса в нашей 
человеческой природе, в тогда получится, 
как в известном цирковом номере с го- 
рящим колесом, когда огонь горит как 
раз в центре колеса. Чем больше этот 
огонь разгорается, тем скорее раскручи- 
вается колесо, разбрасывая пламя и 
искры во все стороны. Однако, язык — 
это только „запал”, а первопричина огня 
илнего источник — это сам вдилигеенна. 
(Геснной называли знаменитую древ- 
июю свалку мусора в долине Енном 
вблизи Иерусалима, где язычники сжи- 
гали своих детей, принося их в жертву 
идолам; Мер. 7:31.) Наэтой свалке посто- 
янно поднимался дым от огня, н в Свя- 
щенном Писании ей уподоблено огнен- 
ное озеро (ад). 

3:7. Язык сравним ие только с огнем, 
вышедшим из под контроля. Он подобен 
также неукрощенному зверю. Все живые 
в природе существа — птицы, рептилии, 
рыбы и морские животные, лесные звери 
— все могут быть укрощены человеком (в 
греческом тексте буквально говорится о 
том, что природа животных укрошается 
природою человеческою). Но собствен- 
ного языка человек укротить не может. 

3:8. И это потому, что язык — не- 
удержимое зло, он`не управляем, непо- 
следователен, нсудержим. Более того, 


| 


язык пропитан ядом (Пс. 140:3). Как яд 
змеи, этот яд ненависти и сплетен — 
смертоносен. 


3. ЯЗЫК — ПРОТИВОРЕЧИВ И НЕЧИСТ 
(3:9-12) 

3:9-10. Подобио раздвоеному языку 
змеи, один и тот же необузданный чело- 
веческий язык и Бога благословляет ни 
проклинает человека. Благословение или 
хвала в адрес нашего Бога и Отца (в 
Новом Завете только один раз встреча- 
ется такое словосочетание — „Бога и 
Отца”)  оскверняются  проклятиями, 
произносимыми в адрес людей, которые 
сотворены по подобию Божию (см. Быт. 
1:27; 9:6; Кол. 1:10). Но ведь они, эти 
благословения н проклятия, исходящие 
из одних и тех же уст, совершенно не- 
совместимы. Не должно, братия мои, 
сему так быть. 


3:11-12. Иаков снова приводит парал- 
лели из жизни природы, чтобы подкре- 
пить свою мысль. Подразумевая отри- 
цательный ответ, ои спрашивает: Течет 
лм из одного источника 
сладкая (пресная) и горькая (соленая) 
вода? Конечно же, нет. Не может вода 
быть пресною, если она содержит соль. 


ясен; язык верующего не должен быть 
орудием двоедушия. 

Размеры языка — невелики, но от него 
многое зависит, и поэтому он должен 
находиться под контролем; злой и пороч- 
ный этот орган следует укрощать; не- 
последовательный, пропитанный горе- 
чью и „солью”, он должен быть очищен. 


Б. Осовершенствовании мыслей (3:13-17) 


Правильные речи зависят от правиль- 
ных мыслей. Язык „заключен“ за зубами 
и за губами, но он постоянно проры- 
вается наружу. Не ум „запирает язык на 
замок”, а подлинная мудрость, которая 
невозможна без скромности, милосердия 
и миролюбия. 


1. МУДРОСТИ ПРИСУЩА СКРОМНОСТЬ 
(3:13) 

3:13. Иаков ставит риторический 
вопрос: Мудр ли и разумен кто из вас? 
(сравни 1:5). Под словом „мудр”, „му- 
` дрый” он понимает тонкое чутье в во- 
просах морали и практическую сметку. 
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„Разумен” для него тот, кто развит интел- 
лектуально и знающ. 

Докажи это на самом деле. Другими 
словами: „сначала покажи, а потом го- 
вори”. Мудрость и в самом деле нельзя 
измерить научными степенями, она дока- 
зывается лишь делами. Здесь речь не отех 
истинах, которые постигаются на учебной 
скамье, а о той, которая применяется в 
жизин. А о доброй жизни и добрык делах 
более всего говорит скромиость, прису- 
щая мудрости или „мудрая кротость” (ст. 
13). Подлинно мудрый человек весьма 
скромен. 


2. МУДРОСТЬ МИЛОСТИВА (3:14-16) 


3:14. Подлинная мудрость не оставляет 
места зависти и себялюбию (в греческом 
тексте здесь стоитслово эрифиан‚которое 
означает стремление человека добиваться 
выгоды только для себя). Тем же, кто 
страдает завистью и сварливостью, хва- 
литься нечем. Хвалящийся ими лжет на 


3:15-16. Зависть и сварливость — вер- 
ные признаки того, что так называемая 
мудрость несвыше нисходит, но является 
мудростью земной, душевной, бесов- 
ской. Зависть и сварливость ведут к 
неустройству и ко всему худому. Под- 
линио мудрый человек не ищет славы или 
корысти для себя самого, ино милосерд к 
другим. 


3. МУДРОСТЬ МИРНА (3:17—18) 


3:17. Но мудрость, сходящая свыше 
(ср. 1:17), во-первых, чиста (или свята), 
потом мирна, скромна, послушлива, 
полна милосердия и добрых плодов, бес- 
пристрастна (ср. 1:6) и нелицемерна. 

3:18. Плод же правды и мире сеется у 
тех, которые хранят мир. Подлинно 
мудрый человек — это человек мирный. 

Достижение праведности, духовной 
зрелости и практической святости — вот 
тема этой книги Священного Писания. И 
тот, кто хочет всего этого достичь, дол- 
жеи следить за своим языком. Мудрая 
речь исходит от мудрого духа. Держать 
язык под контролем возможно только в 
том случае, если под контролем — наши 
мысли. Уста будут полны хвалой, если у 
человека чист разум и чиста душа. 

Верующий должен быть стойким в 
вере (гл. 1), служа, испытывать сочувст- 
вие и сострадание (гл. 2), быть сдержан- 
ным в разговорах (гл. 3). Он должен быть 
тем, кем желает Бог, чтоб он был, делать 


Послание Иакова 4:1-5 


то, что желает Бог, н говорить так, как 
желает Бог. 


ГУ. Покорность и раскаяние 
(гл. 4) 


Споры, разногласия, похоть, нена- 
висть, зависть, гордость, грех — эти сло- 
ая часто встречаются в рассмотренных 
главах Послания Иакова. По контрасту с 
заключительными словами третьей 
главы: „Плод же правды в мире сеется у 
тех, которые хранят мир” — четвертая 
глава тоже начинается со слов „вражды и 
распри”. Иаков смело идет ватаку натех, 
кто ведет себя столь недостойно. Он дает 
ясный соает, как можно усмирить все эти 
житейские бури, которые не дают веру- 
ющим духовио расти и мужать. Для это- 
го христианам необходимо ненависть 
побеждать смирением, стремление осуж- 
дать других — справедливым к ним от- 
ношением, и, наконец, не хвалиться со- 
бой, а веровать. 


А. Обращение от ненавистик смирению 
(4:1-6) 


Иаков не скрывает своего негодова- 
ния по поводу того, что среди верующих 
возникают различные распри и конфлик- 
ты. Отсутствие в этом разделе слов „бра- 
тия мои”, которые он ранее употреблял 
так часто, свидетельствует о его особом 
возмущении. Иаков рассматривает при- 
чины этих конфликтов, говорит о их по- 
следствиях и предлагает путн к разреше- 
нию их и предотвращению. 


1. ПРИЧИНЫ КОНФЛИКТОВ (4:1-2) 


4:1. Апостол начинает новую мысль 
риторическим вопросом: Откуда у вас 
вражды м распри? Почему возникают 
вражда или буквально „война” и распри 
или буквально „битвы” между веру- 
ющими? Апостол дает ясный ответ: от 
вожделеный ваших, воюющих в членах 
ваших. Конфликты проявляются вовие, 
но исходят они изнутри человека, от сго 
вожделений или похотей. Философия, 
проповедующая, что человек любым 
путем должен стремиться к получению 
личного удовольствия, разжигает войну в 
человеческих сердцах. 

4:2. Война — это плод человеческих 
вожделений. Похоть в состоянии и до 
убийства довести. Невозможность до- 
стичь горячо желаемого страшно расстра- 
ивает людей, и причина этого — их не- 


насытимая алчность. Все это и ведет к 
аражде и ссорам, жертвой которых ста- 
новятся люди, упомянутые а первом 
стихе. Последние слова второго стиха — 
неимеете, потому что непросите — стоят 
в прямой смысловой связи с третьим 
стихом. Иаков не хочет сказать, что че- 
ловеческие вожделения и похоти ие ис- 
полняются потому, что люди не просят 
Бога исполнить их. Ои только подчер- 
кивает, что источник конфликтов скрыт в 
глубине алчных человеческих сердец. 


2. ПОСЛЕДСТВИЯ КОНФЛИКТОВ (4:3-4) 


4:3. Правильный путь к удовле- 
творению необходимых потребностей — 
это обращение за помощью к Богу. Но 
одна из причин того, что Бог не дает нам 
просимого, в том, что просим мы, руко- 
водствуясь неверными мотивами. В дан- 
ном случае глагол „просите” подра- 
зумевает те просьбы, которые люди 
возносят в собственных эгоистических 
целях. Это становится ясным из после- 
дующих слов: чтобы употребить для ва- 
ших Слово „употребить” 
можно было бы перевести н иначе: 
„промотать”. В греческом языке эквива- 
леитом русского слова „вожделение” 
является слово гедонаис (см. ст. 1). Бог ие 
желает помогать людям в их „гедониче- 
ских желаниях”. 

4:4. Вместо обычного „братия мои”, 
Иаков прибегает к иелестному обра- 
щению: прелюбодеи м прелюбодейцы! И 
снова он ставит вопрос: Не знаете ли, что 
дружба с миром (ср. 1:27) есть вражда 
протыв Бога? А затем добавляет: Итак, 
кто хочет быть другом миру, тот стано- 
вится врагом Богу. Последствия такого 
поведения несравненно хуже, чем только 
неполучеине от Бога ответов на молитвы; 
христиане, вступающие в дружбу с ми- 
ром, восстают против Бога и становятся 
Его врагами! 


3, СМИРЕНИЕ — СРЕДСТВО ОТ 
КОНФЛИКТОВ (4:5-6) 


4:5. В Послании Иакова это одно из 
мест, наиболее трудных для перевода. 
Буквально его можно было бы перевести: 
„Или вы думаете, что напрасно говорит 
Писание, что зависть томит дух, живу- 
щий в нас, ино Он тем большую дает 
благодать”. О каком духе здесь говорит- 
ся — о Божием или о человеческом? 
Завидует ли этот дух, или он является 
объектом чьей-то зависти? Следует ли 


| 


понимать слово „зависть” как нечестивое 
желание или как справедливую ревность? 

Перевести этот стих можно по-раз- 
ному: (а) „Дух, живущий в нас, томится 
от ревности (к нам), и Он дает тем боль- 
шую благодать”. (6) „Он, Бог, ревнует о 
Духе Святом, живущем в нас, и потому 
Он дает тем большую благодать”. (в) 
„Человеческий дух, живущий в нас, за- 
видует, ревнует, но Он, Бог, дает тем 
большую благодать”. 

Однако, проблема заключается не 
только в трудности перевода данного 
стиха. Это место вообще трудно понять. 
Вопрос поставлен чисто риторически: 
Или вы думаете, что напрасно говорит 
Писание... Однако, слова ‚ следующие 
далее, не являются прямой цитатой из 
Писания. Возможно, что Иаков цитирует 
текст из какой-то священной еврейской 
книги или подразумевает общий смысл 
Священного Писания, либо цитирует 
какой-то неизвестный нам греческий пе- 
ревод Ветхого Завета. Одиако, наиболее 
вероятным представляется, что Иаков 
просто хочет обратить наше особое вни- 
манис на цитату из Притчей 3:34, кото- 
рую он приводит в шестом стихе: „Бог 
гордым противится, а смиренным дает 
благодать”. (Эта цитата также приведена 
в 1 Пет. 5:5.) 

4:6. Хотя стих пятый так и остается не 
совсем понятным, нет никаких сомнений 
относительно смысла шестого стиха. Бог 

противится. В греческом тексте 
здесь стоитслово антитасетаи, военный 
термин, означающий „сражаться против 
кого-то”. Но зато смиренным Бог дает 
благодать. Независимо от того, как по- 
инмать предыдущий стих, — как призыв 
к верующим оказывать сопротивление 
нашему человеческому духу, возбуж- 
дающему в нас зависть, или как призыв 
радоваться тому, что Дух Святой охвачен 
ревностным желанием привести каждого 
верующего к совершенству, стих шестой 
несомненно призывает нас к тому, чтобы 
мы отвергли гордость и смиренно по- 
корились Божией власти. Ключ к устра- 
нению конфликтов — всмирении, которое 
всегда вознаграждается Богом. Далее 
Иаков указывает на прямую связь между 
смирением и миром (стихи 7-12). 


Б. Не судите, но будьте смиренны 
и справедливы (4:1-12) 


По-видимому, верующие из евреев, к 
которым обращается Иаков, не только 


Послание Иакова 4:6-9 


враждовали между собой и завидовали 
один другому, но ин обвиняли и осуждали 
друг друга. Между тем, не взаимное 
осуждение, а справедливое отношение 
друг к другу со стороны верующих уго- 
дны Богу. 

Правильные взаимоотношения меж- 
ду людьми имеют жизненно важное зна- 
чение для их духовного роста. В своем 
послании апостол дает иа этот счет со- 
веты, указывает на преимущества спра- 
ведливости и нелицеприятия и говорит о 
том, что источником справедливости яв- 
ляется Бог. 


1. БУДЬТЕ ПРАВЕДНЫ И СПРАВЕДЛИВЫ 
(4:7-9) 

4:7. Призывая к святости и духовной 
гармонии, Иаков дает целую серию ука- 
заний на то, как этого можно достичь (10 
повелений, изложенных в стихах 7-9). 
Иаков призывает к покориости Богу (ст. 
7), к очищению (ст. 8} и к искреннему 
раскаянию („сокрушению”; ст. 9). 

Подобно магниту, покорность Богу 
как бы имеет два противоположных 
полюса: на одном конце — покорность 
Богу, на другом — противостояние 
диаволу. Покориться — это военный 
термин, который означает „быть в под- 
чинении”, „повиноваться”. „Противо- 
стоять” — значит „сопротивляться”, 
„стоять против кого-то”. Противостань- 
те диаволу, н убежит от вас. 

4:8. С другой стороны: Бог прибли- 
жается к тому, кто приближается к Нему. 
Приближение к Богу требует, однако 
того, чтобы человек очистился: очистите 
руки, грешники, исправьте сердца, 
двоедушнье. „Очищение рук” (или омо- 
вение их) было у евреев религиозным 
обрядом, и то, что Иаков прибегает к 
этому образу, красноречиво свидетель- 
ствует, что обращался он именно к ев- 
реям, поверившим во Христа. То, что 
такое очищение в церемониальном смыс- 
ле его было им необходимо, видно из 
обращения, употребленного Иаковом: 
„грешники, двоедушные” (ср. 1:8). 

4:9. Осознав свою потребность в очи- 
щении, они не смогут более веселиться и 
радоваться. Иаков призывает: Сокру- 
шайтесь, плачьте и рыдайте: смех ваш дя 
обратится в плач, и радость — в печаль 
(буквально: „опустите ваши глаза”). Со- 
крупенный дух необходим испове- 
дывающему свом грехи, чтобы ему 
очиститься в глазах Божиих. 
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ОЕ ОЦЕЕР ое ЧОНАОНИИ Вы, омичи ни 


Е 


Послание Иакова 4:10-15 


2. ПРЕИМУЩЕСТВА СМИРЕНИЯ (4:10-11) 


4:10. Ключ к успеху — смирение. 
Смиритесь пред Господом, и вознесет 
вас. Чтобы подняться, нужно опуститься. 
Стоящий низко будет возвышен. Сми- 
рение обладает большим преимущест- 
вом — оно в конечном счете приводит к 
славе. 

4:11. Злословие и осуждение ближних 
совершенно несовместимы с духом сми- 
рения, который желает видеть в нас Бог. 
Более того: осуждая других, мы судим 
закон Божий. А ведь этот закон царит над 
всеми людьми, ий никто не имеет права 


брать ив себя роль судьи закона Божиего. ° 
Клеветники 


осуждаются законом, само- 
званные судьи также осуждаются им, и 
только смиренных ожидает награда. Ис- 
тинная ость торжествует 
только тогда, когда верующий в смире- 
нии и покорности вручаст себя Богу. 


3. ЕДИНЫЙ СУДИЯ (4:12) 


4:12. Только одна Личность стоит 
выше закона. Только Бог может изме- 
нять закон. Лишь Он является Законо- 
дателем и Судьею. Это сложное слово — 
Законодатель (по-гречески Номотетес) 
— встречается в Новом Завете всего один 
раз. Но Бог не только издает законы, Он 
следит и за исполнением их. В Его руках 
сосредоточена и законодательная и ис- 
полнительная власть. Бог есть Царь; Он 
издает и провозглашает Свои установле- 
ния. И Он же — Верховный Судья, на- 
блюдающий за их проведением в жизнь. 
Только Ему дано губить и миловать. Он 
— единый Законодатель, единый Судья и 
единый Спаситель, могущий избавить от 
осуждения законом. Эта истина, хорошо 
знакомая  читателям-евреям, звучит 
упреком в адрес тех, кто ставит себя над 
Божиим законом и судит других. А ты 
кто, который судишь другого? Это один 
из карактерных риторических вопросов, 
которые часто ставит Маков в своем по- 
слании. Смирение и справедливое пове- 
дение жизненно необходимы для духов- 
ного роста. Далее Иаков показывает, как 
при их помощи можно избавиться от 
порока самонадеянности. 


В. Обращение от самонадеянности к 
вере (4-13-17) 
Помимо того, что среди верующих часто 


зозникали конфликты, и они осуждали 
друг друга, они также страдали само- 
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надеяниостью. Иаков, приводя пример 
хвастливых помыслов, показывает их 
несостоятельность и предлагает практи- 
ческую альтернативу им. 


1. ЗАЯВЛЕНИЕ САМОНАДЕЯННОГО 
(4:13) 

4:13. Иаков прямо говорит: Теперь 
послушайте. Схожее чисто разговорное 
обращение Иаков употребляет и в 5:1, и 
во всем Новом Завете оно присуще лишь 
ему. Подобное обращение привлекает 
внимание читателей и стимулирует их 
интерес к тому, что будет сказано затем. 
Иаков высказывает свое осуждение ти- 
пичному бизнесмену того времени, веду- 
щему свои дела без Бога. Он строит 
самонадеянные планы: „сегодня или заз- 
тра отправимся в такой-то город и про- 
живем там один год (самонадеянно рас- 
поряжается временем, забывая, что опо 
может и оборваться для него), и будем 
торговать, и получать прибыль”. Сколь 
самоуверенно предсказывает ои себе ус- 
пех в делак! Иаков нарисовал точный и 
яркий портрет еврейского купца, весьма 
настойчивого и целеустремлениого в де- 
лах, который откровенно провозглашает 
принцип своей жизни — „делать деньги”. 


2. ПРИГОВОРСАМОНАДЕЯННОСТИ (4:14) 


4:14. Иаков говорит самонадеянному 
дельцу: „Гы не знаешь даже, что случится 
с тобою завтра”. Человеческие планы 
стоят всегда под вопросом. Осуществле- 
ние их не зависит от самого человека. 
Ведь время не принадлежит ему. Так же, 
как и самая жизнь его. Затем Иаков при- 
бегает к своему излюбленному приему и 
ставит вопрос: Что такое жизнь ваше? 
Ответ прост и ясен: вар, являющийся ия 
малое время. Верующие не должны за- 
бывать о краткости своей земной жизни. 
Кроме всего прочего, это помогает осво- 
бождаться от самонадеянности и не дает 
увязнуть в болоте гордыни, из которого 
упомянутая самонадеянность и про- 
истекает. 


3. НЕ БУДЬТЕ САМОНАДЕЯННЫ (4:15-17) 


4:15. Избавиться от самонадеянности 
‘можно лишь видя мир и жизнь в Божисй 
перспективе. Вместо того, чтобы строить 
большие плавы, исходя из своих челове- 
ческих возможностей, верующий должен 
возлагать свою надежду на Господа. От- 
бросив тщетную самонадеянность, сле- 


сатаны в 


дует говорить: еслы угодно будет Гос- 
поду и живы будем, то сделаем то или 
другое. Словаэти недолжны стать своего 
рода магической формулой — в них дол- 
жна быть отражена практическая жиз- 
ненная позиция верующего. 

4:16. Ради вящей убедительности 
Иаков повторяет: Всякое такое тщеславие 
есть зло. На смену самонадеянности до- 
лжно прийти упование на Бога. Избав- 
ление отсамонадеянности приходит через 


ча. Напрашивается вывод, что за- 
ключительные слова этого стиха: Итак, 
кто разумеет делать добро и не делает, 
томугрех, относятся не только к вопросу 
о самонадеянности, но и вообще ко все- 
му, очем было сказано в послании. Такое 
мнение подтверждается вводным сло- 
вом „Итак...” Читающие Послание 
Иакова не могли бы сослаться на свое 
„неразуменис”, на то, что они „не разу- 


меют делать добро”. Послание постоян- ° 


но призывает к тому, чтобы делать доб- 
ро, „и не делающим его — грех”. 

Для достижения духовной зрелости 
верующий должен поступать так, ках ои 
теперь научен. Даже в моменты искуше- 
ний и испытаний ои должен твердо дер- 
жаться Слова Божиего. Терпеливо и без 
всякого лицеприятия, должен он служить 
своим братьям и сестрам, проявляя свою 
веру на деле. Они обязан следить за своим 
языком и мыслями. Исполненный 
искреннего раскаяния, должен он подчи- 
ниться своему всемогущему Отцу, 
Законодателю и Судье — в духе смире- 
ния, с надеждой в сердце. Он должен быть 
таким, каким хочет видеть его Бог, и 
говорить, и чувствовать ои должен угод- 
по Богу. 


У. Проявляйте участие 
к другим (гл. 5). 


Иаков продолжает обличать само- 
надеянных дельцов, которые по ви- 
димым признакам преуспевают и, нажи- 
ваясь на тех, которых угнетают, 
почитают себя богатыми, потому что 
много накопили. Однако, Иакову подоб- 
ное богатство представляется тщетным . 
Истинно, духовно, богат не тот, кто ко- 
пит, & тот, кто раздает. Тем, кто стал 
жертвою алчности богатых иликто хотел 
бы последовать их примеру в достижении 
быстропреходящего успеха, Иаков реко- 
мендует запастись терпением. В итоге 
всех верующих, независимо от того пе- 


Послание Иакова 4:16—5:3 


реживают ли они благословения или 
трудности, стоят ли они в вере или ос- 
лабели в ней, Иаков призывает славить 
Бога и молиться Ему. 

Мысль Иакова, заключающая этот 
раздел, — в том, что необходимо де- 
литься: делиться имуществом, подкре- 
плять друг друга в терпении, молиться 
друг о друге. 


А. Предостережение богатым (5:1-6) 


Обличение, которое высказано в чет- 
вертой главе, продолжено и в пятой, где 
оно звучит сеще большей силой и убеди-- 
тельностью. Апостол обвиняет богатых 
и предупреждает их. По-видимому, он 
имеет в виду всех богатых вообще — как 
верующих, так и неверующих (сравните 
1:Ю и 2:6). Он не призывает их к исправ- 
лению, но только строго предупреждает, 
что собирание богатства не может при- 
вести ни к чему хорошему, что оно 
„сгниет” и повлечет за собою осуждение. 


1. ОПАСНОСТЬ БОГАТСТВА (5:1) 


5:1. Апостол прибегает к тому же 
самому обращению, что и в 4:13: По- 
слушайте вы... Богатые люди, которым 
столь многие завидуют, у Иакова не вы- 
зывают ничего, кроме осуждения и пре- 
зрения. Он низвергает с их сомнительной 
высоты тех, кто высокомерно возлагают 
свои надежды на материальное богат- 
ство, обреченное исчезнуть. Плачьте и 
рыдайте — можно сравнить с тем, что 
сказано в 4:9. Деньги дают только вре- 
менную радость, а богатство, в конце- 
концов, приведет к бедствию. 


2. БОГАТСТВО ТЛЕННО (5:2-3) 


5:2-3. Богатство обратится в прах, а 
прекрасную одежду съест моль. Жизнь 
движется по принцину не „от отрепьев к 
богатству”, а наоборот: „от богатства к 
отрепьям”. Золото и серебро — вожде- 
ленны для многих и издавна служат ме- 
рилом материального богатства. Но хо- 
тя они и не ржавеют буквально, это мож- 
но сказать о них в переносном смысле 
слова. Золото темнеет, а серебро тускне- 
ет. И коррозия, которой подвергаются 
даже драгоценные металлы, свидетель- 
ствует о безумии богатых, и она же будет 
свидетельством против них и „съест” их 
плоть, как огонь. Подобно тому, как 
металлы от времени теряют свой блеск, 
яд алчности со временем поедает людей. 


Посланне Иакова 5:4-11 


В тленности богатства — предостереже- 
ние тем, кто стремится кнему. Собирание 
такого „сокровища на последние дни” — 
лишь добавляет масла в огонь, который 
пожрет обреченных. 


3. БОГАТЫМ ГРОЗИТОСУЖДЕНИЕ (5:4-6) 


5:4-5. Осуждению подвергается не 
богатство само по себе, но стремление к 
накоплению его и те действия, которые 
вытскают из такого стремления. Бог 
слышит вопли тех, кому не доплатили за 
их труд и тех, кого угнетают богатые. 
Верующие из евреев хорошо знали, что 
Божий закон запрещает удерживать пла- 
ту за труд (Лев. 19:13; Втор. 24:15) и 
угнетать бедных (Прит. 3:27-28; Амос. 
8:4-6; Мал. 3:5). О „роскошествовании“ 
(этрифесате), буквально — о „мягкой”, 
удобной, сладкой жизни, и о „наслажде- 
нии” (эспаталесате) — буквально „о 
жизни, исполиенной неги и разврата”, в 
Новом Завете говорится только здесь и в 
1 Тим. 5:6. Ведущие такую жизнь подоб- 
ны скоту, который заставляют нагулн- 
вать жир перед забоем. Яркое и сильное 
сравнение это было особенно понятно 
верующим евреям, хоропю знакомым с 
практикой жертвоприношений упитан- 
ных овец и телят. 

5:6. В погоне за наживой богатые 
пользуются своим влиянием в судах и не 
останавливаются перед тем, чтобы в ходе 
судебного разбирательства добиться 
обвинения или даже осуждения насмерть 
„праведника”, который не оказывает им 
сопротивления (здесь речь, по-видимому, 
не о какой-то конкретной личности, ио о 
целой категории людей, хоть и ие- 
повинных ни в чем, однако, неспособных 
защитить себя от неправедного суда). Тах 
страсть к деньгам ведет к потере чело- 
вечности до такой степени, что люди 
становятся способными даже на убий- 
ство. 

Верующий, который хочет достичь 
духовной зрелости, не должен впадать в 
искушение стяжательства — ради самого 
себя. Ему следует делитьсясвоим добром 
с другими во славу Божию. 


Б. Будьте терпеливы (5:17-12) 


Иаков обращается далее к тем, кто не 
знает отдыха. И снова обращение его 
исполнено сердечности: „братия...” Тои 
из негодующе-осуждающего становится 
мягким и сочувственным. Иаков обли- 
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чает богатых, но бедных — утешает. Он 
призывает своих братьев терпеть. Он ука- 
зывает, что терпение играет очень важ- 
ную роль в жизни, и в доказательство 
приводит нссколько примеров. 


1. СУЩНОСТЬ ТЕРПЕНИЯ (5:7-9) 


5:7. Будьте долготерпеливы до... — 
говорит Иаков и напоминаст, что придет 
справедливый суд иё неправедных бога- 
чей. В греческом тексте здесь слово 
макротимесате, состоящее из двух слов: 
„макрос” — долгийи „тимос” — характер. 
Смысл сказаниого можно выразить 
словами: „настроить себя (свой характер) 
на длительное ожидание”. Завершение 
земиой жнэни — вот на что. в первую 
очередь следует направлять свое внима- 
ние. Нужно помнить о том, что Христос 
снова придет на землю. Сущность тер- 
пения являет иам земледелец, столь тер- 
пеливо ожидающий необходимого ему 
дождя; дождавшись его, он получает 
хороший урожай. 

5:8. Итак, долготерыите м вы. Как 
упомянутый земледелец, всякий ве- 
рующий должен укрепляться в вере, „по- 
тому что пришествие Господне прибли- 
жается”. А пришествие Господа — это 
прекрасный стимул для верующего в 
терпении его и твердости. 

5:9. Ивков призывает верующих пе- 
рестать обвинять друг друга, поскольку 
подлинный Судья, Иисус Христос, уже 
стоит у дверей! Зная о скором пришест- 
вии Христа, верующим следует прекра- 
тить свои мелочные конфликты, о кото- 
рых шла речь в 4 главе. Подобио тому, 
как ученики в классе на страже, в ожида- 
нии скорого прихода учителя, должны 
поступать и дети Божии, ожидая при- 
шествия Христа. Им тоже при этом не- 
обходимы приличное поведение и до- 
брожелательные отношения _ между 
собой. 


2. ПРИМЕРЫ ТЕРПЕНИЯ (5:10-11) 


5:10. Иаков напоминает своим 
братьям-евреям о злостраданиях и дол- 
готерпении пророков (ср. ст. 7), которые 
говорили к Израилю от имени Бога. 

5:11. Вот, мы ублажаем (считаем 
счастливыми) тех, которые терпели. И. 
тут Иаков приводит другой хорошо 
известный пример терпения — Иова. Бог 
вознаградил его за терпение великим 
благословением (см. Иов. 42:12). Лю-: 


бопытно, что Иаков употребил здесь 
греч. слово, означающее не „терпеине”, а 
„непоколебимость”, „стойкость”. 
Апостол делает вывод; Ибо Господь 
весьма милосерд и сострадателен. (Гре- 
ческое слово полиспланчнос, переведеи- 
ное как „сострадателеи”, состоит из двух 
слов: „полис” — „много” и „спланчна” 
— „внутренность” или „вместилище 
чувств”, и употреблено оно в Новом 
Завете только один раз. Слово „мило- 
серд” оиктирмон, от глагола 
„жалеть”, также редко встречается, и его 
можно найти только здесь и в Лук. 6:36.) 


.3. ПРИЗНАКИ ТЕРИЕНИЯ (5:12) 


5:12. Прежде же всего, братия мои, — 
заключает Иаков, — не клянитесь... Те 
верующие, которым свойственны вынос- 
ливость и терпеливость, не имеют нужды 
втом, чтобы клясться небом илиземлею, 
поскольку их слово и без того твердо. 
(Слово „не клянитесь” не означает, что 
речь идет о богохульстве, Иаков имеет в 
виду „обычные” клятвы.) Когда мы го- 
ворим, пусть наше „да” действительио 
означает „да”, а „нет” — действительное 
„нет” (см. Мат. 5:37). Скорое пришествне 
Христа, истинного Судьи, Который уже 
стоит при дверях (Иак. 5:9) должно по- 

нас честными и заслужи- 
вающими доверия, а если мы не таковы; 
то подлежим осуждению. 


В. Молитесь друг за друга (5:13-20) 


Кульминационным пунктом посла- 
ния является подчеркнутый призыв 
Иакова к молитве. Самая болыная 
помощь, которую может оказать один 
верующий другому, — это молиться за 
него. В молитве очевидное дока- 
зательство сочувствия. В ней осущест- 
вляется прямая линия связи с Тем, Кто 
может помочь в любой нужде, незави- 
симо от того, как она велика или даже, по 
нашим представлениям, — неисполнима. 
Но успешно молиться за других способ- 
ны лишь те, чьи сердца способны откли- 
каться на нужды других; а молиться за 
нужды ближиих верующие должны на- 
стойчиво, сознавая всю значимость этих 
нужд. 

1. СОЗНАВАЙТЕ СВОЮ НУЖДУ В 
МОЛИТВАХ (5:13) 


3:13. Пожалуй, самым слабым местом 
сегодняшних церквей являются молитва 
и благодарение. Причина этому может 
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Послание Иаоква 5:12-15 


быть в известной апатии иаших совре- 
менников. Между тем, есть множество 
нужд, о которых мы должны молиться, и 
много такого, за что мы должны благо- 
дарить Бога. Страдание должно побуж- 
дать иас к молитве. Чтобы подчеркнуть 
все эти истины, Иаков ставит несколько 
вопросов: Злостраждет ли кто из вас? (ср. 
со ст. 10). — Пусть молится. Здесь под- 
разумевается страдание по любой при- 
чние. Весел ли кто? — пусть поет псалмы 
(в греч. тексте стоит слово псаллето, что 
буквально означает: „играть ма струн- 
ном инструменте” — этот глагол упот- 
ребляется в Новом Завете только четыре 
раза: здесь ив Рим. 15:9; 1 Кор. 14:15; Еф. 
5:19). 


2. МОЛИТЕСЬ О НУЖДАХ ДРУГ ДРУГА 
{5:14-18) 


5:14-15. Иаков ставит третий вопрос: 
Болен ли кто из вас? — и дает иа него 
пространный ответ. Богословы много 
спорят между собою относительно этих 
стихов. Некоторые полагают, что физи- 
ческое здоровье зависит исключительно 
от молитвы. Другие видят в этом месте 
Писания указание на церковный обряд 
соборования, который начали практи- 
ковать в восьмом столетии. А третьи 
видят в нем обоснование современной 
практики: о больном молятся Богу 
(„пусть помолятся над ним”) и одновре- 
менно дают ему лекарства („помазавши 
его елеем”), т. е. используют и молитву н 
медицину. 

Суть заключается в том, как или что 
понимал Иаков под словом „болен”. 
По-видимому, нет основания понимать 
это слово только в значении физической 
болезнн. Греческое слово астеней, 
употребленное здесь, означает: „быть 
слабым”. Хотя в Евангелиях это слово 
применяется по отношению к фи- 
зическим болезням, в Деяниях и в по- 
сланиях его обычно употребляют, говоря 
о слабости в вере, духовной незрелости 
(„немощной совести”); см. Деян. 20:35; 
Рим. 6:19; 14:1; 1 Кор. 8:9-12. Употре- 
бление этого слова „болеи” в значении 
„слабый” подтверждается и тем, что в 
Иак. 5:15 для обозначения „больного” 
употреблено другое греческое слово — 
камнонта, что буквально означает „быть 
в изнеможении”. Это слово употреб- 
ляется еще один раз в Новом Завете — в 
Евр. 12:3, и именно в таком значении. 

Иаков не имел в виду тех, кто бо- 


Послание Иакова 5:16-20 


лезнью был прикован к постели. Скорее 
ои обращался к тем, кто под гнетом 
страданий ослабел морально и духовно. 
Именно таким верующим следует звать 
на помощь пресвитеров церкви. Ранне- 
христианские церковные вожди были 
научены „утешать малодушных” и 
„поддерживать слабых” (астенон). Ср. 1 
Фосс: 5:14. 

Иаков говорит, что пресвитеры дол- 
жны „помолиться над ним и помазать его 
елеем”. Важно отметить, что в греческом 
тексте здесь стоит слово алеипсантес — 
„натереть маслом”, а не слово хрио 
(обрядовое помазание маслом). Первое 
слово выражает обычное мирское поия- 
тие, тогда как второе — религиозный 
термин. Даниель Р. Хайден пишет по 


этому поводу: „Иаков не имеет здесь в ` 


виду церемониальное или ритуальное 
помазание, 
жественное исцеление, но — часто приме- 
нявшееся помазание маслом в знак вы- 
ражения почтения, а также для освежения 


и придания приятного аромата”. Жеи-‘ 


щина „помазала” (алеифо) маслом ноги 
Иисуса Христа (Лук. 7:38). Хозяин „по- 
мазывал” (алеифо) головы своих гостей 
(Лук. 7:46). Человек постящийся да не 
напускает на себя уныния, ио да помажет 
(алеифо) маслом свою голову и омоет 
свое лицо (Мат. 6:17). Таким образом 
Иаков указывает на то, что „слабые” 
(астенеи) и „немощные” (камнонта) мо- 
гут получить ободрение, освежение и 
подкрепление от пресвитеров, которые 
помажут маслом их унылые головы и 
помолятся над ними. 

Упавшие, обескураженные, страж- 
дущие, изнеможенные верующие могут 
быть подняты н ободрены пресвитерами, 
которые помолятся молитвою веры за 
них, и „молитва веры исцелит болящего 
(а. с. ободрит его и поднимет его дух), и 
восставит его Господь”. 

То, что речь идет именно о духовном 
восстановлении, а нео физическом, видно 
из последующих слов: „...и если он со- 
делал грехи, простятся ему". Многие ве- 
рующие, больные физически, звали пре- 
свитеров церкви, н те молились за них и 
мазали их маслом, однако, значительное 
число больных продолжало болеть. Это 
свидетельствует о том, что понимать 
данные стихи как совет, направленный на 
- физическое выздоровление, неверно: речь 
туг идет о духовном восстановлении. 


5:16. Вывод ясен: Признавайтесь друг 


могущее приносить Бо- 


перед другом в проступках и молитесь 
друг за друга. Взаимное сочувствие и 
взаимная забота — это путь к победе над 
унынием и слабостью. Залог исцеления 
от них — в исповедании друг перед 
другом и во взаимных молитвах. Исце- 
ление („чтоб исцелиться”) относится в 
даниом случае не к телу, а к душе (см. 
Мат. 13:15; Евр. 12:13; 1 Пет. 2-24). Мвого 
может усшленназ молитва праведного, 
т. е. она приносит необходимое исцеле- 
ние от Господа. Такое понимание под- 
тверждается и двумя следующими 
стихами послания. Если бы стихи 14-16 
относились к физическому исцелению, 
они были бы оторваны по смыслу от 
того, что говорится до и после них. 
5:17-18. Иаков снова приводит хорошо 
знакомый его читателям-евреям пример. 
В стихе 10 ои говорил о пророках, затем 
об Иове (ст. 11), а теперь он говорит об 
Илин, подразумевая, что Илия тоже был 
страдальцем. Слова „человек подобный 
нам” можно было бы перевести следу- 
ющим образом: „у него были такие же 
чувства, как н.у нас” или „он страдал так 
же, как и мы” (ср. ст. 10 и 13). Другими 
словами, Илии хорошо были знакомы 
слабости человеческой природы, но вот 
он „помолился молитвою”, в томсмысле, 
что помолился горячо, и небыло дождя, а 
затем помолился опять, н дождь пошел (3 
Цар. 17:1; 18:41-46). Горячая, настойчи- 
вая молитва дает результат, тогда как 
молитва половинчатая, с сомнением — 
безуспешна (см. Иах. 1:6-8). : 


3. ЗАБОТА О ЗАБЛУДШИХ (5:19-20) 


5:19-20. В заключительных строках 
послания тои Иакова вновь делается 
мягким, и в этом тоне он призывает своих 
читателей сочувствовать ближним и 
поощряет тех, кто готов прийти на 
помощь упавшим и ослабевшим. Бра- 
тия! — пишег ой, — еслы кто из вас 
уклонится от истины, и обратит кто его, 
пусть тот знает, что обративший 
грешника от ложного пути его спасет 
душу от смерти и покроет мвожество 
грехов. 

Свернувшие с пути истины — это и 
есть „болящие” в церковной семье. Они 
уклонились на собственные пути. Грече- 
ское слово планете, употребленное здесь, 
означает того, кто сбился с дороги ни 
безнадежно заблудился. Астрономиче- 
ский термин „планета” произошел от 
этого греческого слова и обозначают им 
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так иазываемые „блуждающие звезды” 
(ср. Иуд. 13), в отличие от „звезд непо- 
движных” (большие планеты и асте- 
роиды). 

Заблудшая овца снова должна быть 
приведена в овчарию. Апостол говорит 
здесь ие об обращении (евангелизме), ио 
овосстаноалении заблудшего. Он имеет в 
виду не искупление грешника, а оживле- 
ние веры в том, кто заблудился. Такая 
спасительная акция имеет большое зна- 
чение. Потерянную овцу спасают от ги- 
бели, и ее грехи (грехи заблудшего, а не 
того, ктб ему помогает) покрываются, т. 
е. как бы покрывают их покрывалом (1! 
Пет. 4:8). Теперь ои снова может идти 
вериым путем — к духовиому совершеи- 
ству. 


Послание Иакова 


Апостол Иаков дает ясные советы как 
достичь практической святости и 
духовной зрелости. Своими увещаниямн 
и наставлениями они стремился растре- 
вожить души своих возлюбленных бра- 
тьев во Христе — верующих евреев. 
Стоять твердо в вере, служить с терпе- 
нием, следить за своей речью, покоряться 
в смирении, и, сочувствуя ближним, де- 
литься с ними — вот, что им необходимо. 
Верующий должен быть таким, каким 
хочет видеть его Бог, они должен делать 
то, что ожидает от него Бог, говорить и 
чувствовать так, как это угодно Богу. И, 
наконец, делиться с ближними всем, что 
имеет, потому что этого хочет Бог. Ду- 
ховный рост сказывается иа всех сторо- 
нах нашей жизни. 


| 
1 
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ПЕРВОЕ ПОСЛАНИЕ АПОСТОЛА ПЕТРА 


Роджер М. Реймер 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Первое Послание Петра написано 
верующим, переживавшим различные 
формы гонений, — тем мужчинам и жен- 
щинам, чья вера во Христа делала их 
чужими в окружавшем их языческом 
мире. Апостол Петр призывает этих ве- 
рующих быть терпеливыми и своим по- 
ведением показывать пример другим. 
Практические поучения, высказанные в 
теплом задушевном тоне, делают это 
послание уникальным источником обод- 
рения для всех верующих, которые на- 
ходится в конфликте с тем обществом, в 
котором они живут. 


Авторство. Первый стих вполне опреде- 
ленно свидетельствуст о нем: „Петр, апо- 
стол Инсуса Христа...” Его настоящее 
има Симон, Ио он получил от Иисуса 
Христа другое имя: Кифа (Иоан. 1:42). 
Греческий перевод арамейского слова 
Кефас — „петрос”, что означает „камень” 
или „скала”. Иисус Христос, зная харак- 
тер Симона, который проявится в буду- 
щем, отразил его в этом имени. Инте- 
ресно отметить, что в Новом Завете лишь 
один мужчина зовется Петром. 

Таким образом до недавнего вре- 
мени вопрос об авторстве ни у кого не 
вызывал сомнения. Но с некоторых пор 
кос-кто из богословов стал припоминать, 
что во мнении еврейских религиозных 
вождей Петр был человеком „некнижным” 
и „простым” (Деян. 4:13). Литературный 
же стиль этого послания свидетельствует 
отом, что авторего должен был хорошо 
владеть греческим языком. Те, кто отри- 
цают авторство Петра, говорят, что из- 
под пера галилейского рыбака просто не 
мог выйти такой шедевр греческой ли- 
тературы. 

Но хотя Петра называли человеком 
„некнижным” н хотя греческий язык не 
был его родным языком, он, все-таки, не 
был „простым” человеком. Еврейскне 
вожди считали Петра „некнижным”, по- 
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скольку он не учился под руководством 
раввинов, а не потому, что будто бы был 
неграмотен. Лука также пишет (Деян. 
4:13), что упомянутые вожди дивились 
той уверенности н силе, которые ощуща- 
лись в личности Петра, руководимого 
Духом Святым. Служение Петра на ниве 
Божией, которое длилось более 30 лет, 
привело его из Иерусалима в Рим. Он 
жил н проповедывал среди людей, гово- 
ривших на многих языках. Стоит ли 
удивляться тому, что после тридцати лет 
служения среди людей, основным языком 
которых был греческий, он и сам вполне 
овладел им! 

Построенная по всем правилам ора- 
торского искусства, с использованием 
множества метафор, речь автора посла- 
ния свидетельствуст о том, что его дейст- 
вительно написал выдающийся оратор н 
одаренный литератор. Как время, рабо- 
тавшее на апостола Петра, так н при- 
сущие ему способности, несомненно по- 
эволили ему стать выдающимся пропо- 
ведником Евангелия на греческом языке, 

Дальнейшне сомнения в авторстве 
Петра, связанные с языком послания, 
устраняются тем обстоятельством, что 
Петру, очевидно, помогал в работе в 
качестве его секретаря Сила (1 Пет. 5:12). 
Сила, хотя н был членом Иерусалимской 
церкви, являлся римским гражданином 
(Деян. 16:36-37) и, по всей видимости, 
свободно владел греческим языком. Но 
независимо от того, помогал ли Сила 
Петру по части нюансов греческой грам- 
матики, содержание послания говорит о 
том, что это личное послание Петра, от- 
меченное тем авторитетным тоном, на 
который он имел право. 

Прослеживается явная параллель 
между этим посланием и проповедями 
Петра, записанными в Деяниях Апосто- 
лов (Ср. 1 Пет. 1:20 н Деян. 2:23; 1 Пет. 4:5 
н Деян. 10:42). Один из наиболее порази- 
тельных примеров этого сходства нахо- 
дим прн сравнении 1 Пет. 2:7-8 и Деян. 
4:10-11. В обоих случаях приводится ци- 


1 Петра 


тата из Псалма 117:22 и отнесена она к 
Иисусу Христу. Интересно отметить, что 
апостол Петр лично слышал, как Христос 
применилэто место из Писания к Самому 
Себе, будучи отвергнут еврейскими вож- 
дями (Мат. 21:42). 

Другой косвенной ссылкой на служе- 
ние Иисуса Христа, подтверждающей ав- 
торство Петра, является его повеление 
пастырям (1 Пет. 5:2) быть пастырями 
добрыми. Ведь в Новом Завете еще толь- 
ко в одном месте содержится схожее 
обращение х пастырям (Иоан. 21:16), нв 
том случае с подобными словами обра- 
щался к самому Петру Инсус Христос. 
Кроме того, в ряде мест автор послания 
утверждает, что лично был свидетелем 
служения Христв с его самого начала 
(1 Пет. 1:8; 2:23; 5:1). 

Послание оказало большое влияние 
на труды раннехристианских писателей. 
Поликарп, Климент, Ириней и другие 
свидетельствуют, что ранияя церковь не 
сомневалась в том, что послание напи- 
сано именно Петром. Итак, содержание 
послания и свидетельство ранней церкви 
должны рассеять всякие сомнения, ибо 
они несомненно подтверждают истин- 
ность слов, записанных в первом стихе: 
„Петр, апостол Иисуса Христа...” 


Время написания. Апостол Петр написал 
это послание незадолго до тогокак в 64 
году император Нерон начал гонения на 
перковь, или, возможно, вскоре после 
этого. Поскольку Петр говорит о правн- 
тельстве как об миституте, который при- 
зван поощрять тех, кто поступает пра- 
вильно и наказывать поступающих 
неправильно (2:13-14), некоторые прихо- 
дят к выводу, что это послание было 
написано до начала гонений. Во всяком 
случае, по всей видимости, особые за- 
коны, направленные исключительно 
против христиан, тогда еще приняты не 
были, и читателям послания еще не ре- 
зали слух слова: „царя чтите” (2:17). Го- 
нения и сопряженные сними страдания, о 
которых говорит Петр, носили неорга- 
низованный характер, и законом санк- 
ционированы не были. Язычники, среди 
которых жили христиане, конечно, кле- 
ветали на верующих, насмехались над 
ними, подрывали их права и даже изби- 
вали тех, чей образ жизни резко отли- 
чался от общепринятого по причине их 
веры во Христа. 


Но, кажется, апостол предвидел эпоху 
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более жестоких гонений. Он призывает. 
своих читателей радоваться и когда им' 


немного... 
{1:6). Он также убеждает их приготовить- 
ся (1:13) к возможным в будущем стра- 
даниям за свою вериость Христу, ибо на 
то — воля Божия (4:19). Вполне возмож- 
но, что в Риме император Нерон уже 
развязал кампанию гонений на христнан 
и, ширясь, она приближалась к провин- 
циям, жителям которых н писал Петрэто 
послание. В таком случае оно было на- 
писано где-то между 64 и 65 годами 
нашей эры. 


Допущение, что гонения на христиан 
уже начались в Риме, возможно, объ-: 
ясняет загадачные слова о Вавилоне 
(5:13). В Риме апостол провел последнее 
десятилетие своей жизни. Его убили 
около 67 года. Свое первое послание он 
написал еще до того, как был схвачен 
римскими аластями, и, по-видимому, не 
хотел обнаруживать свое местонахожде- 
ние. Однако, некоторые богословы по- 
лагают, что Петр и в самом деле на- 
ходился в Вавилоне, когда писал это 
послание; в этом городе тогда процве- 
тала еврейская община. 


Кому нашасано послание. Первое Посла- 
ние Петра адресовано христианам, рас- 
сеянным по пяти малоазийским провин- 
циям Римской империи. Сегодня этот 
район соответствует северной части Тур- 
цин. Церкви в этих провинциях состояли 
как из обращенных евреев, так и из об- 
ращенных язычников. В послании есть 
много цитат из Ветхого Завета Верую- 
щие из евреев придавали особое значение 
слову „рассеянным”, которое апостол по- 
ставил в своем приветствии (1:1). Евреи, 
жившие вне Иерусалима, считали себя 
находящимися в рассеянии. 

Язычники же могли видеть обраще- 
ние ксебе в тех словах увещания, которые 
содержатся в 1:14, ибо в вих — напоми- 
нание о том недавнем прошлом, когда ' 
они еще не знали Слова Божиего. Их не 
могли не порадовать слова, что, хотя 
некогда они и были „в неведении”, чуж- 
дые Богу, теперь они — „народ Божий” 
(2:10). Не вызывает сомнений, что Петр 
обращался и к евресям и к язычникам, 
стараясь поддержать дух малоазийских 
церквей. 


Цель послания. Это письмо можно рас- 


сматривать как особую инструкцию для 
посланников во враждебной стране. Ав- 
тор, зная, что волна преследований будет 
нарастать, старается научить своих бра- 
тъев, каким нужно вести себя, чтобы про- 
славить Того, Кого они представляют. 
Цель послания таким образом в том, 
чтобы вселить в христиан мужество пе- 
редлицом преследований, дабы истинная 
благодать Иисуса Христа видна была в 
них (5:12). 

Это послание является практическим 
заставленнем, с позиций богословия, н 
одновременно оно служит повседневно- 
му утешению верующих. Доктрины 
Петр конкретно увязывает с практикой. 
Рождение свыше дает живую надежду 
тем, кто страдает от преследований. Но- 
вое поведение становится для них воз- 
можным, поскольку Сам Христос под- 
крепляет страждущих. А необходимоэто 
новое поведенне для того, чтобы являть 
неверующим в окружающем враждебном 
мире милость Божию.Новая ответствен- 
ность ложится на руководителей н членов 
тела Христова, которые должны более 
тесно сплотиться между собой, подобно 
живым камням, чтобы устоять протнв 
волны гонений. 

Читающие послание обретают силу 
видеть дальше и выше сегодняшних 
проблем и испытаний, видеть перснекти- 
вы, открывающиеся в вечности. Хотя и 
придется верующим пострадать от раз- 
личных испытаний, в будущем их ожи- 
дает наследие нетлеиное, не портящееся н 
не увядающее. 


ПЛАН 


1. Приветствие (3:1-2) 
А. Автор представляет себя (1:1а) 
Б. Автор представляет тех, кому он пишет 
послание (1:16-2) 
№. Избранные для рождения свыши (1:3—2:10) 
А. Рождение свыше дает жывую надежду 
(1:3-12) 
1. Будущее васледство (1:3-5) 
2. Нынешияя радость (1:6-9) 
3. Прошлое откровение (1:19-12) 
Б. Рождение свышы дает святость 
(1:13—2:10) 
1. Подготовка (1:13-16) 
2. Цена (1-17-21) 
3. Очищение (1:22-23) 
4. Практическое осуществленые {2:4-10) 
1. Празы к новому поведеныю (2:11 —3:7) 
А. Новое поведение перед лицом мира 
. (21-28) 
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2 Толк. новозаветных послвний 


1 Петра 11-2 


(2:13-17) 
3. Поведение рабов (2:18-25) 
Б. Новое поведение в семье (3:1-7) 
1. Поведение жен (3:1-6) 
2. Поведение мужей (3:7) 


ТУ. Предостережение ельно новых 
гонений (3:8—4:19) 
А. Противостояние несправедливости 
{3:8-22) 
1. Имейте жалость и сострадание 
(3:8-12) 


2. Имейте чистую совесть (3:13-22) 

Б. Будьте терпеливы в страданиях (гл. 4) 
1. Христианский подход к страданиям 

{4:1-6) 
2. Христванское служение (4:7-11) 
3. Христианская вера (4:12-19) 
У. Возложение новой ответственности 

{5:1-11) 

А. Пастыри да пасут (5:1-4) 

Б. Повиновение младших (5:5-7) 

В. Непоколебимость всех (5:8-11) 

У\1. Заключение (5:12-14) 


КОММЕНТАРИИ 
Г. Приветствие (1:1-2) 


Прнветствне, в котором автор пред- 
ставляет себя н тех, к кому он обра- 
щается, — характерио для писем, напн- 
санных в первом веке. Подобным же 
образом начинал сяои послания ап. 
Павел: он иазывал себя и тех, кому писал. 


А. Автор представляет себя (1:1а) 


1:1в. Петр, или по арамейскн Кефас, 
— это имя дал Симону Иисус Христос, 
когда призвал его стать Его учеником 
(Иоан. 1:42). Никто другой в Новом За- 
вете не звался так же: Петр, Апостол 
Инсуса Христа. Это прямое заявление о 
данной ему апостольской власти 
подтверждается как содержанием самого 
послания, так и тем фактом, что оно с 
самого начала было введено в канон 
Священного Писания. 


Б. Автор представляет тех, кому он 
пишет послание (1:16-2) 


1:16-2. Апостол с самого начала тща- 
тельно подбирает слова с тем, чтсбы 
ободрить н подкрепить сяоих читателей. 
Христиане — это избранники Божии не 
волей случая или по прихоти людей. Их 
избрал Сам Бог. Когда-то только изра- 


1 Петра 1:2 


ильтяне имели право носить титул 
Божних избранников. 

Неудивительно поэтому, что мир 
смотрел на христиан ках на чужестранцев 
(в греческом тексте стоит слово парепи- 
демоис, что одновременно означает и 
„иностранец” н „временный житель”, ср. 
2:11). Верующие являются гражданами 
неба (см. Фил. 3:20) н действительно жи- 
вут в языческом обществе как иностран- 
цы и пришельцы, помыслы которых час- 
те направлены к их родной стране. 

Читатели, которым адресовано по- 
слание Петра, жили в Понте, Галатин, 
Каппадокии, Асия, Вифинни, то есть 
нредставлялн собою все пять провинций 
Рима в Малой Азии. По-видимому, по- 
слание должно было переправляться нз 
одной церкви в другую и таким образом 
обойтн всю эту территорию. Слово „рас- 
сеянным” имело особое значение для 
евреев-христиан, входивших в состав 
упомянутых церквей. Они жили в рассе- 
янии, вдали от своей родной страны. 
Апостол употребил это слово, ранее от- 
носившееся только к Израилю, — им 
подчеркивалось положение ранней цер- 
ви. 

Ап. Петр не случайно употребляет 
слово мзбрамыым (ср. 2:9) но предведе- 
ныю Бога Отца... Божественное избрание 
является частью предвечного плана н ос- 
новано ис а заслугах тех, кто ызбран, а 
мсключительно на Его милости ы любви, 
которой Он возлюбил их еще до создания 
мира. 

В ‘вигляйёском переводе Уильямса 
сказано, что Божие избрание находится в 
„согласни” с Его нредвидением иля пред- 
‚ведением. Это предстазлается более зер- 
ззъвм; чем избрание на основе" предводс- 
ния. Так или иначе, но слово „предтеде- 
ние” {прогнозмн)-означаст нечто боль- 
нее, шем просто предусмотрительность. 
Оно подразумевает „иметь расположе- 
ние” к чему-то иля „сосредоточить на 
чем-то внимание”. В греческом тексте в 
1:20 то же самое слово ‘относится к 
Иисусу Христу, „избранному” Отцом 
прежде создания мира. Отец не просто 
знал о Своем Сыне наперед, Он имел о 
Нем совершенное знание. Таким образом 
Бог избирзет всех, на ком Он сосредо- 
точил Свое внимание (по Своей милости, 
а не по их заслугам). 

Слова три освещении от Духа означа- 
ют, что эти избранные отделены на слу- 
жение, во осуществление Божией цели 
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избрания. Результатом работы Духа яв- 
ляются послуиание и окроплевие Кр®- 
ваю Инсуса Христа. Послушание (греч. 
слово хьюпакоен происходит от хьюла- 
коуо — „прислушиваться, слушаться”) 
означает быть в подчинении Божиему 
Слову (см. Исх. 24:7; Рим. 1:5; 15:18; 
16:26). Тот, кто живет в послушании, 
постоянно очищается кровью Христа и 
таким образом постоянно отделяется от 
мира (ср. {1 Иоан. 1:7, 9). Окропление 
кровью осуществлялось в Ветхозаветной 
скинии (Лев. 7:14; 14:7, 51; 16:14-15; ср. 
Евр. 9:13; 12:24) н предполагало в 
качестве результата полное послушание 
со стороны тех, кто приносил жертвы. 
Однажо, окропление кровью народа в 
целом было осуществлено только 
однажды, во время утверждения Мон- 
сеева завета (Исх. 24:8). 

Этими словами (1 Пет. 1:2) апостол 
подводит под свое ободряющее письмо 
богословское основание. Из них следует, 
что Бог Отец по Своей милости избрал 
их, а Бог Дух Святой освятил н освящает 
посредством  искупительной — крови 
Иисуса Христа, Бога Сына. (Все три Лица 
Божества упоминаются в этом стихе.) 
Таким образом ап. Петр приветствует 
своих читателей, молитвенно желая иы, 
чтобы они более могли ощущать благо- 
дать Божию (харис) и радоваться миру 
{ейрэнэ — эквивалент еврейскому слову 
амилатих" 5:14). Слова благодать вам м 

да умпожитсв апостол повторяет в 2 
ЕЕ. 1:2. Благодатью Божией ап. Петр 
особенно дорожит м потому 10 раз на 
протяжении этого послания упоминает о 
ней (1 Пет. 1:2, 10, 13; 2-19-20; 3:7; 4:10; 5:5, 
0, 12). 


Н. Избранные для рожд. 

свыше (1:3—2:10) 

Ап. Петр продолжает подводить бо- 
гословское основание под утешение тех, 
кто переживают гонения. Ударение в сле- 
дующем тексте ставится на благодати 
Божией, изливаемой ыа верующих, ко- 
торая удостоверяется тем, что Он Сам 
избрал их ко спасению, и результаты 
этого уже проявляются в их жизни. Рож- 
дение свыше становится-источвиком жи- 
вой надежды и практической святости, 
несмотря на переносимые испытания. 


А. Рождение свыше дает живую надежду 
(1:3-12) 


Славословя Бога, ап. Петр ободряет 
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своих читателей н напоминает им, что 
рождение свыше дает им новую надежду 
на будущее нетленное наследство. На- 
следство этоим обеспечено, поскольку до 
‚ тех пор, пока оно не сделается их досто- 
янием, Сам Бог Своею силою будет за- 
щищать верующих от воздействия сил 
зла. Поэтому христиане должны радо- 
‚ ваться н перед лицом испытаний — ведь 
ими проверяется подлинность их веры н, 
подвергаясь испытаниям, они таким об- 
разом приносят ещебольшую славу Богу. 
Однако, надежда, связанная с новым 
рождением, подогревается не только 
‘упованием на будущее наследство н пе- 
реживанием нынешних благословений; 
она основана и на написанном Слове 
Божием. 


1. БУДУЩЕЕ НАСЛЕДСТВО (1:3-5) 


2:3. Размышления на тему Божествеиной 
благодати побуждает апостола славить 
Бога как Первопричину спасения н Ис- 
точник надежды. Слова Благословен Бог 
м Отец Господа нашего Инсуса Христа 
употреблены нв Еф. 1:3; ср. 2 Кор. 1:3. 

Слова но великой Своей милости го- 
ворят о незаслуженной любви к грешии- 
кам, которые находятся в безнадежном 
положении. Вюзродиваняй мас воскресе- 
ныем свидетельствует о том, что человек 
ничем не смог бы заслужить такую ми- 
лостъ. В греческом тексте здесь стоит 
слово анагеннзюас, производное от слов 
„родить вновь”. Оно употребляется в Но- 
вом Завете только дважды, н оба раза в 
этой главе (1 Пет. 1:3, 23). Апостол Петр, 
мо-видимому, вспомнил беседу Христа с 
Нихкодимом (Иоан. 3:1-21). Рождение 
свыше приносит иам живое упование, 
основанное на воскресении Иисуса 
Христа из мертвых. То есть живое упо- 
зание основано на воскресшем н вечно 
живущем Иисусе Христе (ср. 1 Пет. 1:21). 
Увереиность христнан во Христе иа- 
столько тверда н непоколебима, насколь- 
ко непреложен тот факт, что Христос 
действительно воскрес из мертвых! Апо- 
стол Петр шесть раз употребляет здесь 
влово „живой” (1-3,23; 2:4-5; 4:5-6). В дан- 
ном случае это слово озиачает, что упо- 
вание или надежда верующих реальны и 
имеют под собой твердое, непоко- 
любимое основание — в отличне от об- 
манной, пустой н ложиой надежды, 
Юторую сулит мир. 

1:4. Итак, уверенность христнан отно- 
ется к будущему иаследству (клэро- 
} 
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1 Петра 1:3-6 


номиа). То же слово употребляется в 
Ветхом Завете там, где речь идет о земле, 
обетованной Иэраилю (Чис. 26:54,56; 
34:2; Икс. Н. И:23). Ова была отдана 
Израилю во ‘владение как подарок от 
Бога. Христианское наследство не может 
быть разрушено враждебными силами; 
оно не подлежит порче, подобно пере- 
спелому плоду, н не может увянуть, по- 
добно цветку. Апостол Петр ставит здесь 
подряд трн слова, по-гречески начинаю- 
щихся на одну н ту же букву н имеющих 
одно н то же окончание, делая это для 
большей наглядности: это наследство не- 
тленно (афтартос), чисто (амиантос), 
неувядаемо (амарантос). Оно также ве- 
рно, как Слово Божие (см. 1 Пет. 1:23, где 
апостол снова употребляет слово 
афтартос). Наследство вечной жизин 
для каждого христианина хранится на 
небесах Самим Богом, так что в 
конечном счете оно наверняка станет до- 
стоянием тех, кому предназначено (ср. 
Гал. 5:5). 

1:5. Но не только наследство, а нсами 
наследники хранимы Богом и Его силою. 
Греческое фруруменус, переведеиное 
словом „соблюдаемых”, означает „за- 
щищаемых” — в том смысле, как, на- 
пример, гарнизон в крепости защищает 
жителей се (апостол Павел употребляет 
то же самое слово в Фил. 4:7). Может ли 
быть большая надежда для тех, кто под- 
вергается преследованиям, чем та, что 
основана ня спасительном знании: сила 
Господня, действующая внутрн иих, хра- 
нит их н сохранит для того, чтобы в 
присутствии Самого Бога они могли по- 
лучить уготованное им наследие вечной 
жизни. Верующие уже теперь имеют спа- 
сение, но всю его полноту и значение они 
ощутят тогда, когда Христос возвра- 
тится на землю, н тогда-то „в последнее 
время”, спасение полностью „откроется” 
им, Этот заключительный этап спасения 
душ (1 Пет. 1:9) совершится, повторим, „в 
явление Христа”. Апостол Петр дважды 
повторяет эти слова — „явление Иисуса 
Христа” (ст. 7 н 13). 


2. НЫНЕШНЯЯ РАДОСТЬ (1:6-9) 


1:6. Живая иадежда приносит радость. 
Словв „о сем” отиосятся, по-видимому, ко 
всему тому, что сказано в стихах 3-4. 
Апостол призывает читателей применить 
свое зиание иа практике. Их откликом на 
великие богословские истины, открытые 
им до нзвестиой степеии, должна стать 


1 Петра 1:7-12 


великая радость. Знание само по себееще 
не приносит радости, не дает чувства бе- 
зопасности и не освобождает от страха 
перед гонениями. Но всемогущая сила 
Божия нуждается в сочетании с челове- 
ческой ответственностью. Христиане 
ответственны за то, чтобы отвечать Богу 
верою. Только верою воплощается эдра- 
вое учение в здравую и разумную жизнь. 
Содержание богословской теории вос- 
принимается верою, и вера производит 
соответствующее поведение. . Чувству 
безопасности, возникающему на основа- 
нии богословских знаний, вера придает 
характер живого, реального ощущения. 
Апостол Иоани пишет: „... и сия победа, 
победившая мир, вера наша” (1 Иовн. 
5:4). Именно такая вера или живое упо- 
вание делает верующего способным ра- 
доваться и тогда, когда он скорбит под 
гнетом различных искушений (испы- 
таний). 

Петр подчеркивает, что радость 
христианина не зависит от его обстоя- 
тельств. Иаков прибегает к тем же двум 
греческим словам — поикилоис пеира- 
емоис („от различных искушений”). Ис- 
жушения (в значении испытаний) сами по 
себе могут быть причиною для радости 
{Иакх. 1-2). Хотя они порой несут печаль, 
они не в состоянии заглушить той глу- 
бокой радости, которая основана на жи- 
вой надежде на Иисуса Христа. 


1:7. Под этими различными испыта- 
ниями скорее всего понимаются гонения 
за Христа, а не обычные жизненные труд- 
ности, н приводят они к даум резуль- 
татам: а) очищают нашу веру подобно 
тому, как огонь очищает золото, и 
6) подтверждают истинность нашей веры. 
Гонения углубляют н укрепляют веру и 
дают ей возможиость проявить себя в 
реальной жизни. Греческое слово доки- 
мацомену означает: „испытание с целью 
одобрения” (ср. ст. 7с Иак. 1:3 и 1:12). 

Петр сравнивает процесс очищения 
веры с процессом очищения золота. Но 
только вера намного драгоценнее золота. 
Даже очищенное золото со временем 
подвергается коррозин (см. 1 Пет. 1:18, 
Иак. 5:3). Поэтому с точки зрения веч- 
ности оно цеиности не представляет. А 
вот ценой веры „обретается” наследство, 
действительно нетлеиное. 

Истинная вера не только представ- 
ляет ценность для того, кто имеет ее, — 
она также приносит славу, хвалу н честь 
Тому, Чье имя носят христиане и Кто 
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назовет их Своими, когда вернется на 
землю (ср. 5:1). Греческое спокалюпсей, 
переведенное здесь как „явление” — это 
то слово, от которого происходит из- 
вестное слово „апокалипсис” (ср. 1:5,12 и 
смотри комментарии на ст. 13). 

1:8. Здесь говорится о наивысшей ра- 
дости, которая дается верою. Бог завер- 
шил дело спасения через Иисуса Христа, 
Своего Сына. Так что вера христианина 
основана не на отвлеченном знании, а на 
личности Иисуса Христа, Сердие апос- 
тола переполняется теплотой, когда он 
говорит о вере и любви ко Христу ио 
любви к Нему со стороны тех, кому не 
довелось, подобно ему самому, видеть 
Иисуса во плоти, ходившим по нашей 
земле. Возможно, апостол вспомнил при 
этом слова Христа: „... блаженны не ви- 
девшие и уверовавшие” (Иовн. 20:29). 
Христиане, не видящие Его своими фи- 
зическими глазами так, как видел Его 
Петр, тем не менее, верят в Него и любят 
Его и тоже преисполнены радостью не- 
взреченною и преславною. К греческому 
слову агаллиасте, переведенному как 
„р: ”, апостол Петр прибегает 
также в 1:6 и 4:13. 

1:9. У верующих есть основания ра- 
доваться, поскольку они получают 
(комицоменой — получить, достигнуть) 
то, что им обещано — личное спасение, 
или, другими словами, то, во что они 
верили. Для тех, кто верит в Иисуса 
Христа и любит Его, спасение совершено 
в прошлом („возродивший нас воскре- 
сением Иисуса Христа”... ст. 3), оно про- 
должает совершаться в настоящем (»си- 
лою Божиею через веру соблюдаемых ко 
спасению”... ст. 5), н совершится в бу- 
дущем („к наследству... готовому от- 
крыться в последнее время”, стихи 4-5); 
оно, это спасение, является также целью 
веры(„Достигая... верою вашею спасения 
душ”, ст. 9).Но поскольку день послед- 
ний приближается с каждым днем, это н 
означает, что верующие получают спа- 
сение теперь. Все это, несмотря на го- 
нения, которые только углубляют их ве- 
ру, несомнеино приносит „радость 
неизреченную и преславную” (ст. 8). 


1. ОТКРОВЕНИЕ, ДАННОЕ В ПРОШЛОМ 
(1:10-12) 


1:10-12. Живая надежда в рожденном 
свыше дается ему не только сознанием 
того, что ожидает его в будущем и опы- 
том его в настоящем, но н верою его в 
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написавное Слово Божие (ст. 11). Ап. 
Петр подчеркивал, что наша вера осно- 
Вана не на том, что люди писали, а на 
Слове Божием. Желая понять все, что 
касается спасения (ср. стихи 5,9), пророки 
тщательно изучали Писания — исследуя, 
на которое и на какое время указывал 

сущий в них Дух Христов. Пророки 
жаждали прихода этого пернода благо- 
дати н связанного с ним спасения н пы- 
тались узнать время „Христовых стра- 
даний и последующей за ними славы”. 
Они размышляли о том, как это может 
быть, чтобы прославленный Мессия пре- 
терпел страдания. Здесь вновь отража- 
ется ученне Самого Иисуса Христа (см. 
Мат. 13:17). 

В! Пет. [0-12 дана практическая 
иллюстрация к доктрине Богодухно- 
венности Священного Писания, о чем 
апостол прямо говорит в 2 Пет. 1:20-21. 
Сами пророки ие понималн всего того, 
что говорил через них Дух Святой. Ибо 
именно Дух предсказал Христовы стра- 
дания (Ис. 53 гл.) м последующую за 
ними славу (Ис. 11 гл.). Напоминание о 
том, что за страданиями Христа после: 
дует слава Его, должно было утешить н 
поддержать читателей послания. Утеше- 
нию н поддержке их служило также со- 
зиание, что м они, претернев страдания, 
тоже будут увенчаны славой (1 Пет. 5:10). 

Петр продолжает ободрять тех, к ко- 
.муобращается (1:12), говоря, что пророки 
сознавалн, что пишут оин не для себя, а 
для людей, которые будут жить после них 
н которым предстоит, услышав Евангс- 
лие, благовествуемое Духом Святым 
(СР. с выражением Дух Христов в 11 ст.), 
последовать за Христом. На последней 
стадии спасения верующих ожидает слава, 
а не страдания. Об этом же говорит и 
автор послания к Евреям (Евр. 1:14; 2:3). 

Своей неподдельностью христиан- 
ская живая надежда вызывает благогове- 

‚ ние и удивление небожителей; равно н 
пророков иангелов глубоко занимает это 
спасение, дазаемое через благодать 
(ст. 10). 


‚ Б, Рождение свыше дает святость 
(1:13—2:10) ь 


{ Живая надежда верующих, основан- 
й иая на факте их рождения свыше, должна 
-вестн их к святому образу жизни. Из- 
Франные к тому, чтобы получить это 
второе рождение, призваны к святости. 


С. 


Ап. Петр зовёт своих читателей внять 


“ 
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1 Петра 1:13-16 


призыву к послушанию, настроив разум 
свой на новый лад — препоясавити чресла 
ума вашего. Цена, уплаченная за искуп- 
ление верующего, обязывает к почтитель- 
ности н послушанию. Подпослушанием 
понимается очищение себя н святой образ 
жизни — они-то н являются „духовными 
жертвами”, приносимыми „царственным 
священством”- 


1. ПОДГОТОВКА (1:13-16) 


1:13-16. Здесь Петр дает пять ясно- 
выраженных соаетов: препоясяяши чре- 
сла ума вашего (это значит: настройтеум 
ваш на необходимость действовать; 
„препоясывались” или „препоясывали 
чресла”, собираясь в путь); бодрствуйте 
(по другим переводам — „умейтевладеть 
собой”); уповайте на подаваемую вам 
благодать... не сообразуйтесь с прежни- 
мипохотямы (т.е. не поступайте по злым 
побуждениям вашим, как поступали вы, 
когда были духовио невежественны); 
будьте святы. В греческом тексте первое, 
второе и четвертое поучения выражены 
причастными оборотами (н в этом отио- 
шенин русский текст близок к оригиналу) 
при двух главных призывах — „уповайте 
на... благодать”, т..е. „имейте на нес 
надежду” и „будьте святы”. Причастия 
подчеркивают и уточняют основные при- 
зывы (т. е. имейте надежду — при разуме, 
настроенном на действие, н умении быть 
начеку („бодрствуя”); н будьте святы, не 
поддаваясь злым побуждениям). 

1) „Препояшьте чресла ума вашего” 
(ст. 13). Послушание — это сознательный 
волевой акт. Христиане, попав в конф- 
ликтную ситуацию, нуждаются в реши- 
тельном настрое ума, как сказали бы 
теперь, — „на волну святости”, другими 
словами, они должны быть готовы к 
совершению упомянутого волевого дей- 
ствня. 

2) „Бодрствуйте” (ст. 13, ср. 4:7; 5:8; 1 
Фес. 5:6,8). Греческое слово нэфонтес, 
переведенное как „бодрствуя”, происхо- 
дит от глагола „нэфо” — „быть трезвым”. 
В Новом Завете употребляется только в 
переносном смысле, означая сяободу от 
любой формы умствеиного н духовного 
опьянения, т. е. от потерн в чем бы то ин 
было чувства меры (ср. с „умейте аладеть 
собой” в англ. переводе). Иначе говоря, 
верующие должны руководствоваться не 
столько висшними обстоятельствами, 
сколько „внутренним голосом”, прн- 
сущими им убеждениями. 


1 Петра 1:17-21 


3) „Совершенно уповайте” (1 Пет. 
1:13). Святая жизнь требует решимости. 
Надежда верующего должна быть 
совершенной, т. е. полной, неизменной, , 
безоговорочной (употреблениое здесь 
греческое слово телейос это как раз н 
означает); основывать ее следует ва во- 
давзаемой зам благодати (ср. ст. 10) в 
явлении Инсуса Христа (в греческом тек- 
сте буквально — „в откровении” (алока- 
липсей); ср. с тем же словосочетанием в 
ст. 7). Четвертый раз, хоть и разными 
словами, говорит здесь Петр о предсто- 
ящем возвращении Спасителя и о связан- 
ной с Его возаращением завершающей 
стадии спасения (ст. 5, 7, 9, 13). 

- Три наставления, изложенные в стихе 
13, предполагают усердную подготовку 
разума н души — с тем, чтобы христи- 
анам не сообразовываться (то же греч. 
слово сисхематизоменой — и 
в Рим. 12:2) с прежними похотями (1 Цет. 
1:14), которым они предавались в про- 
шлой своей греховной жизни (ср. Еф. 2:3), 
когда не знали Бога (ср. Еф. 4:18). Но как 
послушиым детям (буквально здесь „дети 
послушания”), им следовало заново 

ормировать свои характеры, чтобы 

ыть святыми во всех своих поступках (1 
Пет. 1:15). Их образ жизни должен теперь 
отражать не прежнее их состояние, когда 
они еще не знали Бога, Но — святую 
(хагиой) природу их небесного Отца, Ко- 
торый родил ых свынпе и назвал Своими 
(ср.с „Призвавыим нас” во 2 Пет. 1:3). Не 
требования Закона подразумеваются в 1 
Пет. 1:15-16, но об ответственности ве- 
рующих за состояние их душ н повсед- 
невное поведение напоминается в них. И 
хотя абсолютной святости достигнуть в 
‚этой жизни исвозможно, жизнь кристи- 
анина во всех сс проявлениях. должна 
последовательно =’все более полио со- 
гласовываться с совершенной и`святой 
волей Божией. Цитата, приводимая в 16 
стихе, была хорошо знакома всем, кто 
знал Ветхий Завет (см. Лев. 11:44-45; 19:2; 
20:7). 


2. ЦЕНА (Г:17-28) 


Высокая цена их спасения — драго- 
ценная кровь возлюбленного Сына Бо- 
жиего — обязывает верующих жить в 
благоговейном страхе перед Богом. Бо- 
гобоязненная вера и ведет к святой 
жизни; в свете этой веры мевозможно 
легко относиться к тому, что приобре- 
тено столь огромной ценой. 


1:17-19. Послушные дети знают свя- 
тую природу и справедливый характер 
Того, Кто нелицепраятно судит. Право 
называть Бога своим Отцом тоже обязы- 
вает их повиноваться Ему в благоговей- 
ном страхе. Отсюдаи жить оин должны в 
соответствин-с Его абсолютными крите- 
рнями и нормами, и в этом мире, с его 
неустойчивой, меняющейся этикой, — 
быть „странниками” (ср. 2:11). О страхе 
перед Богом (речь тут идет именно о 
благоговейном страхе) свидетельствуют 
чуткая совесть, насторожениость по от- 
ношению к возможным искушениям и 
стремление избегать всего, что может 
огорчить Бога. Послуиные дети должны 
быть чуждыми своей ‘прежней суетной 
жизан (см. ст. 14), преданной нм от отцов, 
поскольку они искуплены (по-греч. 
элитротете, от слова литроо — „пла- 
тить выкуп”) драгоцемною кровью 
Христа (см. 2:4,6-7 и 1:2). Искуплены от 
греха, ценой не серебра или золота, ко- 
торые тленны (ср. ст. 7), а тем, что цены 
не имеет, — кровью непорочного и со- 
вершенного Агнца. Подобно тому, как 
агицы, которых приносили в жертву в 
ветхозаветные времена, не должны были 
иметь „ни пятна ни порока”, непорочен 
был и Христос — Тот единственный, о 

Агыец 


берет на Себя грех 
мира (Иоан. 1:29, ср. Евр. 9:14). 

1:29-21. Искупление от греха было 
предусмотрено еще шрежде создания 
мира, но людям (и ради них) оно было 
явлено ввоплотившемся Иисусе Христе в 
последние времена (здесь речь идет о 
нынешьмх временах, начало которым 
положено Первым пришествием Христа, 


.—№ отличие от выражения „в последнсс 


время” в ст. 5, под которым понимается 
Век грядущий; начало ему положит Вто- 
рое пришествие Господя). Это благодаря 
Христу, Которого Отецвоскресил (ср. ст. 
3) и прославил через вознесение Его 
{Иовн. 17:5; Евр. 1:3), могутлюди прийти 
к познанию Бога н к вере в Него. В 
результате осуществления извечного Бо- 
жиего плана спасения и уплаты Им без- 
мерной цены за грех сделалось это воз- 
можным — чтобы мы имели веру м упо- 
вание на Бога (см. употребление слова 
„вера” в 1 Пет. 1:5,7,9 н слов „упование”, 
„уповайте” — в 1:3, 13). 


3. ОЧИЩЕНИЕ (1:22-2:3) 
Святой образ жизни, который должен 


стать результатом нового рождения, 
„Яврожаляется (через послушание) в трех 
‚ ` щих; повиновение истине очищает ду- 
Зин пробуждает в них: а) „нелицемерное 


братолюбие” (1:22-25), 6) раскаяние в 
ь Фреках (2:1), в) желание возрастать 
` духовно (2:2). 


1:22. Святое „кождение” требует очи- 
щения. Чистая жизнь ках раз н является 
результатом: послушания истине (ср. ст. 
. 26). „Как юноше содержать в чистоте 
Нуть свой? — Хранением себя по слову 
Твоему” (Пс. 118:9). Как в испытаниях 
очищается н закаляется вера (см. ст. 7), 
так послушание слову Божнему очищает 
характер человека. Прн этом он нспы- 
тывает радость — радость послушания — 
тот, кто очищает ёебя, живя по слову 
Божнему. 

Перемена в жизни доказывается пе- 
ременою в отношении к другим детям 
Божиим. Тот, кто ведет чистую жизнь, 
обретает способность н чисто, искрение 
(„от чистого сердца”) любить других лю- 
дей, разделяющих его веру. Нелицемерно 
любить — значит любить глубоко (зд. 
греч. слово, которое просходит от агале, 
подразумевающего бескорыстную лю- 
бовь, стремящуюся более давать, чем 
брать); при. такой. любви не может быть 
места злым мыслям н чувствам по отно- 
шению к братьям н сестрам во Христе, 
ибо она проистекает из нового, изменен- 
ного сердца. Это действительно нелице- 
мерная н „усердная“, как сказано о нейв 1 
Пет. 4:8, любовь. 


1:23-25. В ст. 23 апостол Петр напо- 
минает свонм читателям о том, что они 
— возрождены (ср. со ст. 3): Как воз- 
рожденные не от тленного семени... 
Именно вследствие этого сверхъестест- 
венного акта обрели онн способность 
повиноваться истине, очищать себя от 
всякой нечистоты и любить братьев. Эта 
перемена в нх жизни необратима, по- 
скольку соверщило его слово Божие; ко- 
торое нетленно (употребленное здесь 
греч. слово встречаем н в 4 стихе — 
применительио к „наследству веру- 
ющих”), „живо и пребывает во век”. Свой 
' призыв, высказанный в 22 стихе, апостол 
{ подкрепляет (1 Пет. 1:24-25) цитатой из 
| иророка Исани (40:6-8). Все, что рождено 

30т тлениого семени, чахнет и погибает, а 

| о Божие пребывает вовек. О аечном 
живом этом слове и проповедывал Петр 
+ м: ст. 12). И из слушателейего не могла 
| ве производить впечатления безмерная 


1 Петра 1:22—2:3 


. сила Слова, преобразующего жизнь (см. 


39 


0б этом в 2:1-3). 

2:1. Апостол призывает к покаянию: 
Итак, отложивши... (т. е. „избавившись 
от...”). Далее он перечисляет пять грехов, 
которые, если не сгинут из речей н вза- 
имоотиошений верующих, будут прн- 
водить к разделениям между ними. Злоба 
(греч. какиан букв. означает „недоброже- 
лательство”); коварство (букв. долон, т.е. 
преднамеренные обман, бесчестность); 
лыцемерие (хипокрисейс — показные 
благочестие н любовь); завасть (фтонос 
— недовольство на почве вечных обид) н 
злословые (каталалиас — лживые све- 
дения, распускаемые за спиной у других). 
Ничто из перечисленного не должно 
иметь места в жизни рожденных свыше. 
Повинуясь слову Божиему, нерующие 
должны полностью порвать со своим 
прошлым. 

2:2. Петр хотел, чтобы его читатели 
так же жаждали духовной пищи, как 
жаждут младенцы материнского молока. 
После того, как верующие отбросят 
прочь нечистые желания и побуждения 
(ст. 1), у них возникнет потребность в 
благотворной духовной пище, благодаря 
которой они станут расти духовно. По 
своему буквальному значению греческое 
слово адолон, переведеиное здесь как 
„чистое”, противоположно слову долон, 
перевсденному в [ стихе как „коварство”. 
Слово Божие несодержит в себе никакого 
обмана; не должны обманывать н дети 
Божии. Но очистив сердца свои н разум, 
должны они подходить к Слову, пред- 
восхищая обещанное им, и полные же- 
лания возрастать духовно. Фраза „дабы 
от него возрасти вам во спасение” под- 
разумевает завершение спасения, о чем 
говорится и в 1:5,7,9,13. 

2:3. Цитируя из Псалма 33:9, Петр как 
бы продолжает сравнение слова Божия с 
„чистым молоком” (1 Пет. 2:2) н уподо- 
бляет зненне Христа, которое уже имели 
сего чнтатели, „отведыванию” Господа 
„на вкус”. В самом деле, они уже „испро- 
бовалн” Его, нспытали Божию милость в 
своем новом рождении и убедились, что 
благ Господь. 


4. ПРАКТИЧЕСКОЕ ОСУЩЕСТВЛЕНИЕ 
(2:4-10) 

Петр прибегает затем к новой мета- 
форе, призывая верующих к практиче- 
ской святости в жизни. Его читатели, 
очистив себя, подготовились к святому 


1 Петра 2:4-10 


служению. Не младенцы болес, оин дол- 
жны были н впредь возрастать сообща, 
чтобы приносить духовные жертвы, как 
это подобает избранному „царственному 
священству” (см. ст. 9). 

2:4. Приступая к Нему — не следует 
понимать в значении первоначального 
обращения грешника ко Христу, чтобы 
получить спасение. Речь тут о личном н 
повседневном (привычном) общении 
христианина со своим Господом. 

Первым шагом на пути осуществле- 
ния практической святости н является это 
общение верующего с Иисусом Христом, 
„живым камнем”. Здесь апостол Петр 
прибегает к необычному речевому обра- 
зу. В 1:3 он говорил о „живом уповании” 
(1-е. о живой надежде), в 1:23 —о „живом 
слове”, а тут, в 2:4, он говорит о Христе 
как о „живом камне”. В последующих 
стихах Петр развивает эту метафору. 
„Камень”-Христос имеет жизнь в Самом 
Себе и в состоянин давать ес другим. 
Люди при желании могут входить в лич- 
ное, практически ощутимое, общение с 
этим „живым Камнем”. Да, „человеками” 
Христос „был отвержен”, но Бог избрал 
Его (ср. 1:20), для Него этот „Камень” — 
драгоценен (ср. 1:19; 2:4,7). И христиане, 
которых отвергает мир, зная, что оин 
избраны Богом (1:1) и представляют цен- 
ность для Него (1:18), могут находить в 
этом утешение. 

2:5. Верующие отождествляются 
здесьс Христом, потому что Он — живой 
Камень, а онн — подобны живым кам- 
ням. И по мере того, как оин все более 
уподобляются Ему н все более соответст- 
вуют Бго образу, они устрояют мз себа 
дом духовный. Инсус некогда сказал 
Петру: „На сем камне Я создам Церковь 
Мою” (Мат. 16:18). А теперь сам Петр 
вполне очевидно отождествляет Христас 
Камнем, на котором возводится Церковь 
Его. Апостол Павел называл Церковь 
„храмом” (1 Кор. 3:16; Еф. 2:21) н „жи- 
лищем Божиим” (Еф. 2:22). Верующие, 
однако, не только созидают Церковь, но 
н служат в ней — как „святое священ- 
ство”, „приносящее духовные жертвы”. 
Все верующие — священники (см. 1 Пет. 
2:9; Евр. 4:16; Отк. 1:6), н потому в своем 
общенин с небесным Отцом не нужда- 
ются оин ин в каком другом посреднике, 
кроме Иисуса Христа. Но нельзя забы- 
вать, что священническое служение тре- 
бует святостн (1 Пет. 1:16,22). „Духовные 
жертвы”, о которых здесь говорится, — 


это прославление Бога и совершение до- 
брых дел; такие жертвы угодвы Богу 
(Евр. 13:15). Кроме того, „живые камни" 
должны быть готовы н к тому, чтобы 
приносить самих себя Богу — как живые 
жертвы (Рим. 12:1), приемлемые для От- 
ца в Иисусе Христе („благоприятные 
Богу Иисусом Христом”). 

2:6. В стихах 6-8 апостол трижды ссы- 
лается на Ветхий Завет — в подкрепление 
метафоры „живого камня”. Первая ссыл- 
ка — на Исаию (28:16), где сказано о 
Христе, что Ои есть камень краеуголь- 
вый, избранный, драгоценный (ср. 
употребление слов „драгоценный”, „дра- 
гоцеиность” в | Пет. 1:19; 2:4,7). На крас- 
угольном камне держится, как известно, 
все строение. Именно в этом смысле 
Христос является крагугольным камнем 
для верующих, которые, не колеблясь, 
могут положиться на Него. И верующий 
в Него непостыдится. В греческом тексте 
здесь употреблено двойное отрицание — 
„не постыдится никогда”; Петр таким 
образом лишний раз ободряет своих чи- 
тателей, напоминая им о верном обеща- 
нии, данном в Писаниях, относительно 
конечиой победы тех, кто полагается ва 
Христа. 


2:7-8. Эти стихн подчеркивают конт- 
раст между теми, кто верит во Христа, и 
теми, кто нет. Христос — драгоценность 
для верующих. Но для тех, кто Его 
отвергли — Он является камнем претк- 
новения (вторая цитата, приводимая Пе- 
тром, взята им из Ветхого Завета, из Пс. 
117:22), поскольку они непокорились Ему. 
Именно это произошло с первосвящен- 
никами н фариссями, когда Христос, об- 
ращаясь к ним, процитировал слова из 
этого псалма (Мат, 21:42, ср. с 21:43-46). 

Третью цитату апостол Петр приво- 
дит из Ис. 8:14. Отвержение Христа — 
роковое событие, и связано оно с непо- 
слушанием Слову Божиему (1 Пет. 2:86). 
Не покориться Благой Вести — значит 
отвергнуть се (ср. 4:17); а покориться ей 
— значит поверить в нее (см. о „послуша- 
нии” в }:14 н 22 но „покорности вере” в 
Деян.6:7). Наступит день, когда все те, 
которые не приняли Христа как своего 
личиого Спасителя, встретятся с Ним как 
с Судьей. По причине греха все непокор- 
ные неверующие предназначены к „пре- 
тыканию”, которое и приведет их к 
вечному осуждению. 

2:9-10. Эту ободряющую часть своего 
послания апостол заканчивает призывом 


ы 
3 
ь 


хврактической святости. Он напоминает 
‚ своим читателям, что, в отличие от тех, 
кто не покоряется Богу и оставлен Им, 


‚оин — народ избранный — эклектоис 
{ем. 1:1). И снова’ссылается он на Ветхий 
`Завет, а именно на Ис. 43:20. „Избранный 
народ” — выражение, которое в Ветхом 
] ‚ Завете употреблялось только по отноше- 
нию к Израилю, теперь применяется и к 
‚ вврующим евреям икверующим язычни- 
кам. Ответственность, ранее возлагав- 
шаяся исключительно на один народ — 
‚ Израиль, теперь, в век благодати, воз- 
лагается на Церковь. На горе Синае Бог 
повелел Моисею сказать народу: „...вы 
будете у меня царством священников и 
народом святым” (Исх. 19:6). А теперь 
верующие названы: род ‚ цар- 
ственное священство, народ ‚ лю- 
ди взятые в удел. Петр называет веру- 
ющих „священством святым” (1 Пет. 2:5) 
и „царственным священством” (2:9, ср. 
Отк. 1:6). Выражение „люди, взятые в 
удел” — это вольный перевод греческого 
эйс перипойезин, что буквально означает 
„во приобретение” или „во сохранение”; в 
греч. оригинале это выражение стоит 
также в Евр. 10:39. Христнане — это люди 
особые, поскольку Бог сохраняет их для 
Самого Себя. Но хотя Церковь харак- 
теризуется здесь очень схоже с тем, как 
Все небо Израиль в Ветхом За- 
вете, это вовсе не означает, что Церковь 
„вытеснила” Израиля и приняла на себя 
те овения, которые были обеща- 
ны ему (и будут исполнены в Тысячелет- 
нее царство). Просто ап. Петр для вы- 
ражения схожих истин употребляет схо- 
жие выражения и термины. Ибо, ках Из- 
раиль был избранным народом, „царст- 
венным священством”, святым и Божиим 
народом, так верующие в настоящее вре- 
мя избраны Богом, являются у Него свя- 
щенниками, они — святы и прниадлежат 
Богу. Однако, сходство не есть 
тождество. 

Бог избрал Себе верующих с той 
целью, чтобы они возвещали Его совер- 
шенства другим людям. Слово „совер- 
шенства” можно было бы передать и как 
„выдающиеся качества”, „превосходства” 
или „достоинства”, греческий эквивалент 
его — аретос — встречается в Новом 
Завете 4 раза (Фил. 4:8; 1 Пет. 2:9; 2 Пет. 
51:3,5). Верующие-священиики должны 
‘жить тах, чтобы свойства и качества их 
` Небесного Отца видны были в их жнзни. 
`Ведь они — свидетели славы и милости 


1 Петра 2:10-11 


Бога, Который призвал их „из тьмы в 
чудный Свой свет”. В 1 Пет. 2:10 апостол 
поясняет эту истину, цитируя из пророка 
Осии (2:23). „Тьма” — это время, когда 
его читатели были язычниками, не знав- 
шими Бога и Его спасения (см. Кол. 1:13), 
когда они еще не были народом и не 
обрели милости в Его очах. Теперь же 
Его „чудный свет” осветил народ Божий, 
потому что теперь они помилованы. 
Практическая святость, с которой народ 
Божий должен служить Ему — как 
царственное священство, прниося духов- 
ные жертвы и возвещая людям о Божиих 
совершенствах, — есть должный со сто- 
роны избранных ответ на милость Его (1 
Пет. 1:3), которой они были удостоены. 


Ш. Призыв к новому поведению 
{2:11-3:7). 

Каким образом христиане, народ 
Божий, могут возвещать другим о 
Божиих совершенствах? В следующем 
тексте Петр дает ответ наэтот вопрос. Он 
в том, что христианам следует вести себя 
иначе, чем мирские люди. Это отличие от 
мирских должно сказываться в их пове- 
дении как граждан икак рабов, как мужей 
икак жен. Даже в привычных ситуациях, 
поведение верующих должно отличаться 
от поведения неверующих. И апостол 
указывает, в чем это конкретно должно 
выражаться. 


А. Новое поведение перед лицом мира 
{2:11-25) 

Под „миром” апостол понимает тех 
людей, с которыми его читатели — сви- 
детели, граждане, рабы — встречались 
ежедневно. Апостол призывает христиан 
противостать греху, подчиниться вла- 
стям, и служить господам с терпением. 
Такое поведение привлечет к их истинной 
вере других людей, глупцам оно заградит 
уста, а самим верующим доставит похва- 
луот 


1. ПОВЕДЕНИЕ ХРИСТИАН КАК 
СВИДЕТЕЛЕЙ (2:11-12) =. 


2:11. Апостол сердечно обращается к 
своим читателям: Возлюбленные (ага- 
петой). Тех, кого любит Бог, они призы- 
вает жить, подобно странникам и при- 
шельцам (паройкой — те, которые живут 
не в своей стране. Это сравнение веру- 
ющих со странниками основано на том, 
что истинный дом христиан — не на 
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1 Петра 2:12-17 


земле, а на небе). Как мир отвергает 
христианские ценностн, так и христиане 
должны отвергнуть безнравственность и 
греховные похоти, которые господ- 
ствуют в мире. (Слово „удаляться” 
(апехестай) буквально означает „дер- 
жаться от чего-то вдали”. Верующие 
должны бороться с грешными мирскими 
влечениями и покотями, которые 
восстают на душу (см. Иак. 4:1). Ведь 
стратегия демонов в той реальной духов- 
ной войне, которая не прекращается на 
земле, — в том, чтобы каждому веру- 
ющему наносить удары именно по 
слабым местам его. 

2:12. Верующие должны „удаляться” 
от плотских покотей не только ради сво- 
его духовного благополучия, но и для 
того, чтобы эффективным было их сви- 
детельство перед неверующими. Говоря 
о том, что не должио быть, в 11 стихе, 
апостол в 12 стихе говорит о том, как 
быть должно. Примерный образ жизни 
верующих сам по себе обличает мир вего 
грехах (Мат. 5:16). Апостол говорит в 
этом стихео „добродетельной жизни” и о 
„добрых делах”, подчеркивая, что и 
образ жизни кристнан, и дела их должны 
быть  „добрыми”.  Добродетельная 
жизнь не может быть таковой без добрых 
дел (см. Мат. 5:16; Еф. 2:10; Тит. 3:8; Иак. 
2:18). Несмотря на сплетни недоброжела- 
телей н их лицемериые обвинения, „до- 
брые дела” верующих в состоянии про- 
славить Бога и привлечь к Нему других 
людей (Мат. 5:16; Рим. 15:6; 1 Кор. 6:20). 
Выражение в день посещения буквально 
означает: „в день, когда Он посетит” (см. 
Лук. 19:44). Некоторые считают, что это 
сказано о том дне, когда Бог будет судить 
нечестивых, однако, вероятнее, что речь 
идет о „дне спасения”, то есть о таком 
моменте, когда Бог приходит к человеку 
в Своей милости н призывает его 
обратиться (см. Деян. 15:14). 


2. ПОВЕДЕНИЕ ХРИСТИАН КАК 
ГРАЖДАН (2:13-17). 


2:13-15. Христиане должны повино- 
ваться властям (см. Рим. 13:1-7; Тит. 3:1- 
2). Апостол призывает читателей подчи- 
няться законам: будьте покорны всякому 
человеческому начальству (ктисис — 
что буквально означает „установление” 
или „закон”). Причем верующий должен 
подчиняться властям не из страха на- 
казания, а из покорностн Богу. Верую- 
щие, во славу Божию, должны тщательно 


исполнять все человеческие законы, если 
они не вступают в прямое противоречие с 
учением Священного Писания (Деян. 
4:19). Главное назначение человеческой 
власти — наказывать преступников и 
поощрять делающих добро. Нет сомне- 
ния, что христиане были объектом кле- 
веты и всяческих лживых обвинений со 
стороны неверующих, потому что Петр 
подчеркивает: воля (сравни вы- 
ражение „воля Божия” в 1 Пет. 3:17; 
4:2,19) — в том, чтобы именно своим 
безукоризненным поведением христиане 
заграждали уста невежеству безумных 
людей. В греческом тексте каждое из этих 
трех слов — „невежество безумных 
людей” начинается с буквы „альфа”, каки 
три последних слова во фразе „к 
наследству нетленному, чистому, неувя- 
даемому” в 1:4. По-видимому, апостол 
Петр, желав подчеркнуть какую-то 
мысль или образ, любил прибегать к 
аллитерации! 

На основании этого места многие по- 
лагают, что организованные гонения 
римских властей на христиан либоеще не 
начинались, когда апостол писал это по- 
слание, либо онн еще не достигли Мвлой 
Азии. Жизнь христианам отравляли 
тогда ложь и клевета, однако, им еще не 
грозили пытки и смерть. Верующие все 
еще находились под защитою закона — 
как законопослушные граждане. В таких 
условиях лучшим ответом верующего на 
клевету было хоронке поведение. 

2:16. Подчинение властям не означает 
потери свободы, которую верующие 
имеют во Христе (Гал. 5:1,18). Граждан- 
ские законы нужно исполнять не из стра- 
ха, а потому, что такова воля Божия. 
Христнанская свобода всегда обусловлена 
христианской ответствениостью (см. 
Гвл. 5:13), ею нельзя пользоваться как 
„прикрытием зла”. Христнане наслаж- 
даются истинной свободой, когда по- 
слушны Богу и живут жизнью Его рабов 
(см. Рим. 6:22). Другими словамн, оста- 
ваясь свободными людьми, они должны 
жить как рабы Божии. 

2:47. Эта часть заканчивается че- 
тырьмя заключительными призывами к 
христианам как к гражданам страны, где 
они живут. Во-перамх, верующие дол- 
жиы уважительио относиться ко всем 
(тимесате — почет, уважение; ср. с 3:7). 
Об этом говорит и Павел (Рим. 12-10; 
13:7). Верующие не должны забывать, что 
каждый человек -- это особое существо, 


фотворениое по образу Божию. Во-вто- 
-фых, верующие должны братетво лю- 
к бить, т. е. своих братьев н сестер во 
Н . В семье Божией все должны лю- 

друг друга, В-третьих, христиане 

должны бояться Бога. Слово „бояться” 

-. (Фобейсте) не означает мучиться стра- 
ь пом, но — благоговеть, испытывать по- 
” чтительное чувство, ибо благоговение н 
почтение ведут к послушанию (ср. фобов 
Е Пет. 1:17; н в 2 Кор. 7:11). Не может 
вочитать людей тот, кто не почитает 
..Бога. В-четвертых, верующие должны 
"чтить царя. Это слово (тимао — чтить) 
‚ происходит оттого же корня, что ислово, 
‚ употребленное в начале стиха. Почитать 
:-вужно всех людей, но особенно тех, кого 
_ Бог поставил у власти (смотри о царе в 1 
_ Пет. 2:13 и о правителях в ст. 14 ив Рим. 
13:1). 
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3. ПОВЕДЕНИЕ ВЕРУЮЩИХ РАБОВ 
(2:18-25) 


Наставляя рабов, Петр приводит две 

‚ причины, по которым им следует терпе- 

‚ ливо переносить несправедливое к себе 

` отношение. Во-первых, это угодно Богу, 

а во-вторых, пример терпения явлен нам 
х 


й 


2:13. В греческом тексте здесь стоит не 


обычно называли 
еее 
‚ торым называли домашних слу! (см. Лук. 
к 36:13). Слово хмопотассоменой, переве- 


‚ слово увещания имело самое непосредст- 
‹ венное отношение ко многим читателям 


‚ поспания. Ведь процент слуг и рабов в ‚ 
. терке ге 2-24), почему 


ураныих перквах был довольно высок, и 
‚ часто эти „маленькые люди” незаслужен- 


к що’ страдали от свошх геспод. Комечно, - 


‚ остречались и добрые господа, заботив- 
шщеся © своих слугах. Среди них были и 
такие, которые уверовали в Иисуса 

«Жриста. Однако, Петр призывает всех 

` рабов-кристиан:вести себя ме так, как они 

- вели прежде, но выказывать-покорность 

- иуважение даже к суровым хозяевам. Гре- 
ческое слово околиос, переведенное как 

;:„куровым”, буквально означает „кри- 
вой”, „согнутый”. Отсюда имедицинский 
термин „сколнос”, означающий искрив- 
ление спинного позвоночника. 

::49.28. Апостол-выдвигает-ириндин, 
зрименимый к любой ситуация, когда 
приходится страдать незаслуженно. 
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1 Петра 2:18-25 


Ибото угодно Богу, если кто, помышляя 
о Боге, перемосит скорби, страдая ше- 
справедливо. Но не может быть похвалы 
тем, кто страдает от заслуженного нака- 
зания. Покорное принятие несправед- 
ливых страданий угодно Богу, потому 
что в таком поведении отражается до- 
бродетель, присущая Ему. 

2:21-22. В подкрепление своего уве- 
щания рабам Петр ссылается на пример 
терпения, поданный Самим Христом, 
Который страдал несправедливо. Слова: 
„Ибо вы к тому призваны” подразуме- 
вают — к страданию за добрые дела. 
Христиане призваны (здесь букв. „избра- 
вы” — эклетете, ср. 1:15 и 2:9) следовать 
за Христом, подражать Его характеру и 
поведению, поскольку Он пострадал за 
вас. Слово хьюпогреммос, переведенное 
как „пример”, употребляется в Новом 
Завете только здесь и означает текст или 
рисунок, который должен переписать или 
перерисовать учених. Петр, прыводя в 
пример Христа, цитирует слова пророка 
Исаии: „Он не сдепал никакого греха... 
(Ис. 53:9). Иисус не согрешил ни до того, 
как Его повели ма страдания, ни во время 
их (см. 2 Кор. 5:21; Евр. 4:15; 1 Иоан. 3:5). 
Оннесогрешил ни делом ни словом: „...и 
не было лести (в других переводах — 
„яжи”) в устах Его” (см. 1 Пет. 2:1). 


2:23-25. В несправедливых страданиях 
‚Иристосчивия прекриный ‘пример тер- 
пнеливой покорности `Будучи злос ловим, 
Он ше злословил изаньано; страдая, ше 
угрожал (см. Рим. 12:19-20). С человече- 
ской точки зрония у Христа-были все 
основания отомстить за пытки и распя- 
и Однако, Он 
молча, все предав в руки. Бога. 


Тот, Кто мог одины словом уничтожить 
асех Свонх врагов, терисливосносил му- 
ки н позор креста. Дело в тем, что наши 
грехи, которые ззял ма Себя Сын, Бог 
Отец осудил справедливо (см. 2 Кор. 
5:21). В греческом тексте слова „нати 
грехи” стоят в начале фразы; м этим нод- 
черкивастся то обстоятельство, что 
Христос страдал не за Себя, тогда как 
словосочетанием „Он... Сам” подчерк- 
нуто Бго личное .волензъявление в нро- 
исшедшем. Смерть Сына дала ве- 
рующим возможность освободиться не 
только от наказания загрех, во иот силы 
греха, и теперь они могут жить для Него: 
дабы мы, избавщарнист, от фа, жили 
дла правды (см. Рим. 6:2,13). Христос 


1 Петра 3:1-7 


пострадал для того, чтобы христиане 
могли последовать Его примеру н в стра- 
даниях н в праведной жизни. Апостол 
указывает на сущность спасения: ранами 
Его вы исделились (Ис. 53:5). Здесь не 
имеется в виду физическое исцеление, 
потому что прошедшее время, в котором 
стоит глагол, подразумевает некий пол- 
ностью завершившийся процесс „исцеле- 
ния”. Речь тут идет о спасении. Христовы 
страдания (буквально „раны” — греч. 
молопи, что означает следы на теле 
„исполосованного плетью”) и Его смерть 
завершили „исцеление”. т. е. спасение 
всякого, кто доверится Ему как своему 
Спасителю. 

Христос не только дает нам пример н 
совершает наше спасение, Он также ведет 
и оберегает тех, кто некогда блуждали 
подобно потерявшимся овцам, но воз- 
вратились ныне к Пастырю и Блюсти- 
телю душ... Слова  „Пастырь” и 
„Блюститель” подчеркивают тот факт, 
что Христос хранит тех, кто доверил себя 
Его попечению, н заботится о них (см. 
Иез. 34:11-16). 


Б. Новое поведение в семье (3:1-7) 


Действие принципа уважительной по- 
корности властям апостол распростра- 
няет и на область семейных отношений. 
Он призывает своих читателей по-новому 
вестн себя, а именио жен — быть покор- 
ными, а мужей — внимательными н 
заботливыми. 


1. ПОВЕДЕНИЕ ХРИСТИАНСКИХ ЖЕН 
(3:1-6) 


3:1-4. Властно повелевает Петр: по- 
вннуйтесь (хьюпотассоменай — бук- 
вально „будьте под властью”, см. 2:18). 
Повеление это дается женам — дабы они 
повниовались собственным мужьям (Еф. 
5:22; Кол. 3:18). Не вообще мужчинам как 
таковым, но своим мужьям — ради со- 
блюдеиия порядка в доме. Жене надле- 
жит занимать свое место в семье, пре- 
бывая под руководством мужа, которого 
Бог поставил главою семьи. Жены долж- 
ны повиноваться своим мужьям даженв 
тех случаях, когда мужья не верят в Бога, 
потому что поведенне жен может при- 
вести неверующих мужей иа путь спа- 
сения. Одной своей духовной чистотой, 
без лишних слов, истинио верующая 
женщина способна размягчить и самое 
твердокаменное мужское сердце (ср. 
Тит. 2:5). 
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Жена, которая в состоянии одержать 
такую победу, обладает неотразимой 
привлекательностью, ме от внешнего 
украшательства идущей, но от кроткого 
и молчалавого духа и отее сокровенного 
сердца человека (ср. 1 Тим. 2:9-11). Ибо 
духовная красота — драгоцемна пред 
Богом. Это мир ценит дорогую одежду и 
золотые украшения, а Бог ценит кроткий 
и молчаливый дух. Петр не говорит, что 
женщины не должны носить нарядной 
одежды или драгоценных украшений, но 
он не хочет, чтобы они думали, будто 
истинная красота достигается благ одаря 
им. 

3:5-6. В подтверждение своих мыслей 
апостол ссылается на примеры из Вет- 
хого Завета. Чистое житие (ст. 2) и крот- 
кий дух (ст. 5) всегда были источником 
красоты н привлекательности богобояз- 
ненных жен. В качестве особого примера 
покорной жены апостол приводит Сарру. 
Так Сарра повиновалась Аврааму, назы- 
вая его господыном. Она таким образом 
признавала его главенствующую роль в 
семье (Быт. 18:12). Как и другие святые 
женщины, Сарра возлагала свою иа- 
дежду на Господа. Лишь духовные на- 
следницы Сарры способны вести себя 
таким же образом: вы — дети ее, если 
делаете добро и ше смущаетесь ми от 
какого страха (греческое слово итоэсис 
— „ужас” употреблено в Новом Завете 
только один раз). Если жены боятся (воз- 
можно, потому, что не повинуются му- 
жьям), значит, они не тверды в своей вере 
в Бога. 


2. ПОВЕДЕНИЕ ХРИСТИАНСКИХ 
МУЖЕЙ (3:7) 


Апостол призывает верующих мужей 
относиться к своим женам с пониманием 
и уважением, нбо это свойства любви. 

3:7. Греческое выражение ката 
гносин, переведенное словом „благора- 
зумно”, буквально значит; „согласно зна- 
нию” или „с пониманием”, нуказывает на 
то, что мужьям следует понимать своих 
жен н уважительно, внимательно отно- 
ситься к их духовным, змоциональным н 
материальным нуждам. Павел тоже раз- 
вивает мысль о том, что мужья обязаны 
заботиться о своих женах н оберегать их, 
как Христос поступает в отношении 
Церквн (Еф. 5:28-30). 

Отношение мужей к женам должно 
определяться тем, что последние есть 
„немощнейшие сосуды”. „Немощией- 


`.ащий” (астенестерос) относится к их фи- 


зическому иэмоциональному состоянию, 
а не к умствениому развитию — ведь 
жены вместе с мужьями являются со- 
наследницами Божиего дара жизни. Фразу 
„сонаследницам благодатной жизни” 
можно понимать двояко. Если апостол 
имеет в виду верующих жен и верующих 
мужей, то речь тут идет о спасенин (см. 
Рим. 8:17; Еф. 3:6). Но еслн увещание его 
было обращено к верующим мужьям, Чьи 
жены не были верующими (ведь адресует 
он сказанное в стихах 3:1-2 к верующим 
женам неверующих мужей), то под „бла- 
годатной жизнью”, возможно, понимал- 
ся дар совместной физической жизни. 
Затем апостол добавляет, что мужья, 
которые неуважительно относятся к сво- 
им женам (здесь тимэн — честь, см. 2:17), 
не могут рассчитывать на то, что Бог 
будет отвечать на их молитвы. 


ГУ. Предостережение 
новых гонений (3:8-4:19) 
В первых двух главах апостол Петр 
говорит о „различных искушениях” (1:6), 
о злословии, которому подвергаются 
христиане (2:12), „о невежестве безумных 
людей” (2:15), жертвой которого они ста- 
новятся, о несправедливых страданиях 
(2:19). Все эти беды вызывались, по-внди- 
мому, стихийной реакцией языческого 
общества на жизнь христиан, верно слу- 
живших своему Господу Иисусу Христу. 
Теперь же Петр говорит о том, что 
приближается время более жестоких го- 
нений м страданий. Он предупреждает 
верующих, чтобы хранили добрую со- 
весть перед лицом надвигающегося зла и 
встретили неизбежные страдания с 
мужеством, достойным христиан. 


А. Противостояние несправедливости 

(3:8-22) 

Апостол Петр приводит в пример 
Христа и Ноя, чтобы показать, что во 
времена нарастающего зла правильиое 
отношение к несправедливости прниосит 
благословение. 


1. ИМЕЙТЕ ЖАЛОСТЬ И СОСТРАДАНИЕ 
(3:8-12) 


3:8-12. Слово наконец не предыдущий 
раздел завершает, аскорее предваряет но- 


вый (ср. Фил. 3:1; 1 Фес. 4:1). Теперь` 


апостол обращается ко всем своим чита- 
телям, как бы подчеркивая слово „все”, и 


Е Петра 3:8-12 


дает практические советы, как им мирно 
жить во враждебном языческом окруже- 
ния. Свое поучение апостол основывает 
на Пс. 33:13-17. Именно ему соответст- 
вуют стихи 8-9 этой главы. А далее Петр 
прямо цитирует стихи из Нсалма (см. 
3:10-12). Мысли апостола сосредоточены 
натрех поучениях, изложенных вупомя- 
нутом Псалме. 

Ибо кто любит жизнь... тот удержи- 
вай язык свой от зля (3:10). В стихе 8 
апостол перечисляет те черты христиан- 
ского характера, которые помогают 
удерживать язык от зла. Верующие дол- 
жны быть единомысленны, сострада- 
тельны —(симпатеис)  братолюбивы 
(филаделфон), милосердиы  (эусплан- 
мнои), ср. спланчна в Фил. 2:2, друже- 
любны и смиренномудры (тареино- 
фронес). Из шести свойств характера, 
перечисленных в 1 Пет. 3:8, только „со- 
страдательны” встречаются в Новом 
Завете дважды — здесь м в Еф. 4:32. 
Уникальностью этого перечисления под- 
черкивается необходимость для ве- 
рующих обладать всеми этими качест- 
вами, чтобы удерживать язык свой от зла 
и уста свом от лукавых речей (ср. 1 Пет. 
2:1,22). 

Второй совет взят из Пс. 33:14 и по- 
вторен в 1 Пет. 3:9: не злом за 
зло (см. Рим. 12:17). „Уклонение от эла” 
(1 Пет. 3:11) подразумевает, что обижен- 
ный не воздает за причиненное ему эло." 
Иисус говорилто жесамое: „...ктоударит 
тебяв правую щеку твою, обрати кнемуи 
другую” (Мат. 5:39). 

Не воздавать злом за зло, но нскать 
мнра (см. 1 Пет. 1:2; 5:14), н стремиться к 
нему (Пс. 33:15) должен верующий. А мир 
достигается тем, что оскорбляющих его 
верующий благословляет (1 Пет. 3:9). 
Под словом „благословляйте” апостол 
понимает „говорите о людях хорошо”. В 
греческом языке есть н другое слово, 
которое также переводится словом 
„благословение” и производными отнего, 
а именно — макариои, но оно имеет 
значение „счастья” или „привилегии” и в 
русском тексте передано как „блаженны” 
{см. ст. 14, 4:14; Мат. 5:3-11). Иисус 
Хрнстос говорит: „молитесь за обн- 
жающих вас” (Мат. 5:44), а апостол 
Павел пишет: „Злословят нас, мы благо- 
словляем...” (1 Кор. 4:12). Это иесть путь 
сочувствия и сострадания, которым 
верующие идут к миру. В результате 
верующие наследуют благословение (1 


1 Петра 3:13-18 


Пет. 3:9 ср. 1:4; 3:7), потому что очи 
Господа обращены к праведным и уши 
Его к молитвам их. Слова „уши” н „гла- 
38а” — это антропоморфические образы, 
иаделяющие Бога человеческими атрибу- 
тами, с целью подчеркнуть, что Он вни- 
мвтельио наблюдает за Своим народом и 
знает о всех его нуждах (ср. 2:25). 


2. ИМЕЙТЕ ЧИСТУЮ СОВЕСТЬ (3:13-22) 

Несмотря иа то, что верующие стре- 
мятся к миру и искренне стремятся к 
добру, гонений им яе избежать. Своих 
читателей Петр ободряет тем, что сми- 
ренное приятие незаслуженных страда- 
ний будет увеичано благословением. В 
стихах с 13 по 17 ои излагает принципы, ас 
18 по 22 приводит примеры, подтверж- 
дающие его мысли. 

3:13-14. И кто сделает вам зло...? Это 
риторнческий вопрос. Несмотря на вра- 
ждебиое отношеиие окружающих, не- 
смотря иа физические страдания или ма- 
териальные потерн, которые, возможно, 
ожидают тех, кто ревнует о добром, под- 
лннное зло бессильно против них, потому 
что они принадлежат Христу. Даже и 
перед лицом неизбежных страданий не 
должны христиане страшнться, ибо онн 
— благословенны. В греческом тексте 
здесь стоит упомянутое слово макариои 
— блаженны, то же слово, что ив Мат. 
5:3-11. В данном случае „быть благосло- 
веиным” значит ве „испытывать удоволь- 
ствне”, ио — „иметь привилегию”. Хри- 
стианам не следует бояться того, что 
могут сделать нм людн (Мат. 10:28). 
Поэтому в 3:14 апостол и приводит слова 
лророка Исани (8:12) о том, что бояться 
нужно ие людей, а Бога. 

3:15. Господа Бога святите в сердцах 
ваших, то есть в сердцах ваших Ему — 
ках Господу — отведите особое место. 
Александр Макларен писал: „Только 
тот, кто может сказать: „Господь —- кре- 
пость жизин моей”, может от сердца про- 
изнести: „Кого мне бояться?” Хрнстиане 
только тогда могут победить страх, ко- 
гда в их сердцах Христос „святится” как 
Господь. И в этом случае оии будут 
готовы (ср. 1:5) дать ответ (апологиан — 
это речь в защиту обвнияемого иа суде, 
см. Деян. 22:1; 25:16) относительно своей 
надежды на Христа. Такая „устная за- 
щита” должна подкрепляться святым по- 
ведением. 

3:16. Тони христианского свидетель- 
ства не должен быть дерзким, но гово- 


рить следует „с кротостью и благогове- 
нием” (здесь словом „благоговение” пе- 
реведено греческое фобос, т. е. „страх”, 
видимо, подразумевается страх перед 
Богом). 

Так свидетельствовать о своей вере в 
Господа способны только те христиане, 
которые остаются тверды и перед лицом 
гонений. Чистой (агатен — доброй, ср. 
3:21) хранят они свою совесть. Тут апос- 
тол, возможно, иамекает на случившееся 
с ним личио, когда он из страха отрекся 
от Христа, причем сделал это в словах 
отнюдь ие „кротких и благоговейных”. 

Верующие, страдая несправедливо и 
сохраняя при этом чистую совесть, по- 
крывают позором тех, кто злословит их 
„доброе житие во Христе”. Апостол сно- 
ва подчеркивает мысль, что в добром 
поведеини — лучшая защита от пресле- 
дований и гонений. 

3:17. Но прн этом он замечает, что, 
возможно, в этом —- воля Божия (телема, 
см. 2:15; 4:2, 19), чтобы они страдали за 
добрые дела. Ранее он тоже говорил, что 
такое страдание „угодно Богу” (2-20) и 
что это лучше, чем заслуженио страдать 
за злые дела (см. 2:14). В 3:17 апостол 
фактически подводит итог тому, что бы- 
ло им сказано в 2:15, 19-20. 


3:18. В стихах 18-22 Петр иллюстри- 
рует принципы, изложенные в стихах 13- 
17. Снова приводится им — в качестве 
совершеиного примера — Христос. Он 
страдал за то, что делал добро (2:14). Его 
безгрешная жизиь вызывала неоправ- 
данно враждебное отношение к Нему со 
стороны людей. Но Он не боялся их, 
поскольку вверил Себя Богу. Христос 
ясно заявил о Своей цели и посвятил Себя 
делу, ради которого пришел на землю. 
Он умер за людей, сохранил Свою со- 
весть чистой (2-23). И вот получил вели- 
чайщие благословение и награду — в 
воскресенин Своем и последующей славе. 

М. И. Росс писал по поводу 18 стиха: 
„В этом стихе дано самое короткое и 
самое простое, ио в то же время одно из 
самых убедительных в Новом Завете 
объяснений того, чте произошло на кре- 
сте”. Христос... пострадалза грехи наши. 
Выражение „за грехи наши” (пери 
гамартион; ср. 2:21,24) в греческом перс- 
воде Ветхого Завета относилось к тем 
грехам, за которые нужно было прино- 
сить жертву искупления. Но, в отличие от 
ветхозаветного времени, когда жертвы 
следовало приносить ежегодно, в День 


+ еде 


_ искупления, Христос пострадал „однаж- 
.-Лы”, т. е. раз н навсегда (ср. Рим. 6:10; 
‚ Евр.9:26 ,28; 10:10), и это свидетельствует 
’ осовершенстве Его жертвы. На замести- 
‚ тельный характер смерти Иисуса Христа 
` указывают слова праведник за неправед- 
` -мых (дикаиос гупер адикон). Христос — 
“ Праведник (дикаиос) умер как замести- 
тель (гупер — „вместо”) неправедных 
’ (адикон). Определенная Богом цель 
заместительной смертн Христа состояла 
в том, чтобы примирить человека с 
- Богом, дать людям возможность прийти 
к Богу. 
Подводя итог Христовым искупи- 
. тельным страданиям, апостол Петр го- 
ворит о Его воскресении: быв умерщелен 
по плоти, по ожив духом... Греческое 
слово пневмати, переведенное как 
„духом”, может относнться к третьему 
Лицу Троицы, действием н силой Кото- 
рогобыл оживлен Христос, ио оио может 
также относиться и к человеческому духу 
Христа, в отличие от Его человеческого 
. тела (см. 1 Пет. 4:6). 
19-20. „.Которым Он и находя- 
‚ пдимся в темнице духам, сошед, пропо- 
ведал... На этот стих есть много толко- 
ваний. Некоторые понимают его так, что 
Дух Христа сошел в преисподнюю, в 


. дам, жившим до потова, вторую воз- 
; можнесть спастись. Однако, Пнсание не 
подтверждает такого толкования. 

; „Другие полагают, что Христос сошел 
‚ в ад. после. Своей смерти с тем, чтобы 
провозгласить о Своей победе падшим 
жигелам, при этом они ссылаются на 2 
Пет. 2.4-5;зриравнивая ангелов к „сынам 
«ФБожмим”, о которых‘ говорит Моисей 
(Быт. 6: 1-2). Однако, несмотря на то, что 
маногое"говорит в пользу такого толко- 
вания, все же речь здесь идет, по-види- 
мому, не об аигелах, а о людях. 

Словом „духи” (пневмазин) обычно 
называют сверхъестественных существ, 
-. моупо крайней мере‚один раз им названы 

в Новом Завете человеческие духи (Евр. 
12:23). Одвако, ив 1 Пет. 3:20 под ними 
скорее всего понимаются те, кто оста- 
` вались непокорными Богу, пока Он тер- 
пеливо ожидал, чтобы Ной окончил по- 
‚ стройку ковчега. На протяжении 120 лет, 
| пока строился ковчег, не хотели они слу- 


к Я а ВЫ 


чнать слов, исходтангих от Бога. Между 
яем, Бог сказал, что не будет вечно тер- 
рунеть человеческое нечестие, но что тер- 
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1 Петра 3:19-21 


пенне Его продлится только эти 120 лет 
(Быт. 6:3). Поскольку все человечество, за 
исключением Ноя, было нечестиво (Быт. 
6:5-9), Бог решил стереть человеческую 
расу с лица земли. „Духи”, упомниаемые 
в 1 Пет. 3:20, — это, вероятно, души 
нечестивцев, живших во дни Ноя. Теперь 
этн „духи” находятся в заключеини, ожи- 
дая окончательного Божиего суда при 
конце века. 

Остается решить вопрос, когда 
Христос, „сошед” (не в пренсподнюю, а 
иа землю) проповедывал этим „духам”. 
Объясняя воскресение Иисуса Христа тем, 
что „Он ожил духом” (3:18), Петр наво- 
дит нас на мысль, что до Своего вопло- 
щения Христос жил в Ное н Духом 
Святым служил и свидетельствовал через 
него. В 1 Пет. 1: сказано, что Дух 
Христов говорил через яетхозаветных 
пророков. Затем Петр называет Ная 
„проповедником правды” (2 Пет. 2:5). 
Таким образом представляется вероят- 
ным, что Дух Христа проповедывал через 
Ноя безбожным людям, души которых 
во времена Петра „находились в тем- 
нице”, ожидая последнего суда. 


Такое объяснение, по-видимому, со- 
гласуется с темой этого раздела (1 Пет. 
3:13-22) в целом — хранить добрую со- 
весть и перед лицом незаслуженных пре- 
следований. Ной служит здесь примером 
человека, который, ради сохранения доб- 
рой совести перед Богом, ме отступал от 
своего дела, несмотря на то, что непрес- 
танно подвергался оскорбительным на- 
смешкам. Ной не боялся людей и был 
послушен Богу, проповедуя о Нем. Награ- 
дой ему за то, что, страдая несправе- 
дливо, он сохранил свою совесть чистой, 
было спасение — его и всей его семьи; они 
были снасены от нотопа в ковчеге, „в 
котором немногие, то ссть восемь душ, 
спаслись от воды”. Заметим, однако, что 
Ной н его семья, „спаспхись от воды”, и 
спасены были посредством воды, т. е. в 
ковчеге, плывшем по воде. 

3:21. Так и нас выве подобное сему 
образу крещение... Вода символизирует 
крещение, смысл которого в полном ра- 
зрыве с прошлой жизнью. Подобнотому, 
как потоп уничтожил старый греховный 
мир, крещение водой знаменует „отде- 
ление” человека от его прежней грехов- 
ной жизни н приобщение его к новой 
жизни во Христе Иисусе. Далее Нетр 
прилагает к своим читателям принципы, 
изложенные им в стихах 13-17 и под- 


1 Петра 3:22—4:3 


твержденные примерами в стихах 18-20. 
Он увещевает их набраться мужества и, 
приняв водное крещение в знак обещания 
Богу доброй совести, посвятить себя ве- 
ликому делу служения Христу. Публич- 
ный акт крещения „спасет” их от иску- 
шения пойти на сделку ссовестью и такой 
ценой избежать страданий. Не следует 
забывать, что для христианина, живше- 
го впервом столетии, принятие крещения 
означало, что он готов следовать за Хрн- 
стом, не взирая на последствия. 


Крещение спасает не от грехов, а от 
нечистой совести. Ал. Петр ясно указы- 
вает на то, что оно не сводится к обря- 
довому физическому очищению, по (здесь 
по-греч. алла — предлог, употребляемый 
для резкого противопоставления) обе- 
щание (еперотема) Богу доброй совести 
(сунейдесеос — также в ст. 16). Крещение 
— это символ того, что уже произошло в 
сердце н в жизни человека, доверивше- 
гося Христу как своему Спасителю (см. 
Рим. 6:3-5; Гвл. 3:27; Кол. 2:12). Чтобы не 
осталось сомнений относительно истозч- 
ника спасения, апостол уточняет: спасает 
воскресением Иисуса Христа (см. 1 Пет. 
1:3). 


3:22. Упоминание © воскресении 
Иисуса Христа возвращает мысль апос- 
тола к Господу, Которого ои привел 
христианам в пример, н он говорит о 
награде н благословении, которых удо- 
стоился Христос. Быв свидетелем воз- 
несения Христа в теле (см. Мар. 16:19; 
Лук. 24:51; Деян. 1:6-11), апостол Петр 
пишет, что Он „восшел на небо”. Награ- 
дою Христа за верность Еге Отцу было 
возвышение Его над всем сущим. Он 
воссел на трон по правую руку Отца (см. 
Пс. 109:1; Евр. 1:13; 8:1; 10:12; 12:2), т. е. 
занял исключительно почетное место и 
управляет теперь всем. творением (см. 
Кол. 1:15-16; 2:14-15). 


Б. Будьте терпеливы в страданиях (гл.4) 


В этой главе — сердцевина учения 
апостола о терпении. В ней Петр дает 
практические советы, исходя из того, как 
переносил страдания Христос. Чтобы не 
сломиться под грузом страданий, хрис- 
тнане должны вооружиться Христовым 
мужеством, служить друг другу, как по- 
служил им Христос, и с тою же верою до 
конпа предать себя Богу, как это сделал 
Иисус Христос. 
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1. ХРИСТИАНСКИЙ ПОДХОД К 
СТРАДАНИЯМ (4:1-6) 


Итак, залогом правильного пове- 
дения в обстановке гонений и страданий 
является такой же подход к ним, какой 
был свойствен Христу: мы должны жить 
по воле Божией в настоящем, сознавая, 
что вечность будем проводить в Его 
присутствии. 

4:1. Итак... — этим вступительным 
словом апостол вновь возвращает нас к 
Христовым страданиям, о которых писал 
в 3:18, а затем говорит о том, как терпе- 
ливо принимать незаслуженные страдв- 
ния, — применительно к той ситуации, в 
которой находились его читатели. Он 
призывает их вооружиться тою же 
мыслью, с какой принимал страдания 
Христос. 

Слово гоплисасте, переведенное как 
„вооружитесь”, встречается в Новом За- 
вете только здесь, н обычно оно употре- 

блялось в значении вооружения воина 
(Еф. 6:13). С той же решимостью и тща- 
тельностью, с какой облекается вброню 
воин, должны вооружиться верующие 
Христовым отношением, Его подходом к 
страданиям (здесь буквальго — Его 
„мыслью” — энноиан — наэтот счет), т.е. 
отвечать на гонения нспреклоиной реши- 
мостью исполнять Божию волю. Слово 
энноиан употреблено в Новом Заветееще 
один раз — в Евр. 4:12, где оио переведено 
как „помышления”, 

Отождествление себя со Христом — в 
смысле „облечения себя” в Его „мысль”, 
отношение, подход — предполагает уча- 
стие в Его страданиях и смерти. Христос 
пострадал за нас плотию, и верующий 
тоже должен пройти через физические 
страдания. Ибо принимающий их пере- 
стает грешить, т. е. отождествляя себя со 
Христом, он демонстрирует, как 
демонстрирует это н принимая обряд 
крещения, что порывает с прежней гре- 
ховной жизнью. Ведь вместе со Христом 
был распят „н наш ветхий человек”, „да- 
бы нам не быть рабами греху, ибо умер- 
ший освободился от греха” (Рим. 6:6-7). 

4:2. В результате верующие, воспри- 
няв Христово отношение к вещам, почи- 
тают себя мертвыми для греха. Чтобы 
остальное во плоти время жить уженепо 
человеческим похотям, но по воле 
Божней (см. 2:15; 3:17; 4:19). 

4:3. Апостол призывает верующих 
жить по воле Божией, поскольку все ста- 
рое осталось позади. В резких выраже- 


ниях Петр настаивает на том, что нужно 
решительно порвать с прошлым, т. е. с 
тем, чему предаются в повседневной жи- 
зниязычники; это — „нечистоты, похоти, 
пьянство, излишество в пищи н питии, 
нелепое ндолослужение” (см. Гал. 5:19- 
21; Надо думать, это увещание апос- 
тола имело особое воздействие на хрис- 
тиан из язычников, которые прежде 
действительно жили в больших грехах. 

4:4. Поскольку христиане живут по 
воле Божией, их прежние друзья „дивят- 
ся” им н „злословят” их. Безбожникам 
странной и неприятной кажется та пере- 
мена, которая произошла в людях, когда- 
то бывших такими же, как они. Эта пе- 
ремена вызывает чувство враждебностиу 
тех, кто отвергает Евангелие. Потому-то 
и клевещут (бласфемоунтес) они на 
верующих. 

4:5. Наступит день, когда те, кто жи- 
вут во грехе и поклоняются идолам, дол- 
жны будут дать ответ (аподосоусин 
погон, что буквально значит „ответить по 
счету", см. Мат. 12:36; Лук. 16:2; Деян. 
19:40; Евр. 13:17). Петр предупреждает, 
что однажды эти люди предстанут перед 
Тем, Кому дано право судить. Никто не 
избежит этого последнего суда за всё, что 
было сказано и сделано в земной жизни. 
Христос придет, чтобы судить живых 
(зонтас) н мертвых (некроус) (см. Деян. 
10:42; Рим. 14:9; 1 Фес. 4:15; 2 Тим. 4:1). 

4:6. Ибо дла того (поскольку все дол- 
жны дать отчет перед Богом) и мертвым 
было благовествуемо. Эти слова интер- 
претируют трояко. Считают, что речь 
идет: а) о тек, кто духовно мертв по 
грехам своим; 6) о тех, иыне умерших, 
которые при жизнн успели услышать 
Благую весть и поверили в нее; в) о тех, 
кто умер, так и не услышав проповеди 
Евангелия. Богослов Беркли принимает 
гретью версию, полагая, что Христос 
[ ьно проповедывал умершим 
|1 Пет. 3:19). С его точки зрения здесь 
перед нами — „потрясающее откровение 
утносительно второго щанса на спасе- 
вие”. Однако, подобное мнение не под- 
гверждастся Писанием и противоречит 
рравоперной христианской доктрине (см. 
я. 5). 


’ В б стихе апостол, в отличие от 5 
иха, ободряет своих читателей тем, что 
Евангелие Иисуса Христа н 
ему, ожидает не судза грехи, 
иненио иное будущее. Ибо за их 


в Христос уже уплатил на кресте. На 


ул 


1 Петра 4:4-9 


земле последиим результатом греха 
является физическая смерть. Верующие 
тоже умирают физически, подвергились 
суду по человеку плотию (см. „страдать 
во плоти” в ст. 1). Но для верующих 
смерть телесная является преддверием не 
суда, а жизни вечной: ибо они жили по 
Богу духом, Тот, кто имеет Христово 
отношение к жизни, будет жить со 
Христом во веки веков. 


2. ХРИСТИАНСКОЕ СЛУЖЕНИЕ (4:7-11) 


Источником мужественного и терпе- 
ливого отношения кстраданиям является 
не только надежда на будущее, но и 
взаимное служение друг другу по 
примеру Христа в пределах тела Его. 

4:7. Впрочем близок всему конец 
(енгикен — буквально: „приближается”; 
та же форма использована в Иак. 5:8, где 
речь идето Втором пришествии Христа). 
Упомянув о христианах, уже умерших (1 
Пет. 4:6), апостол намекает теперь на 
неизбежное возвращение Христа за Сво- 
ею Церковью. Времени до этого события 
остается немного, н это должно побу- 
ждать верующих жить для Иисуса 
Хрнста н ревностно служить Ему (ст. 2). 
Вот почему им следует быть благо- 
разумными (сёфронесате — буквально: 
„иметь ясный, здравый ум”, см. Мар. 
5:15), бодрствовать (нёпсате — букваль- 
но: „быть трезвыми”, см. 1 Пет. 1:13; 5:8) 
и молиться (Еф. 6:18). Молитва, имею- 
щая во времена гонений особое значение, 
должна быть средством связи между че- 
ловеком и Богом, н потому ей следует 
быть ясной, разумной и спокойной. 

4:8-9. Более же всего имейте усердвую 
любовь друг ко другу. Греческое слово 
ектене — „напряженная“, „натянутая”, 
переведениое словом „усердную”, обыч- 
но употреблялось по отношению к 
мускулатуре спортсмена, который, на- 
прягая мускулы и силы, старается побе- 
дить в соревнованиях. Так и христиан- 
скую бескорыстную любовь к другим 
следует „напрягать” в значении упраж- 
нять — чтобы имеющие се готовы были 
жертвовать собой ради блага ближних. 

„Любовь покрывает множество гре- 
хов. Такая сознательно подогреваемая 
любовь — не слепа, она, конечно, видит 
недостатки в других, но терпит их (Прит. 
10:12; 1 Кор. 13:4-7). Христианская лю- 
бовь проявляется в оказании помощи 
нуждающимся пищею, одеждою, предо- 
ставлением крова (филоксенои — бук- 


1 Петра 4:10-14 


вально: „быть дружественным к при- 
шельцу”), и при этом — без ропота. 
Гостеприимство играло особенно важ- 
ную роль во времена гонений, потомучто 
многим верующим приходилось по- 
кидать места своего жительства. 

4:19. Верующие должны прилежно 
служить друг другу своими духовными 
дарами. Каждый дар (харизма) должен 
быть использован для служения (диа- 
коноунтес) другим. Слова „добрые 


домостроители” можно было бы пере- 


вести как „добрые домоправители”. До- 


моправитель - это тот, кто управляет 
хозяйство 1в ‘ме; не имея собственного 
значител:-‚. имущества, он распо- 


ряжается тем, которое принадлежит его 
господину, но в согласии с его волей и 
указаниями. 

Любопытно, что слово „дары” (ха- 
ризма) происходит отслова харитос, что 
значит „Божия благодать”. Чем усерднее 
пользуются верующие своими духов- 
ными дарами, служа д, уг другу, тем 
больше благодатн изливает Он на Цер- 
ковь Свою; причем благодать Его про- 
является в многоразличных формах, т. е. 
в формах бесконечно разнообразных 
(поикилес — см. 1:6, гдето же самоеслово 
Петр применяет, говоря о различных 


'Гезорит-ли кто (лалей) и слу-. 


. категории: 

жит ли кто (диаконеи, см. ст. 10). Разде- 
ление поэтомуприицииу было проведено 
„апостолами (Деян. 6:2-4). Оба эты вида 
служения зачастую неренлетаются друг с 
- ‚другом. Как то, так и другое, может осу- 
ществляться только при Божней помощи. 
Говорить так, ках это угодно Богу (см. 
Деян. 7:38; Рим. 3:2; Евр. 5:12), и дейст- 
возать соответственно силе, которую Он 
дает, надо потому, что тем прославляется 
Бог чрез Иисуса Христа. Упомянув имя 
Христа, Петр произносит соответст- 
вующую этому имени форму хвалы н 
„благословения: слава и дер- 
жава во веки веков. Аминь (см. подобную 
благодарственную фразу в 1 Пет. 5:11). 
Хвала и благодарение за христианское 
служение всегда должны воздаваться 
Иисусу Христу. 


3. ХРИСТЕАНСКАЯ ВЕРА (4:12-19). 


Жазнавая приближение трудного для 
христнаы времени, Петрувсщеваст своих 
читателей терпелыво переносить страда- 


иня, имея Христову веру, чтобы им, все 
более уподобляясь Христу, быть благо- 
словляемыми Богом и полностью 
довериться Ему. 

4:12. Петр предупреждает о том, что 
гонения будут нарастать. Он снова при- 
зывает христиан подготовиться к этому 
морально (см. 1:13; 4:7); Огненного иску- 
щения... не чуждайтесь как приключеныя 
для вас странного. Греческое слово 
ксенизесте — „удивленный”, употре- 
бленное здесь в отрицательной форме, 
встречаем н в стихе 4. На русский язык 
переведено как „не чуждайтесь”. Слово 
„огнениое” (пиросеи — от пиро — „го- 
реть”), возможно, употреблено тут в пе- 
реносном смысле, каки образ огня в [:7, в 
схожем контексте. Однако, вполне веро- 
ятно, что сказанное в этом стихе прямо 
приложимо к исторической реальности 
Неронова времени. Ведь христиан обви- 
нили тогда в поджоге Рима. И некоторых 
из них, обмазав смолой, поджигали, что- 
бы живые этн факелы освещали импера- 
торский сад ночью. Апостол, воз- 
можно, предполагал, что в провинциях 
власти последуют примеру своего импе- 
ратора н тоже начнут заживо сжигать 
христиан. Потому-то он и пишет, чтобы 
„огненное искущение” не было воспри- 
нято верующими Малой Азии как 
нракльучиние... страшное. 


13. Нокак вы участвуете в Христо- 


нотому чточерез них верующие все более 
уподоюблямутся А нсусу Христу. Соучастие 
‘в Христовых страданиях‘ приводат: а) к 
радостисо Христом, б)х общению сНим 
(Фил. 3:10); в) к прославлению с Ним 
(Рьм. 8:17) и г) к царствованею с Ним (2 
Тим. 2:12). В Новом Завете совершенно 
определенно говорится отом, что те, кто 
разделяют страдания Христа, разделят с 
Ним и славу Его, когда она откроется 
(апокалилтсеи, ср. с 1 Пет. 1:7; 5:1). Петр 
говорит об этой истине, потому что она 
дает надежду на будущее н основание для 
радости в дни гонений. 

4:14. Петр сноваобращается к учению 
Самого Христа (Мат.5:11). Хела злосло- 
зат вас {см. 1. Пет. 3:9) за има Христево, 
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то вы блаженны (макариом, см. 3:14). 
(Страдания за Христа — это привилегия, а 
не наказание. Выражение „Дух славы, 
Дух Божий” (см. Ис. 11:2; Мат. 3:16) 
относятся к Духу Святому, Который жи- 
вет в тех, кто носит имя Христово и заэто 
подвергается гонениям (см. 1 Пет. 4:16). 

4:15. Апостол предупреждает, что го- 
янення не могут быть извинением для 
нарушения закоиа. Христиане ие должиы 
мстить (3:9). Даже на физическне насилия 
со стороны гонителей нельзя отвечать 
убийством. Конфискацию имущества 
пельзя считать поводом для воровства. 
Как бы ии гнали, как бы ни мучили их, 
верующие не должны делать иичего та- 
кого, что осуждается законом как уго- 
ловное преступление (см. 2:19; 3:17). 
Только бы не пострадал кто из вас как 
убийца, млы вор, мли злодей, ыли как 
посягающий на чужое. „Посягающий иа 
чужое” в других переводах передано как 
„вмешивающийся в чужие дела”; дажеэто 
недопустимо для христиан (см. 1 Тим. 
5:13). 

4:16. Пострадать же за имя Христа — 
не позор. Напротив, за имя Его следует 
квалить и сгавить Бога, ибо тому, кто 
росит его, оно дает благословение и спа- 
рение (ст. 11). Слово „христианин” встре- 
частся в Библии только три раза (здесь ив 
Цеян. 11-26; 26:28). И только неверующие 
могут произносить это слово иа- 
эмешливо. 


4:17-18. Апостол уже говорил о пре- 
следованиях и страданиях как о средстве 
очищения и укрепления веры (1:6-7) — в 
юм случае, если верующий принимает их 
как волю Божию (3:17). Теперь ои доба- 
вляет, что Бог допускает разного рода 
испытания в воспитательных целях, для 
эчищения детей Божиих. Но если верую- 
ние нуждаются в таком дисциплинарном 
юздействии (ибо время начаться суду с 
юма Божия; если же прежде с вас иа- 
ыется... (здесь этим „если” вводится впо- 
не реальное допущеиие, что так и будет 
— „начнется с нас”), то насколько же 
юлее страшный суд ожидает грешников, 
| покоряющихся Евангелию Божию; ср. 
27)? Далее Петр приводит слова нз Прит. 
1:31, как оии были переданы в Септуа- 
бунте: И если прашедник едва спасается 
ро-русски: „так праведнику воздается 
№ земле...”), чтобы подчеркнуть суро- 

дисциплинарных мер, приме- 
Вемых Богом и по отношению к Его 
тим. Постоянная Божия забота о нас 


1 Петра 4:15—5:1 


проявляется и в тех превратностях, с 
которыми мы сталкиваемся в жизни, 
хотя люди воспринимают их только как 
нечто „иепереносимо тягостное”. Апостол 
не учит, будто спасение обретается цеиой 
страданий или личных достижений, ои 
лишь говорит, что и спасенные не осво- 
бождаются от временных, воспитатель- 
ного характера, страданий, которые яв- 
ляются естественным следствием греха. 
То же самое говорит и автор послания к 
Евреям: „Если вы терпите наказание, то 
Бог поступает с вами, какссынами" (Евр. 
12:7). 

4:19. Верующие могут не сомиеваться 
в том, что они страдают по воле Божией 
(ср. 2:15; 3:17; 4:2), если, не совершив 
никакого преступления, они страдают толь- 
ко потому, что иосят имя Христа. 
Апостол призывает страждущих святых 
укрепляться верою, подобной той, какою 
веровал Сам Христос. Как Он доверился 
Отцу Небесиому — „Судие Праведному” 
(2:23), так и им следует „предать” 
(паратитестосан —- банковский термин, 
означающий „вложить” или „вверить”) 
себя (психас — буквально „души свои”) 
Ему, как верному Создателю, делая 
добро (см. 2:15,20). 


У. Возложение новой 

ответственности (5:1-11) 

В заключительной главе Петр гово- 
рит о той иовой ответственности, кото- 
рая ложится иа членов Церкви в связи с 
приближением трудного времени. Он при- 
зывает пастырей заботиться о членах 
церкви, младших повиноваться старшим 
и всех верующих проявлять твердость в 
вере. 


А. Пастыри да пасут (5:1-4) 


Наставляя пастырей, апостол обра- 
щается к ним с призывами как в поло- 
жительиой, так и в отрицательной форме. 
В них нашло отражение сказанное в книге 
пророка Иезекииля (34:1-6), где ие- 
истинные пастыри противопоставлены 
Пастырю Истинному. 


5:1. Наставляя старших братьев 
(пресбитероус, см. Деян. 11:30; 20:17), он 
говорит © себе как 0 „сопастыре” 
(симпресбитероус, т. с. как о выполня- 
ющем такую же, как они, работу. Как 
старший среди них он говорит о том, что 
пережил сам. Но по праву апостола (1 
Пет. 1:1) н свидетеля (Деян. 3:15; 10:39) 


1 Петра 5:2-7 


Христовых страданий говорит властным 
тоном. Петр упоминает и о том, чтоои — 
соучастник в славе, которая должна от- 
крыться (ср. 1 Пет. 4:13). Ранее апостол 
уже подчеркивал, что все, кто страдают 
со Христом, с Ним и прославятся (4:13). 


5:2. Повеление пасите Божие стадо 
очень похоже на то, которое было дано 
самому апостолу Иисусом Христом 
(Иоан. 21:16). Употребленное здесь гре- 
ческое слово поиманате означает „забо- 
титься". Ошю подразумевает не только 
заботу о пропитании, но всяческую за- 
боту вообще, иаправление на верный- 
путь, защиту — словом, все те обязан- 
иости, которые несет пастух по отноше- 
нию к своему сгаду. 


Методом контраста Петр подчерки- 
вает как побуждения, которыми должен 
руководствоваться пастырь в своем слу- 
жении, так и характер, какой должно оно 
иметь. Да служит пастырь по доброй 
воле, а ие по принуждению извне: над- 
зирая... не прянужденно, но охотно. Ни- 
какими социальными или финансовыми 
соображениями не должеи быть подме- 
нен чистый стимул — исполнять Божию 
волю и служить Ему по доброй воле и со 
рвением: не для гиусной корысти, но из 
усердия (см. 1 Тим. 3:8; Тит. 1:7,11). Пас- 
тыри, которые руководствуются нечис- 
тыми мотивами, заботятся лишь о себе, в 
ущерб своему стаду (Иез. 34:2-3). 


5:3. Слово катакуриуонтес, переве- 
дениое как „не господствуя”, подразуме- 
вает господство сильиой личнести над 
слабою (см. Мат. 20:25; Мар. 10:42; Деян. 
19:6). Вот как говорит Иезекииль о лже- 
пастырях: „...Правили ими (овцами) с на- 
силием и жестокостью. И рассеялись они 
без пастыря..." (Иез. 34:4-5). 

Апостол призывает пастырей быть 
примером (типом, „типичный представи- 
тель” или „образец”), чтобы люди могли 
подражать им в служении. Не править 
должны они людьми, а вести их засобою, 
привлекая примером своей христиан- 
ской зрелости. 


5:4. Христос — Пастыренячальник 
(архипоименос), Он—Истинный Пастырь 
(Иез. 34:11-16), Добрый Пастырь (Иоан. 
10:11,14), и Великий Пастырь (Евр.13:20). 
И когда Ои возвратится на землю, то 
сохранившие Ему вериость пастыри раз- 
делят с Ним Его славу (1 Пет. 5:1) и 
получат неувядающие венцы (см. 1:4). 


Б. Повиновение младших (5:5-7) 


Отпастырей Петр переходит к овцам. 
Добрые вожди заслуживают того, чтобы 
добрыми былиите, ктоследуютзаними. 
На тех же, кем руководят, лежит ответ- 
ственность подчиняться и людям и Богу. 

5:5. Также и младише, повинуйтесь 
пастырям (см. 3:1). Обычно руководитс- 
лями церквей были люди старшего воз- 
раста. И более молодым члеиам церкви 
надо было добровольно чтить авторитет 
тех, на коо возлагалась ответствен- 
иость руководителей. Но и тех и других 
апостол призывает облечься (енкомбоса- 
сте — „одеться“, енкомбома — особый 
фартук, который иосили рабы) в смиреи- 
номудрие. Истинное смиренномудрие — 
это действительно привлекательная 
„одежда” (см. 3:8). Возможно, Петр на- 
мекает на тот случай, когда Христос, 
препоясав:иись полотенцем (чтобы 
умыть ноги ученикам), учил своих после- 
дователей, что без смирения — невоз- 
можно служение и что в служении смире- 
ние проявляется постоянно (Иоан. 
13:4-15). 

Далее апостол приводит цитату из 
Прит. 3:34, чтобы подчеркнуть, что Бог 
отнюдь неодинаково относится кгордым 
иксмиренным;: Бог гордым протявится, 
а смиренным дает благодать. 

5:6-7. Это знание Божиего подхода к 
упомянутым вещам должно было побу- 
ждать христиан подчиняться ие только 
людям, ио и высшей Божественной вла- 
сти, и делать это добровольно и с охо- 
тою. Выражение „Итак смиритесь” мож- 
но было бы перевести как „дайте себе 
смириться”. Те, кто страдали заимя Хри- 
стово, должны были черпать мужество в 
осознании непреложного для них факта, 
что та же самав Всемогущая рука, ко- 
торая проводит их через страдания, од- 
нажды вознесет их нанебо (см. Иак. 4:10). 

Далее Петр напоминает о классиче- 
ских словах из Нагориой проповеди 
Христа (Мат. 6:25-32), приводя цитату из 

Пс. 54:23: „Возложи на Господа заботы 
твои, и Ои поддержит тебя”. Все свон 
заботы верующие могут возложить на 
Него. Христос поддерживает нас, потому 
что мы являемся предметом Его забот. И 
доверие к Нему со стороны христиан как 
раз и опирается на этот факт. 


В. Непоколебимость всех (5:8-11) 
Но хотя верующим и следует возла- 
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‚ тать все свои заботы иа Бога, это ие 


з 


` змачит, что им можно быть беззабот- 


` ными. В трудные времена они должны 
` быть постоянно начеку, черпая силы в 
‚ Самом Христе и укрепляясь Им. 


5:8. Трезвитесь, бодретвуйте (см. 1 
Фес. 5:6,10). Впрочем, бодрствовать (то 
же, что „быть начеку”) вврующий должеи 
всегда, потому что враг наших душ, диа- 
вол, неустанно ищет возможность, чтобы 
напасть на иас. Может быть, в этом стихе 
содержится завуалированный намёк иа 
ужасы Неронова времени, когда в рим- 
ском Колизее выпущенные иа христиан 
голодные львы терзали и пожирали их. К 
тому же стремится и диавол, только в 
духовном смысле — чтобы помешать 
свидетельству верующих. 

5:9. Днаволу можно и нужно противо- 
стоять. Слово антистете, переведенное 
как „противостойте”, встречаем и в Иоан. 
4:7. Оно скорее подразумевает защиту, 
нежели иападение. Но твердо „противо- 
стать” сатане верующие могут только 
тогда, когда они полностью полагаются 
на Христа и тверды в своей вере в Него: 
противостойте ему твердою верою (ср. 
ст. 12 и Кол. 2:5). 

Петр иадеется укрепить своих чита- 
телей и напоминанием о том, что в своих 
страданиях они не одиноки. Сознание, 
что и другие христиане — братия ваши в 
мире — подвергаются таким же гоне- 
ниям, должно усиливать их решимость 
„стоять твердо”. 


5:10. Апостол ранее призывал своих 
читателей так переносить страдания, 
чтобы действие Божией благодати в их 
жизни было видно окружающим. Теперь 
же, в заключительных словах благосло- 
вения, ои вверяет их Богу всякой благо- 
дати (см. 4:10). В этом завершающем 
благословении кратко суммировано все 
поучение ап. Петра. Да, страдания будут 
продолжаться, ио только короткое вре- 
мя, тогда как слава Христова, к которой 
они призваны, будет вечною (Рим. 8:17- 
18; 2 Кор. 4:16-18). В даниом стихе апо- 
стол седьмой раз повторяет слово „сла- 
ва” (см. 1 Пет. 1:7,11,21,24; 4:14; 5:1,10). 
Сам Бог совершит (в значении „восста- 
иовит”) их, утвердит (см. 2 Фес. 2:17), 


‘укрепит (сфеносеи, употреблеио только 


одии разво всем Новом Завете) н сделает 
их непоколебимыми (темелиосеи — ср. 


“Кол. 1:23). 


5:11. Ему слава и держава во веки 
веков. Аминь. Это славословие идеи- 


1 Петра 5:8-13 


тично славословию в 4:11. Апостол Петр 
воэдает славу Христу, Которому прина- 
длежит власть иа все времена (Рим. 11:36; 
1 Тим. 6:16). Можно ли сомневаться в 
том, что Он силеи укрепить Свонх чад, 
подвергающихся гонениям и преследо- 
ваниям! 


УТ. Заключение (5:12-14) 


5:12. Подобно апостолу Павлу, кото- 
рый, диктуя послания своим помощни- 
кам, заключительные их строки нередко 
писвл собствеииой рукой, возможно по- 
ступил и Петр, и эти последние стихи 
написал своею рукою. Силуан помогал 
апостолу Петру как секретарь, которому 
ои при иадобиости диктоввл. Сие кратко 
написал я вам чрез Силуана. Возможно, 
Силуан же доставил это послание мало- 
азийским церквам, находившимся в 
перечисленных в 1:1 провинциях. Вероят- 
но зто был тот же человек, который со- 
провождал апостола Павла в его втором 
миссионерском  путешествни (Деян. 
15:40). 

Цель своего послания апостол Петр 
выразил кратко: чтобы уверить вас, уте- 
шая и свидетельетвуя. Он писал, уве- 
щевая христиан быть терпеливыми в го- 
иениях, безропотно сиосить страдания — 
так, чтобы истинная благодать Божия 
(см. 1:13; 4:10), являемая в их жизни, 
видна была миру: это истинная благо- 
дать Божия, в которой вы стоите, — 
писал ои. И оии должиы были устоять в 
ней. 


5:13. Петр передает привет малоазий- 
ским церквам от вавилонской церкви. 
Согласно историческим источникам, свои 
последние годы Петр провел в Риме. Не 
исключено, что „Вавилоиом” апостол иа- 
звал здесь Рим — стем, чтобы не иавлечь 
опасности, угрожавшей им со стороиы 
императора Нерона, как иа римскую цер- 
ковь, так и иа самого себя, ио существует 
мнение, что Петр действительио писал 
это послание, иаходясь не в Риме, а в 
Вавилоне, на реке Евфрате. Апостол 
передает также привет от своего духов- 
ного сыиа — Марка. Это Иоанн-Марк, 
которого ранее ап. Павел послал в Рим 
(Кол. 4:10). Большииство богословов 
согласиы в том, что Иоанн-Марк был 
двоюродиым братом Варнавы и что ои 
находился в Риме, когда Петр писал это 
послание. Если так, то под „Вавилоном” 
действительно понимался Рим. 


1 Петра 5:14 


5:14. Это „лобзание любви” (в 
нескольких вариантах) часто встречается 
в Новом Завете м, по-видимому, говорит 
о том, что обмеи братскими поцелуями 
был тогда общепринятым знаком выра- 
жения христианской любви (Рим. 16:16; 1 


Кор. 16:20; 2 Кор. 13:12; 1 Фес. 5:26). 

Петр заканчивает тем, чем начал 
(1 Пет.1:2), ободряя христиан среди го- 
нений молитвой о ниспослании им мира, 
жоторый обильно изливается на всех, кто 
во Христе, Князе мира. 


УоУРУР ЗАФРО 


ВТОРОЕ ПОСЛАНИЕ АПОСТОЛА ПЕТРА 


Кеннет О. Гангел 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Это послание можно было бы озагла- 
вить следующим образом: „Борьба хрис- 
тиан в последние дви”. Тема победы зву- 
чит в иачале и в конце послания Петра. 
Однако, главное внимание апостол уде- 
ляет здесь вопросу о том, как должны 
жить верующие в условиях трудностей и 
смятения последнего времени. После то- 
го, как ои нарисовал страшную картину 
(в 2:1 — 3:10), в которой перед его чита- 
телями предстают и лжеучители, и пад- 
шиеангелы, и откровенная аморальность, 
и жалкне баламуты и насмешники, ои 
призывает своих читателей пребывать „в 
святой жизни и благочестии... ожидаю- 
щими и желающими пришествия дня 
Божия..” (см. 3:11-12). Благочестивая 
жизнь в трудные времена — вот урок, 
который преподает Петр верующим в 
этом энергичном послании. 


Авторство н каноничность. Уже более 17 
столетий это короткое, но полное горечи 
и сарказма посланне выдерживает все 
этаки скептически настроенных ученых, 
которые оспаривают авторство Петра, о 
чем сказано в самом послании. В первом 
стихе говорится, что послание иаписал 
Симои Петр, т.е. один из трех (два другие 
— Изков и Иоанн) свидетелей преобра- 
жения Иисуса Христа (1:17-18 и Мар. 9-2- 
7). Этот же самый апостол, который пи- 
сал им и ранее (1 Пет. 1:1), теперь сиова 
обращается к тем же читателям (2 Пет. 
3:1). Ои был одним из Двенадцати (1:1; 
3:2), и он называет Павласвоим „возлюб- 
ленным братом” (3:15). От Самого Гос- 
пода, когда они вместе шли по берегу 
Галилейского моря, услышал Петр о 
том, какою смертью ему предстоит уме- 
реть (1:14 и Иоан. 21:18-19). Но несмотря 
на столь очевидное доказательство, со- 
пержащееся в тексте послания, еще в 
третьем столетии Оригеи (умер в 253 
году) выразил сомнение в том, что это 
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послание  действительио 
апостолом Петром. 

В четвертом столетии известный цер- 
ковный историх Евсевий (260-340) указы- 
вал иа 2 послание Петра, наряду со 2 и3 
посланиями Иоанна и посланием Иакова, 
как на книги, чья каноничность находится 
под сомнением. Евсевий ссылался на то, 
что изначальио, согласно церковной тра- 
диции, 2 Петра, по-вицимому, не числи- 
лось среди канонических книг. 

Иероним (346-420) включил 2 Петрав 
свой широкоизвестный перевод Библии 
(на разговорный латинский язык), кото- 
рый получил название „Вульгата”. Но и 
ои отмечал, что авторство Петра у мно- 
гих вызывает сомнение по причине яв- 
иого несходства стиля 1-го и 2-го по- 
сланий апостола. 

В дальнейшем богословы, оспаривая 
авторство Петра, выдвинули новые ар- 
гументы. Некоторые из них пытались 
отнести 2 Петра к числу апокрифов или 
таких писаний, чьи действительные авто- 
ры, оставшись иеизвестными, приписали 
свои произведения апостолам. Среди них 
можио, иапример, привести „Откровение 
Петра”, „Евангелие Петра” и „Деяния Пе- 
тра”. Близкое сходство между 2 посла- 
нием Петра и посланием апостола Иуды 
также содействовало сомнениям отиоси- 
тельно авторства Петра. 


Другие указывали на то, что упоми- 
иание 0 посланиях апостола Павла 
(3:16) н рассуждение о проблемах, возни- 
кших по виие лжеучителей (конкретно — 
о том, медлит ли с возвращением на 
землю Христос, 3:4), свидетельствуют, 
якобы, о том, что послание было иа- 
писано уже во втором столетии, т: е. 
миого спустя после смерти апостола 
Петра. В результате всех этих споров и 
доказательств большинство не консерва- 
тивно мыслящих богословов не считает в 
настоящее время, что автором данного 
послания действительно был апостол 
Петр. 


написанно 


2 Петра 


И все-таки ни один из аргументов, 
выдвигаемых противниками авторства 
Петра, не является аполне доказатель- 
ным, как и проблемы, возникшие в ходе 
этой многовековой дискуссии, не явля- 
ются неразрешимыми. 

Доказательство внешнего порядка. 
В церковной литературе, относящейся ко 
второмустолетию, нет прямых ссылок на 


Второе послание Петра. Соответственно. 


те, кто критически настроены по отноше- 
нию к этой книге, заявляют, что в пользу 
ее подлинности — меньше доказательств, 
чем в пользу подлинности любой другой 
из новозаветных книг. Однако, молчание 
не является аргументом ни „за”, ни „про- 
тив”. Послание коротко и, вероятно, не 
было широко известно. Признание его 
могло осложниться и тем, что ранняя 
церковь вообще осторожно относилась к 
письмам, под которыми стояли имена 
апостолов. Дело в том, что уже в 1-м веке 
получили немалое распространение под- 
дельные послания, и факт этот подтвер- 
ждается соответсвующим предупрежде- 
нием апостола Павла, о котором читаем 
во 2 Фес. 2:2. К тому же, поскольку 
послание было написано незадолго до 
смерти автора, Петр попросту мог не 
успеть удостоверить его подлинность. 
Однако, замалчивание этого послания во 
втором веке не говорит о том, что цер- 
ковь его не признавала. 


В третьем столетии три христианских 
писателя прямо ссылались на Петра как 
на автора разбираемого послания. Ме- 
фодий Олимпийский, замученный впо- 
следствии при императоре Диоклстиане, 
цитирует 2 Пет. 3:8 в подцержку своих 
мыслей о воскресении. При этом автором 
послания, на которое ссылается, ои иа- 
зывает апостола Петра. Епископ Кесарни 
Каппадокийской — Фирмилиан упоми- 
иает о том, как обличал апостол Петр 
лжеучителей. В первом посланни Петра 
нет речи о лжеучителях, тогда как во 
втором его послании им посвящена целая 
глава. Отсюда ясно, что Фирмилиан имел 
ввиду именно второе послание Петра. И, 
иаконец, Ориген, хотя и указывал на 
распространявшееся сомнение относи- 
тельио авторства Петра, судя по тому, 
что всобственных свонх работах нередко 
ссылался на 2 Петра, по-видимому, счи- 
тал это послание достаточио авторитет- 
ным. Итак, хотя впервые сомнения 
относительно авторства Петра возникли 
в третьем столетии, жившие именно 
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тогда Мефодий и Фирмилиан признавали 
его подлинным. Да и сам Ориген, как 
представляется, — тоже. 

Миение, что послание написал именно 
апостол Петр, сильно окрепло в 4 сто- 
летии. Два великнх ‚раннехристнанских 
богослова Афанасий и Августин призна- 
вали второе послание Петра канониче- 
ским. Лаодикийский Собор, состоявший- 
ся в 372 году, официально включил его в 
канои Священного Писания. В 404 году 
упоминавшийся Иероним включил это 
послание в свою знаменитую „Вульгату”. 
Великий третий Собор в Карфагене (397 
год) признал авторитетность и ценность 2 
Петра и официально провозгласил авто- 
ром его апостола Петра. 

Несмотря иа то, что 2 Петра остается 
как бы наименее „удостоверенной” из 
всех книг Нового Завета, оно нашло го- 
раздо больший отклик, чем многие дру- 
гие книги Библии. Тем, что оио не связано 
с ранней церкоаной традицией, 2 Петра 
могло быть обязано своей краткости и 
слабым контактам между отдельными 
церквами в эпоху сильных гонений. Зяа- 
менательно, что замалчивание послания 
во втором столетии и осторожное к нему 
отиошение — в третьем не создали не- 
разрешимых проблем для богословов, 
тщательно рассматривавших этот воп- 
рос в четвертом столетии по поручению 
канонических соборов. 

Доказательства текстологические 
и стилистические. Вопрос о стилистиче- 
ском расхождении между Первым и Вто- 
рым посланиями ие снимастся с повестки 
дня с того момента, как впервые был 
поднят Иеронимом в четвертом столе- 
тии. Сам Иероним считал такое расхож- 
дение легко объяснимым тем, что, по- 
видимому, писать это послание помогал 
апостолу Петру не Силуан, помогавший 
ему при написании Первого послания (1 
Пет. 5:12), а кто-то другой. Если Иероним 
прав, то н расхождение в стиле не пред- 
ставится столь уж разительным, особен- 
ио в свете того, что и тема, и цель у этих 
посланий — разные. 

Между прочим, и скодство в стиле 
посланий бросается в глаза не меньше, 
чем различие. К примеру, в обоих посла- 
ниях очеиь часто встречаются слова, ко- 
торых больше нет ви в одной другой 
новозаветной книге. 

Богослов Эбрайт приходит к выводу, 
что стилистические различия между дву- 
мя посланиями апостола Петра — менее 


значительны, чем между ними и другими 
книгами Нового Завета. Кстати, наличие 
упомянутых специфических слов, по-ви- 
димому, свидетельствует о богатом сло- 
варе автора и его ораторском темпера- 
менте, требовавшем неизбитых вы- 
ражений. Отсюда — множество слов и 
оборотов, встречающихся только в этих 
двух посланиях. 

Для обоих характерио необычное 
приветствне: „Благодать и мнр вам да 
умножатся” (1 Пет. 1:2; 2 Пет. 1:2). Грече- 
ское слово аретасв 1 Пет. 2:9, переведеи- 
ное как „совершеиства”, иаретево2 Пет. 
1:3, переведенное как „благостию”, про- 
исходят от одного и того же кория и 
встречаются в греческом очень редко, ио 
именио ими описывает апостол прево- 
сходство и доброту Бога. (Слово 
апотезис встречается в Новом Завете 
только в 1 Пет. 3:21 и 2 Пет. 1:М, и 
переведено оио соответствеиио как 
„омытие” и „должен оставить”. Вырази- 
тельной фразе амомоу каи аспилоу в | 
Пет. 1:19, характеризующей безгреш- 
ность Христа как Того, Кто не имеет „ии 
пятна ни порока”, искуссно противопо- 
ставлена фраза во 2 Пет. 2:13: спилои кви 
момои, характеризующая лжеучителей 
как „срамников и  осквернителей”. 
Первая фраза несколько видоизменеи- 
иой повторяется в греческом тексте во 
Втором послании, в 3:14 (переведена как 
„неоскверненнымии непорочными”), исо- 
держится она в призыве апостола к ве- 
рующим — стремнться к моральному 
превосходству в свете скорого пришест- 
вия Христа. Использование одних и тех 
же необычных слов и выражений в обоих 
посланиях свидетельствует о том, что 
они написаны одним и тем же автором. 

Своим уиикальиым стилем и слова- 
рем Второе послание перекликается с 
проповедями апостола Петра, записан- 
ными в Деяниях Апостолов. Одним из 
наилучших примеров являются слова од- 
иого корня — коласонтаи (иаказать), 
встречающееся только в Деян. 4:21 и 
колазоменоус (иаказание) в 2 Пет. 2:9. 

Несмотря иа то, что различие в стиле 
между первым посланием и вторым 
действительно существует, частое повто- 
рение одних и тех же редких слов в обоих, 
их уникальный словарь, а также явиое 
употребление одних н тех же слов во 2 
`бослании Петраи вего проповедях, запи- 
@аиных в Деяниях Апостолов, — все это 
свидетельствует о том, что данное посла- 


2 Петра 


ине написано именно этим апостолом. 

То обстоятельство, что существует и 
другая апокрифическая литература, по- 
лучившая в мире распространение под 
именем апостола Петра, заставляет не- 
которых богословов отвергать подлин- 
иость Второго его послания. На деле же, 
как мы уже говорили, ранняя Церковь 
медлила с безоговорочным призианием 
этого послания по причине широкого 
распростраисиия в то время действи- 
тельио поддельных посланий. Неко- 
торые современные богословы отстаиза- 
ют ту точку зреиив, что во втором веке 
писать под псевдонимом было просто 
литературным приемом, получившим 
известное распростраиение. Однако, это 
опровергается тем фактом, что 2 Петра в 
конце-концов было признано, а „Откро- 
веине Петра”, „Евангелие Петра” и „Дея- 
иия Петра” — Церковь отвергла как пи- 
сания ие богодухновениые, а апокрифи- 
ческне. Следовательио и тогда псевдо- 
писания непризнавались. Ранняя Церковь 
призиала авторство апостола Петра в 
случае 2 послания, ио отвергла произве- 
дения меньшей духовной цеииости, кото- 
рые были лишь подражаннем Петру н 
включали в себя идеи, возникшие позднее 
как в еврейской, так и в греческой среде, в 
частности, ту, что Христос якобы ие имел 
человеческого тела (людям будто бы 
лишь сь, что Он его имел). 

Все упомянутые — доказательства 
истинности 2 Петра, несмотря иа усилеи- 
иные критическне иападки, выдержали ис- 
пытанне времеием. Старые аргументы 
против авторства Петра не смогли его 
опровергнуть, а иовых так и не 
пояяилось. 


Сходство с посланием апостола Иуды. 
Даже при беглом прочтении 2 главы 2 
Петра и Иуды 4-18 бросается в глаза их 
удивительное сходство. Относительно 
действительной причины его, равно каки 
о вытекающих отсюда сомнениях в кано- 
ничности и подлинности обоих посланий, 
спорят давно и миого. Богословы' ран- 
иехристианского периода полагали, что 
апостол Петр первым написал свое вто- 


‚ рое послание, а апостол Иуда позже за- 
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имствовал его мысли. В иаше время, в 
результате резкой критики, исходившей 
от германской школы, ряд богословов 
пришел к противоположному миению. 
Некоторые даже утверждают, что иавтор 
2 Петра иавтор послаиня Иуды восполь- 


2 Петра 


зовались каким-то третьим, общим, 
источником. Однако, все три точки зре- 
иия сталкиваются в обосновании своем с 
серьезными трудностями. 

Если первым написал свое послание 
Иуда, то возникает вопрос, мог ли столь 
авторитетный апостол, как Петр, так 
миого заимствовать у писателя менее 
известного, чем ои сам. Конечно, ответ 
может быть в том, что Петр счел предо- 
стережения Иуды отиосительно лжеучи- 
телей настолько важными, что решил 
подчеркнуть и подкрепить их собствен- 
ным авторитетом. Мнение о том, что 
апостол Иуда написал свое послание пер- 
вым, не противоречит тому, что автором 
Второго послания является сам Петр, 
если исходить из того, что послание Иуды 
было налисано не позднее 68 года, кото- 
рый по традиции считается годом казни 
ап. Петра. Но дело в том, что на осиова- 
нии книги Иуды нельзя уверенно судить о 
времени се написания. 

Если же первым написал свое посла- 
нне Петр, то возникает вопрос, почему 
Иуда просто повторил часть того, что 
уже было сказано Петром, и добавил к 
этому очень мало нового. На это можно 
ответить, что Иуда мог сократить и уточ- 
иить послание Петра или какое-то дру- 
гое, содержавшее мысли общие дляобоих 
посланий, чтобы донести эти очень важ- 
ные мысли до церквей, еще не получив- 
ших послания, написанного прежде. 


Доналд Гатри пицет, что вопрос о 
том, кто первым — Петр или Иуда — 
написал свое послание, ие связан свопро- 
сами подлинности, авторитетности или 
богодухновенности того и другого по- 
сланий. Окончательных доказательств ив 
этот счет нет, и каждое из даух мнений 
вполне согласуется с консервативным 
взглядом на богодухновениость и авто- 
ритетность Свящеииого Писания. 


Время и место написания. Поскольку в 
послании упоминаются письменные тру- 
ды Павла, и в нем говорится о Втором 
пришествии Христа, некоторые богосло- 
вы считают, что оно было написано во 
\втором столетин и, в таком случае, не ап. 
Петром. 

Упомннание о посланиях Павла (2 
Пет. 3:16) иаталкивает иа мысль, что, 
быть может, автор имел в виду общее 
собрание его посланий, признанное Цер- 
ковью авторитетиым. Богослов Чейз пи- 
сал в связи с этим: „Невозможно себе 
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представить, чтобы при жизни ап. Петри 
послания апостола Павла уже были сез 
браны и признаны как Священное Писа- 
ние”. Однако, ссылка апостола Петра (# 
Пет. 3:15-16) не обязательно должна была 
относиться к полному собранию нисем’ 
Павла; апостол Петр мог иметь в видуте" 
его письма, с которыми был лично: 
знаком. Не вызывает сомиения, что, живя: 
последние свой годы в Риме, Петр имел: 
возможность прочитать некоторые по- 
слания ап. Павла, которые ходилн по 
церквам всей Римской имперни: 

На основании двух мест в 2 Петра 
можно судить о приблизительиой дате 
его писания. В 2 Пет. 1:13-15 апостол 
говорит, что времяего смерти близко. По 
традиции считается, что Петрбыл казнеи 
или в конце 67 года и в иачале 68 года. 
Далее, ссылка иа послания апостола Па- 
влав 3:16, по-видимому, указывает нато, 
что Петр писал это послание после 60 
года. Поскольку считастся, что 1 Петра 
было написано им примерио в 64 году, 
второе можно датировать 64 — 68 
годами. 

Из текста послания не видно, где оно 
было написано. Но поскольку 1 Петра 
писалось в Риме, ив Риме же, как счита- 
ется, был распят апостол, то логично 
допустить, что Второв послание Петра 
также было иаписано в Риме. 


Кому писал апостол. Петр писал это 
посланне тем же верующим. которым 
адресовал н первое свое посланне (2 Пет. 
1:1 и 3:1). Если в 3:1 автор имел в виду 
именно Первое свое послание, то тогда и 
с этим ои обращался к христианам из 
евреев и язычников, жившим „в Понте, 
Гвлатии, Каппадокии, Асии и Вифинии” 
(1 Пет. 1:1). Ноесли ои имел ввидукакое- 
то другое послание, не дошедшее до иас, 
то тогда определить адресатов 2 Петране 
представляется возможным. 


Повод и цель. Петр был одновременно и 
заботливым пастырем, и горячим 
поборником учения Христа, каким Он 
оставил его. Этот последний его призыв 
ие останавливаться в духовиом росте и 
остерегаться лжеучителей звучал тем го- 
рячей, что ои зиал но краткостн земного 
времени, остававшегося у него, и о той 
непосредственной опасности, которая 
нависла иад церквами (1:13-15 и 2:1-3). И 
вот он решил „возбудить”своих пасомых 
„напоминанием” о том, что они уже зна- 


ведь авы а мы на = 


а 


ли, чтобы они вновь и виовь думали 
{3:1-2) надтем, чему учили пророкии Сам 
„Росподь, чтобы не забылиего слов (1:15). 
Он подробно описывает признаки духов- 
ной зрелости и призывает свонх читате- 
лей прилагать все усилия к тому, чтобы 
расти в благодати и в познании (1:3-11). 
Апостол перечисляет также признаки ис- 
тинных учителей — чтобы верующие 
‚ умели различать между настоящими уче- 
никами Господа и самозванцами (1:12- 
’ 21). Относительно последних Петр пре- 
достерегает своих читателей, разоблачая 
лживые, порочные свойства лжеучителей 
{гл.2). И, наконец, он утешает и ободряет 
. тех, кому пишет, убеждая нх в скором 
возвращении Христа на землю (3:1-16). 
Цель послания — призыв христиан к 
духовному росту с тем, чтобы они могли 
. противостать всякому соблазну вероот- 
ступничества, уповая на Второе при- 
шествие Господа. 


2. Читатели (1:16) 
_ 5. Блисослиюьюние {1:2} 
1. Природа хуи: ии: — алод 
х Божией работы (1:3-11) 
'А. 9 принадиежиости к „Божескому 


естеству” (1:3-4) 

1. Бежна сила (1:3) 

2. Божия обеннаникя (1:48) 

3. Привятие христваваьяя 
„Божеского естества” (1:46) 

° $. Божия природа ю действии (1:5-9) 

71. В чем это действие проявляется 
(15-7) 

3. Последгтова 
действия (1:8) 


В. К чему ведет „Божеское естество” 
(еле-) 
#4: Эклад перузещего Божии: 
свернение (1:10) 
2. Дослижемне вос педиего 
результата (1:11) 
_ И. Духовни иища христиане — 
Слово Божие (1-12-21 
. А. Помшить Слово Божие (1:12-15) 
м 6. Величие Слова Божиего (1:16-18) 
+. -_ 3. дашимане Слева Бомшего (1-19-21) 
. "аду? ватаку (гл.2) 


2 Петра 11а 


А. Об избавлении от лжеучителей 
(2:19) 
1. Разоблачение лжеучителей 
{2:1-3) 
2. О прежних Божних судах (2:4-6) 
3. „..Знает Господь, как избавлять” 
{2:7-9) 
Б. Оникамие лжеучителей (2:1 10-16) 
1. Они — матежны (2:10-11) 
2. ..Подобиы животным (2:12) 
3. Они — обмаитики (2:13) 
4. ..Нешсиравимые грешники (2:14) 
5. Лжеучители — корыстолюбивы 
{2:15-16) 


Разрушацельная работа 

лжеучителей (2:17-22) 

1. Кого „уловляют” лжеучители 

(2:17-18) 
2. Каковы мх приемы (2:19) 
3. Их коем — погибель (2:29-22) 
У. Христианская мадежда — 
возвращение Христа (3:1-16) 
А. Нашо шывлие веруюащим (3:1-2) 
Б. Ругатели масмехаются... (3:3-7) 
В. Божия гарантии (3:8-9) 
Г. Петр о дие Господнем (3:10-13) 
Д. Воздействие надежды ша 
поведение верующих (3:14-16) 
УТ. Закльючение (3:17-18) 


КОММЕНТАРИИ 


1. Вступление (1:2-2) 


А. Приветствие (1:1) 
1. АВТОР (1:1а) 

1:1а. Автор называет себя: Симон 
Петр. По иронии судьбы это письмо, чье 
авторство является предметом стольких 


`писанием имени автора. Дело в том, что в 
некоторых манускриптах. послания мы 
видим обычное греческое написание это- 
го имени — Симон, в других‘ же оно 
передано буквами неа алфавита 
— как Симеон. Это довольно необычное 
еврейское написаные, которое еще раз 
встречается только в одном месте — в 
Деян. 15:14, является, пожалуй, лучним 
текстологическим свидетельством в 
пользу азторства Истра, поскольку 
фальсификатор скорее всего прибег бы к 
более общепринятому написанию этого 
азвестного имени. 

„Петр” — греческий эквивалент ез- 
„Кифа”, и это имя дано было 
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2 Петра 1:16-2 


Симону Иисусом Христом. Смотри бо- 
лее подробио комментарий на 1 Петра 
(Е Пет. 1:1). 

Петр ставит рядом эти столь различ- 
ныееврейское и греческое имя, возможно 
потому, что обращался ои к смешанной 
вудиторни — к верующим евреям и 
грекам. 

К своему имени н титулу — „апостол 
Иисуса Христа” (см. Рим. 1:1; Тит. 1:1) — 
Петр добавляет „раб” (дулос, см. Мат. 
23:11, где оно переведено как „слуга”). То 
есть на закате жизни, достигнув вершины 
своей апостольской власти, Петр впервую 
очередь почитал себя рабом Христа и 
только потом — апостолом. 


2. ЧИТАТЕЛИ (1:16) 


1:16. Об адресатах послания говорит- 
ся лишь в общих чертах: принявшим с 
нами равно драгоценную веру. Слово 
„принявшим” — это перевод редко упо- 
треблявиюгося греческого слова ланчано, 
что значит „получить по жребию” (см. 
Лук. 1:9; Иоан. 19:24). Здесь подразуме- 
вается суверенный выбор, совершенный 
Самим Богом, а не то, что „принявшие” 
— чем-то заслужили подобный дар. Грече- 
ское слово изотимон, встречающееся в 
Новом Завете только здесь и переведеи- 
иое как „равно драгоценную", состоит из 
двух слов: изос — „равно” и тиме — 
„цена или почесть”. Его употребляли в 
отношении ниостранцев, которым пре- 
доставлялась привилегия гражданства, 
иаравне с коренными жителями страны. 
Таким образом вера, которую получили 
адресаты Петра от Господа, приравнияа- 
лась к славиой апостольской вере. Этим 
апостол подчеркивал, что вера любого 
христианина не отличается от той, ко- 
торую имели сами апостолы. И как бы 
бросает вызов доктрние „цогностиков”, 
которые ложно учили, что особые духов- 
ные знания доступны лишь немного- 
числеиному кругу избранных. 

Под „верой” здесь понимается либо 
общее содержание веры (см. Иуд. 3), ли- 
бо, скорее, субъективная способиость ве- 
рить. Такая вера дается „по правде” (или 
на основании праведности) Бога нашего и 
Спасителя Иисуса Христа (ср. Рим. 1:17; 
3:22). Петр иазывает Иисуса Христа Спа- 
сителем (Деян. 5:31). Грамматическое по- 
строение фразы в греческом оригинале 
явио говорит о том, что Бог и Спаситель 
одна и та же Личность, а не две разные. 
Это замечательное место в Новом Завете 


имеет прямое отношение к учению о 
Христе — в нем ясно говорится, что 
Иисус Христос по Своей природе одно- 
сущен Богу Отцу (см. Мат. 16:16; Иоан. 
1:1; 20:28; Тит. 2:13). В этом коротком 
послании апостол пять раз называет 
Инсуса Христа Спасителем (2 Пет. 
1:1,11; 2:20; 3:2,18). 


Б. Благословение (1:2) 


1:2. Первая половина этого стиха — 
идентична 1 Пет. 1:26: Благодать и мир 
вам да умножится. Слова „благодать и 
мир” употребляет также и Павел в Рим. 
1:7; 1 Кор. 1:3; 2 Кор. 1:2 ит. д. Они 
соответствуют греческому и еврейскому 
приветствию (ейрене — „мир” — это гре- 
ческий перевод еврейского шалом). Гла- 
голом „да умножится” (плетунтейре — 
встречающимся также в 1 Пет. 1:2; Иуд.2) 
подчеркивается искренность этого мо- 
литвенного пожелания читателям. 

Однако, пожеланне благодатн и мира 
— нечто большее, чем просто приветст- 
вие. Благодать и мир даются через по- 
знание Бога и Христа Инсуся. В каждом 
из дяух первых стихов послания Петр 
наравне с Богом упоминает Иисуса 
Христа. „Познание”, точнее — „полное 
знание”, эпигносеи, подразумевает близ- 
кое личное общение. Только через него 
можно получить Божии благодать и мир 
и испытать иа себе их действие. Слово от 
того же кория — эпигносис — апостол 
снова употребляет в 2 Пет. 1:3, 8 и 2:20. 
Христиане призываются извлекать 
пользу из этого „полного знания”, до- 
ступиого им в Ивсусе Христе. (В 2 Петра 
упомянутое слово „эпигносис” всегда 
употребляется в связи с Иисусом Хрис- 
том.) Таким способом они смогут успеш- 
ио противостоять лжеучителям, претен- 
дующим на обладание особым зианием, 
но живущим откровенно аморальиой 
жизнью. 


П. Природа 
Бок работы (1:31) _ 


Апостол Петр увещевает верующих 
извлечь максимальную пользу как из 
Божней силы, так и из обещаний Его, 
которые делают для них возможным 
разделить с Богом его природу и через 
это принятие Божествениой природы по- 
лучить способиость к преодолению раст- 
левающей силы злых похотей (ст. 3-4). 
Основываясь на обещании Бога дать им 
Свою силу, апостол призывает далее ве- 


"Ур 


‘драгоценными”. 
‘умимиа („драгоценный”) Петр называет 


рующих проявлять на деле особенности 

нной природы с тем, чтобы 
обрести им уверенность в вечной награде 
(ст. 5-11). 


А. О принадлежности 
естеству" (1:3-4) 
1. БОЖИЯ СИЛА (1:3) 


1:3. Как от Божественной силы Его 
даровано нам все потребное для жизни и 
благочестия... Слово тенас, переведен- 
ное ках „Божественной”, происходит от 
слова 7гос — Бог, и встречается в Новом 
Завете только три раза (здесь, в Деян. 
17:29 и 2 Пет. 1:4). Диномеос — сила — 
одно из любимых слов апостола Петра 
(ср. 1 Пет. 1:5; 3:22; 2 Пет. 1:16; 2:21). Все, в 
чем нуждаются верующие, чтобы не 
ослабеть духовно и жить благочестивой 
жизнью („благочестис” — еусебеиан, см. 
хомм. на 1:6; 3:11) может быть получено 
чрез познание Призвавшего нас (Христа). 
В личном „полном познании” (эпигно- 
сеос) Христа — источник духовной силы 
и духовного роста (см. Фил. 1:9; Кол. 1:9- 
10; 2:2). 

Христос призвал (см. | Пет. 1:15) наск 
благочестивой жизни Своею „славою и 
благостию” или благочестием (здесь 

„моральное совершенство", пе- 
реведенное в 1 Пет. 2:9 как „совершен- 
ства”, ав 2 Пет 1-5 — как „з добро- 
детели”). Порабощенных грехом людей 
Христос привлекает к Себе Своим мо- 
ральным совершенством и воздействием 
на них Своей славной Личности. 


к „Божескому 


2. БОЖИИ ОБЕЩАНИЯ (1:4а) 


1:4а. Которыми (т. е. славою и благо- 
честием Христа; ст. 3) дарованы вам 
великие и драгоценные обетования. Гре- 
ческое слово дедоретаи, переведенное 
как „дарованы”, подразумевает, что даро- 
вано нечто ценное. То же слово употре- 
блено апостолом и в ст. 3. В Мар. 15:45 
евангелист прибегает к нему, говоря, что 
Пилат „отдал” тело Иисуса Иосифу из 
Аримафси. 

Слово „обетования” (епангелмата), 
встречающееся в 2 Пет. 2:4 н 3:13, под- 
разумевает торжественное публичное за- 
явление. Эти обетования или обещания 
заслуженно называются „великимн и 
Греческим словом 


веру в Христа (1 Пет. 2:7; 2 Пет. 1:1), 
кровь Христа (1 Пет. 1:19) и здесь — 
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2 Петра 1:3-46 


обещания Христа. Это — обещания на- 
следия, которое ожидает верующих (1 
Пет. 1:3-5) и возвращения Христа (1 Пет. 
1:9,13). 


3. ПРИНЯТИЕ ХРИСТИАНАМИ 
„БОЖЕСКОГО ЕСТЕСТВА” (1:46) 


2:46. Они дают христнанам возмож- 
иость стать причастниками Божеского 
естества. Слово коинонои, переведенное 
как „причастники”, в 1 Пет. 4:13 передано 
глаголом „участвуете”, а в 1 Пет. 5:1 — 
словом „соучастник”; все они происходят 
отсловакоинонои — „партнеры” или „по- 
лучающие свою долю”. Слово темас 
{„Божеского”) встречаем и в 2 Пет. 1:3. 
Воспринимая Божескую природу, веру- 
ющие становятся „новой тварью” (2 Кор. 
5:17). 

Сделавшись „причастниками Боже- 
ского естества”, христиане могут стать 
соучастниками Христа в Его моральной 
победе над грехом в земной жизни и в 
славной Его победе над смертью в жизни 
вечной. Благодаря тому, что Бог обещает 
им рождение свыше (1 Пет. 1:3), защиту 
силой Своей (1 Пет. 1:5) исю же — „все 
потребиое (им) для жизни и благочестия” 
{2 Пет. 1:3), верующие могут стать при- 
частниками Божественной природы, т. е. 
делаться все более похожими на Христа 
(сР. Рим. 8:9; Гал. 2:20). Они обретают 
способность уходить („удаляться”) от 
господствующего в растления по- 
хотью (ср. 2 Пет. 2:20; 1 Иозн. 2:15-17). 

В 2 Пет. 1:3-4 апостол употребляет 
слова, популярные среди лжеучителей, 
относительно которых он предостерегает 
верующих. Таким приемом ои хочет при- 
влечь особое внимание своих читателей 
— „заимствуя” слова и философские тер- 
мины — такие, как „благочестие”, еусе- 
беиа, „добродетель”, арете, „естество”, 
физис, и „растленис”, фтгорас, — уязыч- 
ников и вкладывая в них новое христи- 
анское содержание. 


Б. Божия природа в действии (1:5-9) 


Этот чудесный текст можно назвать 
симфонией благодати. Вера звучит в ней 
как основная мелодия, н подэту мелодию 
апостол зовет верующих кгармоничному 
слиянию семи христианских добродетс- 
лей, которые он просто перечисляет. 
Плотской христианин духовно слеп (ст. 
9), ис духовный — не остается без успеха 
и плода в познании Господа нашего 
Иисуса Христа и применяет Библейские 


2 Петра 1:5-7 
принципы в своей повседневной жизни. 


1. В ЧЕМ ЭТО ДЕЙСТВИЕ ПРОЯВЛЯЕТСЯ 
{1:5-7) 

1:5-7. Виовь апостол возвращается к 
теме Божественной природы, начиная 
этот иовый абзац словами: „ГО вы...” (в 
значении — „по этой причине”). Слово 
пареисененкантес, переведенное как 
„прилагая”, встречается в Новом Завете 
только здесь, а слова споуден пасан, пе- 
реданные здесь как „всё старание", встре- 
чаем и в Рим. 12:11, где они переведены 
как „в усердии”. Верующему дейст- 
вительно надо приложить или употре- 
бить все свои силы и старания, чтобы при 
действии в ием силы Духа Святого „уда- 
литься от господствующего в мире 
растления похотью” (2 Пет. 1:4) и проя- 
вить в вере своей добродетель, из ко- 
торойвытекаютеще шесть необходимых 
для христнанина качеств. Развить в себе 
все семь отменных качеств, перечислен- 
ных Петром в стихах 5-7, — работа не 
легкая. Ноесли христианин совершает ее, 
то все более уподобляется Христу, все 
более становится „причастником 
Божеского естества”. 

Вера в Иисуса Христа — это то, что 
„отделяет” и отличает христиан от всех 
других людей в мире. На основании до- 
верия Спасителю, которое делает иас 
членами семьи Божией, возникают и все 
остальные особениости, характеризую- 
щие христнанскую жизнь. Итак, в вере 
своей каждый христианин должеи пока- 
зать как вытекающие одно из другого: 

1. Добродетель (буквально: „мораль- 
иое совершеиство”). В греческом тексте 
здесь стоит слово аретен, которое апо- 
стол употребил ив конце ст. 3 (переведено 
как „благостию”), а также в 1 Пет. 2:9, где 
оно передано как „совершенства”. 

2. Рассудительность (гносин; см. 2 
Пет. 1:2; 3:18, где оно переведено как 
„позианне”). Апостол подразумевает не 
ту „рассудительность”, которая вытекает 
из умственного развития, ио — духовное 
знанне, которое дается Духом Святым и 
сосредоточивает внимание верующего на 
личности Бога и Слова Его. 

3. Но только веры, добродетели и 
рассудительности недостаточно для 
„христианского хождения”. Способность 
контролировать себя — в русском тексте 
показывать воздержание (енкратеиан — 
слово, встречающееся еще только два 
раза, — в Деян. 24:25; Гал. 5:23) — тоже 
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необходимо верующему. Контролиро- 
вать себя — значит уметь держать свои 
чувства под контролем. Этого-то свойст- 
ва как раз сильно недоставало лжеучи- 
телям, о которых апостол говорит во 2 
главе. В обществе, где росли анархия и 
необузданность, христиане особенно 
нуждались в проявлении воздержания. 


4. Верующие, живущие в последнее 
время, в окружении богохульников и 
лжеучителей, должны обладать великим 
терпением. Употребленное здесь грече- 
ское слово гипоменен очень часто встре- 
чается в Новом Завете и означает посто- 
янную, непоколебимую выносливость 
при бедах и скорбях (см. Рим. 5:3-4; 15:4- 
5; 2 Кор. 1:6; 6:4; Кол. 1:1; 1 Фес. 1:3;2 
Фес. 1:4; Иак. 1:3). 


5. Под благочестием (еусебиан встре- 
чается также в 2 Пет. 1:3 и 3:11) понима- 
ется — иабожность, т. е. благоговейное 
отиошение человека к Богу. Известный 
историк церкви, живший в 4 веке. звался 
именем Евсевий, образованным от этого 
любимого греками слова. Как жаль, что в 
наши трудные времена люди редко вспо- 
минают об этих словах — „благочестие” 
и „благочестивый”. 


6. Первые пять добродетелей отно- 
сятся к внутренней жизни верующего ик 
его отношению к Богу. Следующие две 
проявляются в его отношении к другим 
людям. Греческое слово филадельфиан, 
переведенное словом  „братолюбне”, 
озиачает горячее желание проявлять 
практическую заботу о ближних (1 Иоан. 
4:20). Апостол Петр уже призывал своих 
читателей к такому братолюбию в пер- 
вом своем послании (1 Пет. 1:22 ср. Рим. 
12:10; 1 Фес. 4:9; Евр. 13:1). 


7. Если братолюбие выражается в 
практической заботе о других, то любовь 
(агапен) — это желание высшего блага 
для других. Именно этот род любвн яв- 
ляет Бог в своем отиошении кгрешникам 
(Иоан. 3:16; Рим. 5:8; 1 Иоан. 4:9-11). 


Интересно отметить, что эта „симфо- 
ння благодати” иачинается словом 
„вера”, а заканчивается словом „любовь”. 
Духовное созидание на осиовании веры 
во Христа ведет к проявлению в веру- 
ющих „христоподобия”, выражающего- 
ся в семи вышеперечисленных лосто- 
ннствах, наивысшим из которых является 
любовь (ср. с „верой и любовью” в Кол. 
1:4-5; 1 Фес. 1:3; 2 Фес. 1:3; Филим. 5). 


2. ПОСЛЕДСТВИЯ УПОМЯНУТОГО 
„ЖЕЙСТВИЯ (1:8) 
1:3. Христианское возрастание (ст. 5- 
7) приносит духовные плоды. Словом 
` гымарчонта — „владеть”, переведенным 
как „есть в вас”, подчеркивается, что вы- 
нюеперечисленные духовные достоинства 
‚ дояжны „быть принадлежностью” хрис- 
тианина. Но верующему не достаточно 
просто иметь их. Духовность христиани- 
на все более проявляет себя, все более 
дает плодов по мере того, как эти ка- 
* чества возрастают („умножаются”) в ием. 
Тот же, в ком семь упомянутых досто- 
инств непрогрессируют, останавливается, 
т. е. „делается бесплодным”, в своем по- 
змании Господа нашего Иисуса Христа 
(ср. „познание” в стихах 2-3 и 2:20). К 
сожалению, миогие христивне знают 
Господа как „силу к нашему спвсению”, 
но плода Духа не имеют и духовио не 
возрастают. Они остаются „младенцами 
во Христе” (1 Кор. 3:1), нуждающимися в 
духовном „молоке” (Евр. 5:12-13). Между 
тем, как увещевал верующих, своих со- 
временников, ап. Петр, им необходимо 
возрастать „в благодати и познании Гос- 
пода нашего Иисуса Христа” (2 Пет. 
3:18). 


3. А ВКОМ НЕТ СЕГО..^ (19) 


` #9. В отличие от христиан растущих 
“духовно, плотские верующие „слепы и 
» закрыли глаза”. Употребленное тут гре- 
ческое слово миопазон буквально озна- 
чает „близорукий” и встречается в Новом 
Завете только один раз. Верующий, кото- 
рый страдает духовной слепотой, не воз- 
‚ растает в познании Христа. Поскольку в 
его жизни не проявляются те семь добро- 
 детеней, которые перечислены в стихах 
25-1, он ивыглядит как духоано слепой (не 
‘сирсенный) человск (2 Кор. 4:4; Моан. 
#9:39). Таковой забыл об очшцении преж- 
 иих грехов своих, т.с. отех, которыми он 
грешил до своего обращения. Но неко- 
торые комментаторы полагают, что по- 
следние слова 9-го стиха относятся к 
неверующим, которые „забыли”, т.е. не 
думают об очищении от грехов, совер- 
`шенных имы. Однако, более вероятным 
“представляется, что апостол имел в виду 
‹кристиан, остающихся духовно не зре- 
\зымеа. Ведь они-то, уверовав, очистились 
своих прежних греков (Тит. 3:5), но 
: обэтом, остановившись всвоем- 
‚духовном росте. 


63 


2 Петра 1:8-10 


В. Кчему ведет „Божеское естество” 
(1:Ю-1) 

Чтобы быть христианином, „прино- 
свщим плод”, и избежать духовной сле- 
поты, верующий должен быть убежден в 
том, что он действительио спасён. Тогда 
он станет жить иовой жизнью во Христе, 
что само по себе явится доказательством 
того, что этот верующий войдет в свой 
вечный дом. 


1. ВКЛАД ВЕРУЮЩЕГО В БОЖИЕ 
СВЕРШЕНИЕ (1:0) 


1:10. Посему, братия, более и более 
старайтесь (споудасате, также встреча- 
ется в стихах 15; 3:14, а в стихе 1:5 — 
споуден — „старание”) делать твердым 
ваше звание и избрание. В этой фразе 
смысловое ударение делается на уверен- 
иости христианина втом, что оидействи- 
тельно „призван и избран” Господом. 
Верующий имеет право, данное ему Бо- 
гом, испытывать такую увереиность. 
„Делать твердым” (в значении „утвер- 
ждать”). Утверждайте „ваше звание”. 
Употреблеииое тут греческое слово 
бебаян соотносимо с современным поия- 
тием „гарантии”, скажем, на дома или 
другие виды собственности. Благочести- 
вое поведение верующего и является для 
него „гарантирующим документом” или 
свядетельслвометом; что Инсус Христос 
действительно очистил его`от прошлых 
его грехов, м, значит, он`в- самом деле 
призван и избрая Богом. Слово бебаян 
передано как „корь безопасный и креп- 
кий” в Евр. 6:19, а в Рим. 4:16 — как 
„вепреложно”; в 2 Кор. 1:7 — „тверда”, в 
Евр. 3:6 — „твердо”, в Евр. 3:14 —„ 
до”, в Бвр. 9:17 — „лействительно”. 

„Звание” в значении „нризыва” — это 
часть действенной Божией но 
спасению человека (Рим. 1:7; 8:30; 1 Кор. 
1:9), и „избрание” — это тоже Божия 
работа: Бог избирает некоторых греш- 
ников (Своею милостью, не по заклугам 
спасаемых). Смотри Рим. 8:33; 11:5; Еф. 
1:4; Кол. 3:12; 1 Нет. 1:1. Избрание, ко- 
нечно, предшествует призванию. В даль- 
нейшем верующий своим богобоязнен- 
ным поведением и, возрастая в доброде- 
телях, перечислеиных в 2 Пет. 1:5-7, свн- 
детельствует, что ои — один из тех, кого 
избрал Бог. Такой верующий не упадет 
или не „претжнется” {птпаисете). Под „не 
преткнетесь” здесь не имеется в виду 
потеря сизсения, поскольку спасение не 


2 Петра 1:11-15 


зависит от того, растет верующий духов- 
ио или нет. Греческое слово птаисете 
означает „спотыкаться” или „дать задний 
ход”. Очевидно, что духовно зрелый хри- 
стианин не будет „спотыкаться” столь 
часто, как тот, кто духовно не растет. 


2. ДОСТИЖЕНИЕ ПОСЛЕДНЕГО 
РЕЗУЛЬТАТА (1:11) 


1: И. Конечной и наибольшей награ- 
дой за духовный рост и жизнь, просла- 
вившую Христа, будет лично Христом 
произнесенное „добро пожаловать” при 
входе в Его царство. Именно это выпало 
Стефану (Деяи. 7:56); о том, что это 
произойдет и с ним, знал Павел (2 Тим. 
4:7-8,18), да и всякому истинно верую- 
щему доведется пережить это, когда 
войдет ои в Господне присутствие в небе. 
Ибо так откроется вам свободный вход, 
переведенное ближе к оригиналу, прозву- 
чало бы как „перед вами широко распах- 
нется дверь”; дверь „в вечное Царство 
Господа иашего Иисуса Христа” — и мы 
услышим из Его уст чудные слова: 
„Добро пожаловать домой”. 


ПЕ Духовная пища христиан — 
слово Божие (1:12-21) 


Переиося ударенне с работы Бога в 
жизин верующего человека (ст. 3-11) на 
Слово Божие как средство питать чело- 
века духовно (ст. 16-21), апостол лично от 
себя, как бы в скобках, напоминает своим 
читателям, чтобы оин помнили „о сем”, 
иаписанном им. То, что написано в этом 
разделе, посвященном Слову Божиему, 
достигает своей высшей точки там, где 
апостол говорит о Божественных откро- 
вениях. Завершающим по смыслу и тор- 
жественности является стих 21, где чита- 
ем о роли Духа Святого в составлении 
богодухновенного Священного Писания. 


А. Помнить Слово Божие (1:12-15) 


1:12. Зная о том, что дни его жизин 
сочтены, Петр призывает своих читате- 
лей удержать в памяти все, что ои пишет 
им в своем послании. Трижды повторяет 
ои эту мысль — я никогда не перестану 
напоминать вам (ст. 12); справедливым 
же почитаю... возбуждать вас напоминя- 
нием — так звучит она в ст. 13; и чтобы 
вы... всегда приводили это на память (ст. 
15; ср. 3:1). 

Во второй половине 12-го стиха апос- 
тол как бы защищается от возможного 
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неверного истолкования его намерений; 
ом хочет, чтобы читатели правильно его 
поняли. Не критиковать собирается он 
их, не в стойкости их выражать сомневие. 
Напротив, ему известно, что они „то” 
знают и утверждены в настоящей истине. 
Но Петр хочет, чтобы они и впредь сто- 
яли в этой истине, были утверждены в 
ней. (Греческое слово, переведеиное как 
„утверждены”, образовано от стеризо, 
что зиачит „быть стойким” или „укре- 
пляться”; см. 1 Фес. 3:2,13; 2 Фес. 2:17; 3:3; 
1 Пет. 5:10). Проблема современных цер- 
квей заключается ие втом, что верующие 
не зиают, чего Бог ожидает от них, ио в 
том, что син забывают об этом (2 Пет. 
1:9) или просто не желают жить по 
истине, которую знают. 


1:13-14. Зиая, что ои уже скоро будет 
со Христом, апостол Петр полои жела- 
ння возбуждать или освежать память 
своих собратьев в Господе, пока Он все 
еще разрешает ему находиться в этой 
телесной храмине (ср. „земной иази дом” 
И „хижина” в 2 Кор. 5:1,4). Ои хотел бы 
уже оставить эту храмину, отмечав, чтои 
Господь открыл ему тайну о его кончине. 
Возможно, Петр иамекал из слова Иису- 
са Христа о предстоявшей Ему иасильст- 
веииой смерти (Иоан. 21:18-19), ио может 
быть, просто имел в виду, что жизнь его 
приближается к концу по причине его 
преклоииого возраста и усиливавшихся 
гонений. Сравнение земного тела с „хра- 
миной” или хижиной созвучио теме зем- 
ного странствования в посланиях Петра 
(1 Пет. 1:1,17; 2:11). 

1:15. Апостол Петр преднамеренно по- 
вторяет свою мысль, желая заострить 
иа ней внимание читателей: Буду же ста- 
раться — этой фразой переведеио одно 
греческое слово споудасо, которое 
встречается также а ст. 10 („более и более 
старайтесь”) и в 3:14 („потщитесь”). Слово 
„отшествие”, хотя и не часто обозна- 
чают им смерть, в данном случае несом- 
ненно отиосится к смерти: Петр предпо- 
лагал, что житьему остается недолго. На 
горе Преображения Иисус, Моисей и 
Илия тоже говорили об „отшествии” или 
„исходе” Иисуса Христа (Лук. 9:31). Лю- 
бопытно, что „исходу” в этом смысле, т. 
е. исходу из своего тела, противопостав- 
ляется „вход” (вхождение) верующего в 
Царство Господа (см. 2 Пет. 2:11). 

Но как мог полагаться апостол на то, 
что и после его смерти те, к кому он 
обращается, будут помнить его слова? 


‚ Мекоторые богословы полагают, что 
Петр намекает тут на свое участие в 
составлении Евангелия от Марка, но это 
только предположение. Более вероятно, 
что ов имел в виду 5то второе послание, 
кеторое вместе с первым его посланием 
сокранится как свидетельство об исти- 
нах, столь дорогих его сердцу. Возможно 
также м третье: апостол уповал на то, что 
его жизнь и служение найдут продол- 
жение в жизни других — таких, напри- 
мер, как Сила и Марк, которые продол- 
жат сго дело после его смерти. 
Несомненно одно — Петр жаждал быть 
уверенным в том, что дети Божии не 
оставят Божией работы и не забудут 
слова Божиего. 


Б. Величие Слова Божиего (1:16-18) 


1:16. Важно различать между напи- 
санным словом Божиим (Библией) и во- 
площенным Словом (Христом). Оба они 
— „главные м ” Божиего 
вения (см. Пс. 18:8-12; Иса. 1:18; Евр. 
1:2) в, значит, оба находится в фокусе 
„напоминаний”, которые исходят от 
Петра. Христианская вера основана не на 
мифах, подобно доктринам лжеучителей, 
которых бичует Петр в следующей главе. 
В ог мода истинной веры лежат историче- 
ские фекты, подтвержденные очезид- 
цами. С этого стиха апостол переходит к 
новой теме. Внезапно он упоминает о 
возвращении на землю Христа: возаес- 
тилв вам силу и приниствие Господа 
нашего Ищсуса Христа. Перед этим он 
сказал © „свободном входе в вечное 
царство” (1:11) и о своем собственном 
„отшествии” с земли. И вот он заговорил 
© Втором пришествии Христа, исходя из 
своего личного опыта, пережитого им на 
горе Преображения, где глазам его от- 
хрылось истинкое величие Христа. В пер- 
зом послании Петр несколько раз касался 
Второго пришествия (1 Пет. 1:5, 13; 4:13). 
Нет сомнения, что апостол считал эту 
тему очень важной и хотел, чтобы веру- 
ющие всегда помнили о грядущем воз- 
зращении Господа. 

Но каким образом преображение 
Христа свидетельствует о том, что Он 
чтова придет в силе? Дело в том, что 
мелью преображения в присутствии апо- 
Этопов (Петра, Иакова и Иоанна) было 
Миить им славу Христа, дать им возмо- 
зивость` заранее составить себе предста- 
злекие о славе Его и о Его Царстве (см. 
Мат. 16:28—17:2; Мар. 9:1-8; Лук. 9:28- 


3 Толк новазвветных посланий 


2 Петра 1:16-19 


36). И видение это было столь величест- 
венным, что апостолы никогда уже не 
могли забыть его. 

1:17-18. Возвышенность языка, кото- 
рым говорит Петр о преображенни Хри- 
ста, видимо, объясняется его горячим 
желанием рассказать другим о величии 
Спасителя, которое он, как один из наи- 
более приближенных учеников, был удо- 
стоен привилегии увидеть собственными 
глазами. Апостол хочет, чтобы его чи- 
татели, отвлекшись от первого пришест- 
вия Христа, перенеслись в будущее, когда 
Он вернется на землю в той же славе, 
какую лицезрели они, апостолы, на горе 
Преображения. Проповедуя в дни 
первой Церквы, Петр всегда был верен 
теме воскресения и Второго пришествия 
Христа (Деян. 2:32-33,36; 3:16,20-21). 

Интересно отметить, что апостолбыл 
более изумлен тем, что услышал на горе 
Преображения, чем тем, что он там ви- 
дел: когда от славы 
принесся... такой глас: Сей есть Сын Мой 
возлюбленный... Бог Отец назван в этом 
стихе необычно — „велелепной славой”. 


В. Значение Слова Божиего (1:19-21) 


1:19. От незабываемых впечатлений, 
поразивших его на горе Преображения, 
апостолпереходит к другой форме Слова 

‚ а именно — к Слову написан- 
ному, которое дано было людям через 
пророков. В сущности голос Самого 
Бога, услышанный апостолами на святой 
горе, сделал пророческое слово „верней- 
шим”, подтвердив его истинность, да и 
все, что произошло на горе Преображе- 
ния, произошло во исполвение их слов, 
т. е. писаний. И пророки и факт преобра- 
жения говорили об одном и том же — о 
царствии Иисуса Христа на земле. 

Залогом нонимания Божиего Слова 
является внимательное изучение его. И 
вы хорошо делаете, что обращиетесь к 
сказанному пророками, — пишет апос- 
тол. Ибо записанное ими Слово Божие 
подобио Свету — оио действенно и 
сильно. 

В совремсином человеческом общест- 
ве, члены которого ориентируются, глав- 
ным образом, на личный опыт, многие 
люди, в том числе и некоторые верую- 
щие, стремятся определять истину на ос- 
новании того, что Бог делает лично в их 
жизни. А вот у апостола Петра личные 
его захватывающие переживания (на горе 
Преображения) отходят на второй план, 


2 Петра 1:20—2:1 


когда он говорит о вернейшем свидетель- 
стве записанного пророческого Слова. 

Апостол говорит © „сияющем све- 
тильнике” (ст. 19), о пророчестве в смысле 
откровения (ст. 20) и о Богодухновен- 
ности (ст. 21). Ветхозаветные пророчества 
он уподобляет свстильнику, сияющему в 
темном месте. Божественное пророче- 
ское слово — это свет, сияющий в тем- 
иоте (ср. Пс. 118:105). И хотя мир нахо- 
дится во мраке греха (см. Ис. 9:2; Еф. 
6:12), Слово Божие, открывая будущее, 
освещает для верующих Его пути. Но 
день (возвращения Христа, Рим. 13:12) 
приближается. Днем жев светильнике нет 
нужды. Да и что такое свет его, в сравне- 
нии со светом „утренней звезды” (греч. 
фосфорос — „несущая свет"; слово один 
только раз встречается в Новом Завете). 
Как иочной светильник предвозвещает 
свет утренней зари, так и Ветхий Завет 
указывает на пришествие Христа — 
Утренней Звезды („астер”, Отк. 22:16). Но 
пока Он не придет, сердца верующих 
должны впитывать в себя свет, исходя- 
щий от Писаний (хотя то, что они в 
сердце своем познботвтот день, 
затмит этот свет, столь долго светивший 
им). 

1:20. Далее апостол говорит об откро- 
вении. Выражение микакого пророчества 
в Писании нельзя разрешить самому со- 
бою объясняют по-разному: 1) Писание 
можно понять только в контексте, т. с. 
каждое данное пророчество не может 
быть понято в отрыве от других проро- 
честв. 2) Писание нельзя толковать, осно- 
вываясь на чьих-то субъективных сообра- 
жениях. 3) Писание нельзя правильно 
понять без помощи Духа Святого. 4) 
Пророчества не исходили от самих про- 
роков. Но то, что оин записывали, исхо- 
дило от Бога. Следовательно в 20 стихе 
апостол говорит не о толковании проро- 
честв, записанных в Библии, а об откро- 
вении как источнике их происхождения. 


1:21. Этот стих подтверждает мысль, 
высказанную в 20 стихе, — что пророче- 
ства исходили от Бога, а не от самих 
пророков: Ибо никогда пророчество не 


авторами Библии руководил Божий Дух. 
То, что оин писали, было, таким образом, 
внушено им Богом (2 Тим. 3:16). Слово 
фероменои, переведенное здесь ках „лви- 


жимы”, употребляет и свангелист Лука 
при описании носимого ветром корабля 
(Деян. 27:15,17). Люди — авторы Ии- 
саний — находились под контролем Бо- 
жественного Автора — Духа Святого. 
Однако, в этом творческом процессе они 
принимали сознательное участие; не сле- 
дует думать, будто они записывали под 
диктовку или писали в состоянии экстаза. 
Так что верующие располагают пророче- 
ским словом, которое верно. Поэтому 
источником духовной пищи христианина 
должно быть Св. Писание, Ведь слова, 
записанные в нем, произнесены Самим 
Богом! 


ГУ. Христианская война: 
лже идут в атаку 
(гл. 2) 

По так называемому Миланскому 
Эдикту, принятому в 313 году, Церковь 
получиласвободу открыто и назаконных 
основаниях проповедывать миру свои 
доктрины. Но в это же самое время и 
мирские идеи стали проникать в Церковь, 
„разбавляя” собой первоначальное уче- 
ние о Христе, и так продолжалось 1200 
лет, до эпохи Реформации. Однако, как 
видно из второй главы Второго послания 


Константин свой знаменитый указ. Вы- 
вод, который следует из этого:. во все 
времена верующие должны ‘стоять на 
страже, ибо мир постоянно угрожает им. 


А. Об избавлении от яжеучителей (2-1-9) 


Слово „избавил” в стихах 7 и 9 гово- 
рит о том, что Бог хочет и может изба- 
влять Своих детей от любых трудностей 
и опасностей даже и тогда, когда сами 
они (как Лот) не стремятся к этому изба- 
влениф. Но упование на Божию силу не 
может извинять пассивность верующих: 
лжеучителям и лжепророкам оин обяза- 
ны давать бой. 


1. РАЗОБЛАЧЕНИЕ ЛЖЕУЧИТЕЛЕЙ 
(2:1-3) 


2:1. Сатанинские подделкя, как и ко- 
варная деятельность врага Божиего, — 
налицо во всякое время. Это было в 
Израиле во дни пророков, о которых 
говорится в 2 Пет. 1:19-21, было и в 
раннехристнанской Церкви. И во все вре- 
мена то, чему учили лжепророки, было 
ересью. Они не обязательно приходили в 


Израиль из соседних народов, нередко 
они сами были израильтянами (Иер. 5:31; 
23:9-18). Подобно же и лисучители воз- 
никают в самой Церкви. Свои ерстиче- 
ские учения они внедряют исподтилка. 
Греческое слово ерывыз (ереси) означало 
просто философское учение. Однако, но- 
возавстные писатели называли этим 
словом религиозные группы иля секты, 
например, „свддукейская сресь” (Деян. 
5:17), „фарисейская ересь” (Деян. 15:5), 
либо разного рода фракции, возникавшие 
на основе лжедоктрин (см. „разномыс- 
лия” в 1 Кор. 11:19). Такие ереси пагубны, 
потому что уводят людей от Христа и 
таким образом губят их духовно. 
`'Сущиостью любой ереси являлось не- 
признание Христа всемогущим Госпо- 
дом (см. Иуд. 4). Это — то и приводило 
разделяеших ерстическое учение к скорой 
духовной гибели (2 Пет. 2:3; 3:16). Но как 
могут эти лжеучители, о которых гово- 
рится, что они вышли из среды верующих 
(„были... внароде (израильском)... му вас 
будут”) и были искуплены Господом, по- 
гибнуть духовно? На этот счет предла- 
гается несколько объяснений: 1) Они бы- 
лиспасены, ио потеряли спасение. Но это 
ниж многым другим местам 
Эисания (Иоан. 3:16; 5:24; 
и . 2) Слово „искуплены” означает 
здесь, что они были сотворены Господом, 
но не спасены Им. Однако, такое пони- 
мание меняет смысл „искупления”. 3) 
Лжеучители лишь объявляли себя спа- 
сенными Христом. Но это означало бы 
‚ эчитать между строк”. 4) Они были иску- 
олены в том смысле, что Христос упла- 
тил выкуп за их грехи, ио полученного 
ими спасения они не реализовали в своей 
жизни и, значит, остались вне его. Своею 
‚ смертью Христос покрыл грехи всех лю- 
дей (1 Тим. 2:6; Евр. 2:9; 1 Иоан. 2:2), 
однако, действительна она только для 
тех, кто верует в Него. Такое понимание 
убедительно свидетельствует как в поль- 
`Зу „неограниченного искупления” (уче- 
ния, что Христос умер за всех людей), так 
и против „ограниченного искупления” 
; (учение, будто Онумер только затех, кто 
‚ был „предназначен к спасению от начала 
мира”). 
> 2:2. Как это ни печально, но многие 
ншеучители имеют успех, и за ними идут 
ры многие последуют шх 
„блеевгеиаис — встречается также в 1 Пет. 
В снежотяы”); 2 Пет. 2:7 — „разврат- 
РР 18 (оплотскиепохоти”); это слово 
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2 Петра 2:2-4 


и другое — одного с ним корня — 
аселгеия встречаем в Рим. 13:13; 2 Кор. 
12:21; Гал. 5:19; Еф. 4:19; Иуд. 4. Обычно 
эти слова употребляются по отношению 
к разным видам сексуального разврата. 

2:3. Религиозные шарлатаны и зна- 
хари вносят немало сумятицы в среду 
народа Божиего. В жадности своей (здесь 
ивст. 14 — „любостяжание”) они поль- 
зуются другими людьми в своих корыст- 
ных целях и обращают дом Божий в 
нечистое торжище. Слово емпореузон- 
таи, персведенное как  „улозлять”, 
собственно, означает здесь — „поставить 
на коммерческую основу,” (т. е. „чем-то 
торговать”, "совершать что-то в интере- 
сах дела”. Слово одного с ним корня в 
значении „торговать” встречаем в Иак. 
4:13. Их „льстивые слова” не искренни, 
фальшивы. Суд им давно готов, и по- 
гибель шх не дремлет (слово „погибель” 
встречается во 2 Петра дважды: 2:1 н 
3:16). Лжеучителей ожидает та же участь, 
которая.постигиет и всех других отступ- 
ников от истины и праведности (как ска- 
зано в ст. 4-6). Оунистазеи (не дремлет); 
без отрицания „не” это слово встречается 
в Новом Заветееще один раз — в притчео 
десяти девах (Мат 25:5). Божественное 
правосудие не дремлет, и в свос время сис 
настигнет виновных. 


2. О ПРЕЖНИХ БОЖНИХ СУДАХ (2:4-6) 


Встихах 4-10а апостол приводит при- 
меры как Божиих судов, так и избавления 
по Его милости. Сначала ом приводит 
три примера судов (ст. 4-6), а затем при- 
мер избавления (Лот, ст. 7). Интересно 
отметить, что стихи 4-9 соответствуют 
одиому предложению, из числа самых 
длинных в Новом Завете. Петр хотел 
подтвердить наглядными примерами ту 
мысль, что Божиего осуждения лжеучи- 
телям не избежать, как ие избежать его и 
другим нарушителям Его воли и Слова 
Его. Это достаточно иедвусмыслеино 
подтверждено историей. 

2:4. Первый пример относится к пад- 
шим ангелам. Тех ли ангелов имеет в 
виду апостол, которые восстали против 
Бога (Иез. 28:15), или тех, о согрешении 
которых говорится в книге Бытия — 6:1- 
4, трудно сказать наверняка; но посколь- 
ку два других примера взяты из Бытия 
(гл. 7 и 19), возможно, что и первый 
оттуда. Если Бог, будучи справедлив, 
наказал ангелов, то, конечно, без колеба- 
ний накажет и людей. Господь ввергнул 


2 Петра 2:5-9 


падших ангелов в ад, здесь буквально в 
„тартар”, вероятно, в такое место, где оин 
находятся подстражею от времени своего- 

осуждения до того момента, когда оин 
будут брошены в озеро огненное. Дру- 
гого суда для них уже не будет — их 
судьба уже решена. Апостол говорит, что 
и лжеучителей ждет такая же участь, как 
падших ангелов. 

2:5. Петр считал потоп очень важным 
событием, судя по тому, что в двух своих 
посланиях три раза упоминает о нем (1 
Пет. 3:20; 2 Пет. 2:5; 3:6). Но в восьми 
дутах сохранил семейство Ноя. Кроме 
самого Ноя, спаслись от потопа его жена, 
три сына (Сим, Хам и Иафет) и их жены 
(Быт. 6:10,18). Ной был праведным чело- 
вском (Быт. 6:9) и послушным слугою 
Божиим, построившим ковчег (Быт. 6:13- 
22). Апостол добавляст к этому, что ои 
был также „проповедником правды”, ко- 
торый обличал разврашенные нравы сво- 
его времени. 

Стих этот прежде всего привлекает 
внимание к беспощадной руке Божией, 
поразившей допотопную цивилизацию, 
когда (Бог) мавел потоп на мир нечести- 
вых. Может быть, современные лжеучи- 
тели думают, что избежат Божиего суда, 
потому что их много? Апостол напоми- 
иает таковым и тем, кто готов последо- 
вать за ними, что Бог может осудить зло, 
даже если в него вовлечена вся человече- 
ская раса (как это уже случилось однаж- 
ды, когда Он погубил ее всю, за исключе- 
нием восьми человек). Слово эпаксас, 
переведенное как „навёл”, твит в себе 
нюанс внезапности, т. е. Божия кара — 
потоп — обрушился на человечество вне- 
запно. К тому же самому слову в форме 
будущего времени апостол прибегает в 
первом стихе этой главы, когда говорито 
еретиках, иавлекающих иа себя скорую 
погибель. Здесь омо переведеио как 
„навлекут”. 

2:6. Уинчтожение Содома и Гоморры 
посредством огня — это классический 
пример полного уничтожения безбожных 
людей (Быт. 10:15-19). Слово тефросаз, 
переведенное как „превратил в пепел”, 
встречается в Новом Завсте только здесь. 
Петр заканчивает этот стих словами пю- 
казав пример будущим нечестивцам (см. 
Иуд. 7). Цель апостола состояла нев том, 
чтобы рассматривать причины столь 
страшного иаказания, ои просто привелв 
пример этот исторический случай в под- 
тверждение реальности подобных нака- 


заний. Гомосексуализм, который в наши 
дни лег столь уродливым пятном на всю 
западную цивилизацию, не может не 
приводить на мысль такое же постыдиое 
поведение двух древних городов — Со- 
дома н Гоморры и то, чем это кончилось 
для них (Быт. 19:4-5; ср. Быт. 13:13; Рим. 


1:27). 


3. ЗНАЕТ ГОСПОДЬ, КАК ИЗБАВЛЯТЬ" 
(2:7-9) 


2:7-9. Ап. Петр уже привел один слу- 
чай избавления людей Богом (Ной н его 
семья, ст. 5), теперь ои приводит другой 
пример — Лота. Здесь мы снова видим в 
Новом Завете интересный комментарий 
на один из ветхозаветных текстов (см. 
ком. иа ст. 5). Из 19 главы Бытия трудно 
заключить, что Лот всегда был правед- 
ным человеком, — возможно, богобояз- 
ненность не всегда проявлялась в его 
повседневной жизни. Однако, перед ли- 
цом Бога ои повел себя как праведник 
(слово это и производное от него апостол 
повторяет в 2 Пет. 2:7-8 три раза). Петр 
свидетельствует о праведности Лота, го- 
воря, что ои ежедневно мучился в пра- 
ведной душе, видя и слыша дела без- 
законные. 

Жители Содома и Гоморры вели раз- 
вратную жизнь (предавались сексуаль- 
иому разврату) и занимались разными 
беззаконными делами. Лот не просто 
расстраивался, глядя на них, но именно 
мучился (эбасанизен, см. Мат. 8:29). Еже- 
дневно иаблюдая и слыша мерзкие дела 
горожан и их разговоры, Лот испытывал 
подлинную душевную муку. 

В9 стихе подводится итог всему ска- 
занному в стихах 4-9: То конечно знает 
Господь, как избавлять благочестивых 
от искушения, а беззаконинков соблю- 
дать ко дию суда, для наказания. То, что 
Бог знает, как „избавлять благочестивых 
от искушения”, является великим утеше- 
нием для верующих, и примером им слу- 
жат Ной и семь членов его семьи, а также 
Лот иего близкие. С другой стороны, Бог 
соблюдает (терейн — букв. „держит под 
охраною”) беззаконников, пока не насту- 
пит день суда (см. 3:7) перед большим 
белым престолом и участь их не завер- 
шится в озере огненном (Отк. 20:11-15). 
Нечестнацев Бог, однако, наказывает уже 
в этой жизни (Рим. 1:27), а после их 
смерти — в аду (Лук. 16:23). Слово ко- 
лазоменоус. переведенное как „для нака- 
зания”, — еще одно из тех, которые 


ода 


ах. 


употребляет только Петр; больше нигде 
оно в Новом Завете не встречается. 


6. Описание лжеучителей (2:10-16) 


Лжеучителям не избежать Божиего 
суда, как не избежали его падшие ангелы, 
мир в дни Ноя, а также нечестивые оби- 
татели Содома и Гоморры. В стихах 10- 
16 (также и в 17) апостол описывает 
лжеучителей, которые начали докучать 
Церкви уже в первом столетии; ои описы- 
вает их такими, каковы они были и есть. 


1. ОНИ — МЯТЕЖНЫ (2:10-1а) 


2:10-11а. Апостолы и истинные учите- 
ля 0с0бо блюли свою чистоту перед 
Богом. Но лжеучители не считались с 
нормами достойного поведения в церкви 
и откровенно потворствовали гнусным 
своим похотям, подобно жителям Со- 
дома и Гоморры; так поступая, онн де- 
монстрировали свое неуважение к „на- 
чальствам” (см. Иуд. 16,18). Речь здесь 
идет не о земных „начальниках”, а о 
высших силах, которых эти одержимые 
духом противоречия безрассудные люди 
позволяли себе презирать. Словом „на- 
чальства” тут переведено греч. кириоте- 
тос, Нодразумевающее ыли ангельские 
силы (Евр. 1:21; Кол. 1:16), мли, что еще 
вероятнее. „власть” Самого Господа 
(кириос); именно этослово употреблено в 
2 Пет. 2:1. Неудивительно, что эти „дерз- 
кие. своевольные” люди не страшились 
злословить высших, т. е. сознательно 
говорить ложь о существах высшего по- 
рядка. Здесь слово доксас, которое, воз- 
можно, означает падших ангелов. Не ис- 
ключено, что богохульство лжеучителей 
выражалось в учении, будто потворство 
похотям плоти есть ангельский образ 
жизни, и что Бог якобы не накладывает на 
людей никаких ограничений в этом 
вопросе. 

Лжеучители делали то, чего даже ан- 
гелы не делали, а именно — злословили 
вуховных существ. Можно бы, казалось, 
предположить, что небесные существа, 
наделенные большей силой и большим 
могуществом (ангелы из воинства 
Господня), осуждающе отзываются о 
Мемее сильных падших ангелах, однако, 
это просто недопустимо в присутствии 
Важиеы (см. Иуд. 8-9). Но люди нагло и 
дерзко говорили о вещах, в которых ни- 
малё ие разбирались (2 Пет. 2:12; Иуд. 
Ю). М в гордыне своей они, нападая на 
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2 Петра 2:10-14 


тех, кто несоглашался с их учением, тоже 
забывали о всяком чувстве меры. 


2. ПОДОБНЫ ЖИВОТНЫМ (2:12) 

2:12. Лжеучители первого столетия 
походили на животиых, водимых не ра- 
зумом, а инстинктами („природою,), и 
инстинкты эти коренились в их грешной 
натуре. Поддаваясь своим низменным 
природным страстям, онн растлевали се- 
бя (см. Иуд. 10). И, как зверн в лесу, 
только того и заслуживали, чтобы их 
вылавливали и уничтожали. Резкие вы- 
ражения апостола свидетельствуют о 
том, насколько угрожающими в его гла- 
зах были все этиересв. В растлении своем 
истребятся. Петр, по-видимому, гово- 
рит о вечвой погибели, ожидающей 
лжеучителей. 


3. ОНИ — ОБМАНЩИКИ (2:13) 


2:13. Они получат возмездие за без- 
законне (ср. ст. 15). По-гречески это ско- 
рее звучит ках „тот вред, который они 
причинили другим, воздастся им”, ср. 
Гал. 6:7. Хотя лжеучители старались вы- 
ступать в роли духовных лидеров, обла- 
дающих особыми зианиями, они и не 
пытались скрывать от других свою по- 
вседневную жизнь, которую проводили в 
разврате, удовольствиях и роскоши. Об- 
манывая, они наслаждались. И, несмотря 
на все это, они, видимо, принимали уча- 
стие в християнских вечерях любвн (Йуд. 
12). Лжеучители были и оскве- 
рнители (см. 2 Пет. 3:14). Как оскверняет 
чистую рубаху пятно, а кольцо — цара- 
пина, оскверняли онн Вечери Господни 
самим своим присутствием. И в этом 
было одно из миогих зол, которые они 
причиняли другим. 


4. НЕИСПРАВИМЫЕ ГРЕШНИКИ (2:14) 


2:14. Резкими короткими фразами, ис- 
полиеииыми гнева и осуждения, клеймит 
Петр этих еретиков. Если до этого мо- 
мента можно было только сомневаться в 
том, что лжеучители наследуют спасение, 
то теперь апостол захлопывает для них 
дверь надежды, разоблачая их как не- 
исправимых грешников. Фраза глаза у 
них исполнены любострастия означает, 
что мысль о блуде охватывала лжеучя- 
телей при одном виде женщины. И вэтом 
же смысле надо понимать м непрестан- 
ного греха (см. Мат. 5:28). Взгляд на 
таких людей как на верующих диамет- 
рально противоположен мыкли ап. Ио- 
анна о том, что рожденный от Бога не 


* = 


2 Петра 2:15-18 


может грешить столь же привычно, как 
грешат люди в мнру (1 Иоан, 3:9). 

На то и направлено было обманное 
учение еретиков, чтобы успешно соблаз- 
нять (делеазо, переведенное как „прель- 
щают”, встречастся только здесь ив 2 
Пет. 2:18) нсутвержденные (см. 3:16) души, 
а уж по части стяжательства лжеучители 
сделались специалистами: „сердце их 
приучено к любостяжанию” (ср. 2:3); в 
оригинальном тексте здесь — „оин уп- 
ражняют сердца свои в алчности”. И все- 
Таки того, что у них было, им никогда не 
бывало достаточно. Не удивительно, что 
апостол называет их „сынами проклятия” 
(древнееврейское выражение, предпола- 
гающее верную гибель от руки Бога). 
Похоть, лживость, любостяжание — все 
это навлекает гнев Божий. 


5. ЛЖЕУЧИТЕЛИ — КОРЫСТОЛЮБИВЫ 
(2:15-16) 


2:15-16. Здесь апостол в четвертый раз 
проводит параллель с текстом из Ветхого 
Завета, на этот раз из книги Чисел (гл. 
22-24). Лжепророки подобны животным 
(2 Пет. 2:32), и прообразом их был Вала- 
ам, сын Восоров, животным же и обли- 
ченный (Чис. 22:28,30). Кроме того, что 
Валаам любил мзду неправедную (то же 
греческое слово адикиас в 2 Пет. 2:13, 
переведено как „возмездие”), ои подстре- 
кал моавитян, чтоб соблазняли израиль- 
ских воинов, вовлекая их в противоза- 
конные отношения со своими женщи- 
нами и тем самым сеялн грех и распу- 
щеиность в израильском стане (Чис. 
31:16; 25:1-3; Отк. 2:14). Бессловесная ос- 
лыца, проговормашы (фензаменон — 
„произвела звук”, это же слово встре- 
чается в 2 Пет. 2:18) человеческим го- 
лосом, остановыля безумие пророка (па- 
рафрониан — буквально „неправильио 
мыслить” — встречается в Новом Завете 
только здесь). Обычная ослица, бессло- 
весное животиое, оказалась мудрее 
Валаама! Лжеучители, подобные Вала- 
аму, грешили так долго и активно, что 
сделались как бы безумны. И в наше 
время множество людей настолько пре- 
далось жадности и разврату, что их образ 
жизни иначе как духовным безумием не 
назовешь. Стяжательство и разврат (ко- 
торым порой они предаются якобы во 
имя религии) губят многих. Это и есть 
„обольщение Валаама” (Иуд. И), тот 
путь, который он избрал, вместо 
прямого, истинного пути. 


‹ В. Разрушительная работа 


70 


лжеучителей (2:17-22) 

Несмотря иа то, что ерстикам не из- 
бежать Божиего суда, апостол говорит о 
них потому, что они продолжали причи- 
нять Церкви огромный вред. Сущест- 
вуют определенные типы людей, кото- 
рые, кажется, особо предрасположены 
стать жертвами обольщения. Упомянув о 
том, что знает Бог, как избавлять от 
нечестивых, и красочно описав лжеучи- 
телей, апостол объясняет теперь, как 
именно производят еретики свою разру- 
шительную работу в церквах. 


1. КОГО „УЛОВЛЯЮТ" ЛЖЕУЧИТЕЛИ 
(2-17-18) 


2:17-18. „Сывы проклятия” (ст. 14) 
способны влиять на других, благодаря 
искусству обмана, которым аладеют, и 
уязвимости своих жертв. Лжеучители — 
это безводные мсточники, облака... го- 
нимые бурею (ср. Иуд. 12-13). Увидя 
источник или облако, человек может об- 
радоваться, надеясь на прохладный гло- 
ток воды из источника или на 
освежающий дождь, готовый пролиться 
из облака. Однако, при встрече с лжеучи- 
телями его не ждет ни то, ни другое, ибо 
те — источники, в которых нет воды, и 
облака, из которых не пролиться дождю. 
В этом-то и суть лицемерия — притво- 
ряться тем, чем не являешься. Снова 
(см. 2 Пет. 2:1,3,9,12-13) пишет Петр о 
грядущем суде надними: им приготовлей 
мрак (зофос, см. ст. 4) вечной тьмы (см. 
Иуд. 13). Под словом „мрак” очевидно 
понимается ад. 

Поскольку средством распростране- 
ния ересей является человеческая речь, 
лжеучители и воздействовали ею иа свои 
жертвы: произнося (фенгоменои — „про- 
изводят звук”, см. 2 Пет. 2:16) вадутое 
пустословые, высокопарные речи, кото- 
рыми они обманывали людей; но, лишен- 
ные истинного смысла, речи их не отли- 
чались от ослиного рёва! Лжеучнтели 
соблазняли неутвержденные души, вовле- 
кая их в разврат — они уловляют в 
плотские похоти и разврат. Будучи сами 
рабами собственных нечистых страстей, 
они склоняли верующих следовать их 
примеру. 

Их речи, проповедывавшие свободу 
чувственных проявлений, были рас- 
считаны на тех, кто лишь начинал пости- 
гать Евангелие и ощущать его воздейст- 


вне в своей жизни: тех, которые едва 

отстали от находящихся в заблуждении. 

Комментаторы считают, что речь тут 

вдет о недавно обращенных ко Христу, 

которые через свое обращение отошли от 

языческих заблуждений н своих прежних 
друзей, разделявших их. 


2. КАКОВЫ ИХ ПРИЕМЫ (2:19) 


2:19. Приёмы, применявшиеся лже- 
учителями, были действенны лишь в от- 
ношении наивных людей, а сами еретики 
походили на человека весом 150 кило- 
грамм, который продает книги на темуо 
похудании, — они обещают им свободу, 
будучи сами рабы тленна (см. Иовн. 8:34- 
36). Пустые эти н хвастливые обещания 
свободы напоминают слова сатаны, 
обращенные к Еве (Быт. 3:5). Раб — это не 
только тот, кто принадлежит другому 
человеку, но и тот, кто побежден чужой 
волей, либо какой-то идеей или 
влечением (Рим. 6:16; 1 Кор. 6:126). 


3. ИХ КОНЕЦ — ПОГИБЕЛЬ (2:20-22) 


О ком говорится в этих стихах? Воз- 
можны следующие четыре ответа: 

1) Некоторые считают, что речь идето 

‚ лжеучителях, а не © тех, кого они 


2) Однако, если связать конец 18-го 
стиха — „которые едва отстали от нахо- 
дящихся в заблуждении”, с началом 
20-го: „ибо, если, избегши скверны мира”, 
то приходит на мысль, что Петр подра- 
зумевал некие неутвержденные души — 

‚; людей, еще неспасенных, которые только 
` „сяунзавот”" Евангелие (ст. 18). 

3) Третьи полагают, что слова апос- 
тола относились н к самим лжеучителям 
ик их „обращенным”, которые таким 
образом рисковали своим спасением. Это 

: вовимание вступает, однако, в противо- 
речие со многими местами Священного 

- Писания, в которых верующим дается 
гарантия вечного спасения. 

4) Существует и такая точка зрения: в 
этих стихах апостол предупреждал но- 
вообрашенных верующих, чтобы не по- 
пались в сети похоти и разврата, ибо, 

‘попавшись, ощутят от греха еще меньше 
чем ощущали прежде, до 

[своего обращения. 
- 2:29-21. Но независимо от того, идет 
‘тут речь о лжеучителях или об их 
т н те и другие получили доступ- 
ноетии знание об-Иисусе Христе, которое 
и есть источних свободы н жизни. Но 
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2 Петра 2:19-22 


поскольку они отреклись от этого спаси- 
тельного знания, скверны мира проникли 
в них еще глубже — опять запутываются 
в них и побеждаются ими. Таковых, ве- 
роятно, ждет еще большее наказание. 
Действительно, лучше бы шм ие позвать 
пути правды, нежели позкаюни возвра- 
титься назад от преданной им святой 
заповеди, т. е. от того, что они услышали 
от апостолов. 

2:22. Свиней н собак евреи считали 
самими презренными животными (см. 
Мат. 7:6). Поэтому Петр н выбрал имен- 
но их образы для сравнения с теми, кто, 
познав путь истины, не пошел по нему. 
Первая пословица — Пес ется 
на свою блевотыну — взята из Прит. 
26:11. Вторая — Вымытая свёнья идет 
валаться в грязи, по-видимому, была хо- 
рошо известна евреям, жившим в первом 
веке. И обе приведены автором послания 
с целью подчеркнуть: отступники, будь- 
то лжеучители или-их последователя, 
никогда не были темя, за кого себя выда- 
вали; они возвратились в тосостояние, из 
которого в сущности м не выходили. 
Свинью исобаку можно выкупать, но как 
сохранишь их чистыми! Ведь жить в гря- 
зи для них естественно. Упоминаемые в 
послании отступники оказываются веще 
большем‘ порабощения греху, они еще 
дальше отстугыют от истины, еще глубже 
погрязают в духовной нечистоте, чем 
раньше. 

В наши дни верующие хорошо де- 
лают, если внимают предостережениям 
апостола Петра против лжеучителей, ес- 
ли учатся, как отличать правду от лжи, н 
учат этому других. Лжеучители навле- 
кают погибель не только на себя, но и на 
других. Но кристиане в состоянии с 
большим успехом вести духовную войну, 
еслизнаютсвоих духовных противников, 
методы действий еретиков н конечный 
результат их обманной деятельности. 


У. Христианская надежда — 
возвращение Христа (3:1-16) 
Немногие люди любят ждать — но 

именно к этому призывает Бог верую- 

щих, говоря о возвращении Христа. 

Слово просдокао — „ожидая” и слова 

одного с ним корня трижды встречаются 

в этой главе (ст. 12-14). То жеслово встре- 

чаем и в Лук. 12:46. Ожидание неотрывно 

от бодрствования. 
Христиане первого столетия прини- 
мали близко к сердцу ветхозаветные 
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пророчества о Втором пришествии 
Христа на землю. Тем более, что Сам 
Христос обещал им это, а апостолы, как 
Петр, в посланиях, подобных разбирае- 
мому нами теперь, постоянно напоми- 
нали им об этом. Автор в 2 Пет. 3:1-16 
исходит из пяти фактов, говорящих в 
пользу возвращения Христа, или из пяти 
перспектив этого возвращения. 


А. Напоминание верующим (3:1-2} 


3:1. Апостол Петр обращается к сво- 
им читателям: (это слово 
повторяется в 3-ей главе 4 раза: ст. 1, 8, 
14, 17; ср. Иуд. 17). Петр оговаривается, 
что это уже второе послание (к одним н 
тем же адресатам), н что цель их обоих — 
в напоминании. Отсюда принято делать 
вывод, что „первым” было 1 Петра. Од- 
вако, некоторые богословы возражают, 
что, судя по его содержанию, первое по- 
слание напоминанием не являлось. Но 
важиее этих соображений цель Петра, 
которая состояла в том, чтобы возбудить 
чистый смысл верующих. Стоящая здесь 
греческая фраза соответствует той, что 
употреблена нв 2 Пет. 1:13 („возбуждать 
вас напоминанием”). Выражение „Чистый 
смысл” — ейликрине дианоиан — можно 
также перевести как „искренний настрой 
ума” или „чистое расположение духа” 
(схожее слово — ейликринес — встреча- 
етса в Новом Завете еще один раз — в 
Фил. 1:10, где оно переведено как 
„чисты”). И в этом стихе слово „чистый” 
употреблено в значении свободного от 
всякой маскировки. Продавцы гончар- 
ных изделий, случается, скрывают тре- 
щины в своем товаре, замазывая их вос- 
ком. Такой замаскированый дефект 
можно обнаружить лишь после того, как 
сосуд постонт на горячем солице. К сосу- 
ду, прошедшему проверку солнцем, 
можно применить упомянутое греческое 
слово — ейликрине. “Вот н Бог кочет, 
чтобы верующие имели разум н нрав, 
„проверенные солнцем”, а не такие, в ко- 
торых сокрыты грешные вожделения. 

3:2. Вновь говорит Петр о необходи- 
мости помнить истину (см. 1:12-15). И 
другие последователи Христа ссылались, 
подобно Петру, насвятых пророков (Лук. 
1:70; Деян. 3:21; Еф. 3:5), которые пред- 
сказывали день Господень и связанные с 
этим события. Под заповедью Господа и 
Спасителя, Апостолами ваши- 
ми, нужно понимать учение Иисуса 
Христа, которое было передано апосто- 


лами (см. Иуд. 17). Упоминая апостолов 
рядом с пророками, Петр стаяилих — по 
части авторитета — в равное положение 
(см. Еф. 2:20). Это, кроме того, соответ- 
ствовало прежнему увещанию его — от- 
личать истинных служителей Божиих от 
фальшивых. Верующие должны помнить 
учение н Ветхого н Нового Заветов от- 
носительно Второго пришествия Христа. 


Б. Ругатели насмехаются... (3:3-7)} 


3:3. Апостол сознавал, что он н его 
читатели живут в последние дии, т. е. в 
период между первым и вторым при- 
шествиями Господа. Прежде всего 
знайте означает здесь, как н в 1:20, что 
„знание”, о котором пойдет речь, — пер- 
востепенной важности.  Ругателямы 
названы лжеучители, которые отвергали 
Иисуса Христа (2:1) н Его Второе при- 
шествие (3:4), Сам Иисус предупреждало 
появлении таких еретиков (Мат. 24:3-5, 
11, 23-26). И Павел говорил о том же (1 
Тим. 4:1-3; 2 Тим. 3:1-9). Петр повторил 
их предупреждения, добавив, что их зло- 
словию сопутствуют похотливость н 
развращевность: поступают но собствеи- 
ным похотям. Дерзкие снобы, презри- 
тельно относившиеся к идее грядущего 
суда, отличались и половой распущен- 
ностью. 


3:4. Где обетование пришествия Его? — 
насмешливо вопрошали они. Об этом 
обетовании многократно говорится в 
Новом Завете (Иоан. 14:1-3; Деян. 1:11; 1 
Кор. 15:23; 2 Кор. 1:14; Фил. 1:6; 1 Фес. 
3:13;4:14-18; 2 Фес. 1:10;2:1; 1 Тим. 6:14;2 
Тим. 4:8; Тит. 2:13; Бвр. 9:28; Иак. 5:7). 
Отрицали Второе пришествие Христа 
сторонники примитивного деизма, ис- 
ходившие из того, что Бог, создав однаж- 
ды вселенную, не вмешивается более в то, 
что происходит в ней. Деисты считали, 
что мир управляется естественными за- 
конами, н чудесам в нем места нет. На 
этом „основании” н утверждали лжеучи- 
тели, что Иисус Христос на землю не 
вернется. 


Аргументы в поддержку своей точки 
зрения „ругатели” стремились отыскать в 
глубинах истории. Тах они ссылались на 
„отцов”; из греческого текста видно, что 
речь шла о Ветхозаветных патрнархах 
(см. также Иоан. 7:22; Деян. 3:13; 13:32; 
Рим.9:5; 11:28; Евр. 1:1) ндаже на „начало 
творения”; со времен седой древности 
ничего, мол, в мире не меняется, так 


почему же теперь надо ожидать пришест- 
вня Господа? — глумились они. 

3:5-6. Твердая позиция Петра по от- 
ношению к тем, кто выдвигал аргументы 
гакого рода, основывалась на фактах, 
происшедших в древности. Поскольку 
вода по слову Божиему, говорил он, иг- 
рала при начале сотворения земли особо 
важную роль, вода же, по слову Его, 
зослужила н средством уничтожения на 
емле всего живого: В начале словом 

небеса и земля составлены из 
юды и водою — речь идет о появлении 
уши из-под воды на третий день творе- 
ния (Быт. 1:9-10). 

Бог — Творец, но Он также н Судья. 
По высшей воле Егов любое время могут 
роизойти любые изменения в „естест- 
енных” процессах, протекающих в мире, 
потому что эти процессы планируются 
Им н находятся под Его контролем. Ере- 
ики умышленно забывали о фактах Тво- 
ения и потопа, тогда как Петр посто- 
чно призывал своих читателей „не за- 
зывать” (2 Пет. 1:12-13, 15; 3:1-2,8). Они 
умышленно отвергали н Слово Божие, а 
юсле жаловались, будто Бог от всего 
странился. Между тем, апостол Петр 
гвердо верил н в акт Творения, н в факт 
кемирного потопа, к он неодно- 
кратно упоминает (см. 1 Пет. 3:20; 2 Пет. 

Под сровом „мир” здесь понимается 
человечество”, поскольку самаземля по- 
юпом не была уничтожена. В том же 
начении употребляет слово „мир” и апо- 
тол Иоанн (см. Иовн. 1:9; 3:16-17,19; 
242; 6:33; 7:7; 15:18-19; 17:14,21,23,25; 1 
Коан. 2:2; 3:13; 4:14). 

З:7. Помимо стихов 7, 10 н 12, нигде 
юльше в Новом Завете не описывается 
удущее уннчтожение мира огнем. В 
рошлом человеческая цивилизация уже 
мыла уничтожена водой, когда, по слову 
южию, на землю обрушился потоп. В 
удущем же нынешняя цивилизация бу- 
кт уничтожена по слову Его — огнем. 
[риняв решение судить мир (2:3-4,9,17), 
юг просто откладывает до времени ис- 
юлнение Своего решения: А нынешние 
вбеса и земля, содержимые тем же Сле- 
сора (греч. тефесаурисме- 


буквально означает „хранить как 
: ”) огню на день суда. Пророки 
роаан и Малахия (Ис. 65:15-16; Мал. 4:1) 


огонь со Вторым при- - 


исп! Христа. Это же следует и из 
свитков (знаменитыесвитки, 
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найденные у Мертвого моря), а также из 
многих других источников, относящихся 
ко времени как до, так и после рождения 
Христа. „День Господень” (2 Пет. 3:10) — 
это „день”, на который придутся н время 
Великой скорби, н Тысячелетнее царство, 
н суд у Великого белого престола, н 
уничтожение нынешных неба н земли. 

По окончании Тысячелетнего царства 
у Великого белого престола состоится 
суд над нечестнвымн (над умершимн во 
зле), после чего они будут брошены в 
озеро огненное (Отк. 20:11-15). Это ин 
будет, по словам Петра, день (их) суда и 
погибелы (ср. 2 Пет. 2:9). Затем небо н 
земля будут уничтожены огнем. В про- 
шлом вмешательство Бога в человече- 
ские дела уже обернулось катастрофой, 
поразившей мир (потоп), произойдет это 
и в будущем. 


В. Божии гарантии (3:8-9) 

3:8-9. Но почему Господь так долго не 
возвращается на землю? Петр предлагает 
два ответа на этот вопрос. Во-первых, 
Бог иначе измеряет время, чем это де- 
лают люди. И здесь апостол снова просит 
своих читателей „не забывать” (по-русски 
— „одно то не должно быть сокрыто от 
вас”). У хулящих Бога память на слово 
Божие — короткая (ст. 5), но христиане не 
должны забывать его. Пусть они 
вспомнят Пс. 89:5, откуда н приводит 
Петрту истину, что для Бога „тысяча лет, 
как один день”. Люди сравнивают время 
со временем, для Бога же время проте- 
кает на фоне вечности. Долгим оно толь- 
ко кажется людям — с точки зрения их 
ограничениой перспективы. У Господа 
один день, как тысяча лет, и тысяча лет, 
как один день. 


Некоторые думают, что это место 
ставит под сомнение учение о том, что 
Христос придет на землю до установле- 
ния Своего Тысячелетнего царства; они 
называются — „премиллениалистами”). 
Возражающие им говорят, что „1000 лет” 
следует понимать не буквально, а в плане 
сравнення. Однако, о 1000-летнем (бук- 
вально!) царствовании Христа на земле 
недвусмысленно говорится в Отк. 20:1-6 
(см. комментарий на эти стихи Откро- 
вения). Петр же, конечно, прибег к 
сравнению, чтобы показать: то, что лю- 
дям, в том числе н хулителям Господа, 
кажется удивительно долгим, для Бога 
таковым не является. И все-таки история 
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современиой Церкви не длится в глазах 
Божиих каких-нибудь два дня! 

Во-вторых, „медление” Христа объя- 
сняется тем, что Бог кочет, чтобы как 
можно больше людей спаслось (2 Пет. 
3:9). Не медлит Господь исполнением 
обетования (слово брадиней — „медлит” 
встречается в Новом Завете только 
здесь). Снова сравнивает Петр Божис 
восприятие с человеческим (Ср. ст. 8). То, 
что иные люди „почитают медлением” с 
точки зрения Его отсчёта времени неесть 
„медление”. Ибо Его календарь корректи- 
руется „долготерпением”, столь свойст- 
венным небесному Отцу (см. ст. 15 нРим. 
2:4; 9:22). 

Слова ше желая, чтобы кто погиб, не 
выражают непреложного Божиего реше- 
ния — как если бы Бог вознамерился 
спасти всех до единого. Библия ничего не 
говорит о всеобщем спасении. Слова эти 
лишь отражают то, что Бог хотел бы, Его 
желание. Он действительно хочет, чтобы 
все люди спаслись (см. 1 Тим. 2:4), од- 
нако, знает, чте многие отвергнут Его. 


Г. Петр о дне Господнем (3:10-13) 


3:10. Придет же день Господень, как 
тать ночью. Другими словами, пришсст- 
вие Его будет стель же неожиданным, 
сколь и катастрофическим. Уподобляет 
его внезапному появлению разбойника в 
ночи Сам Иисус (Мат. 24:42-44), и другие 
повторяют это сравнение (1 Фес. 5:2; Отк. 
3:3; 16:15). „День Господень” — термин, 
подразумевающий события последнего 
времени, которые начнутся после восхи- 


щения Церкви н достигнут своей кульми- ^ 


нации при начале вечности. В середине 
семидесятой седьмины Даниила анти- 
христ обратится во всей своей ярости 
против народа Божия (Дан. 9:24-27; см. 
ком. на 1 Фес. 5:2 н 2 Фес. 2:2-12). 

В катастрофическом мировом пожа- 
ре, который вспыхнет при конце Тысяче- 
летнего царства, небесв (атмосфера и 
звездное небо, а не место обитания Бога) 
с шумом превдут (так или иначе это будет 
связано с действием огия — 2 Пет. 3:7,12), 
стихии же (греч. стоихея подразумевает 
или звезды, или элементы материи, из 
которых составлена наша вселенная), раз- 
горевшись, разрушатси (н расплавятся, 
см. ст. 12, где сказано — „стихии рас- 
тают”), земля и все дела на ней сгорят. 

3:11. Петр убежден, что знание н ожи- 
дание будущих событий должно побуж- 
дать верующих к святости в жизни. Во- 
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прос какими должно быть... вам? — 
конечно, риторический. И заключает в 
себе же ответ: ...в святой жизыи и благо- 
честны... „Святая жизнь” (ен хагиаис ана- 
строфаис буквально — „святое поведе- 
ние”) подразумевает христианское 
освящение, то есть отделение христиан 
от мира — для служения Богу. Слово 
„благочестие” (см. 1:6-7) означает почтя- 
тельное отношение к Богу, смиреннос, 
добродетельное поведение перед Ним. 
Тем, кто ставили под вопрос Второс 
пришествие Христа н суд над нечестив- 
цами, благочестие, естественно, было 
чуждо (2:7,10, 12-15, 18-20; 3:3), как чуждо 
оно н современным нечестивцам. Благо- 
честивы те, кто ожидают пришествия 
тЫ (ст. 14; ср. Тит. 2:12-14; [1 Иоан. 

3:12. Святость н благочестие (ст. 11) 
побуждают Божий народ не только ожи- 
дать пришествия Господня (см. ст. 13-14), 
но н желать его (по другим переводам — 
желать, чтобы Господь пришел поско- 
рее). Каким образом могут верующие 
способствовать приближению дня Гос- 
ъ‘подня? Очевидно, благочестивым пове- 


дением, молитвами, свидетельствова- 
нием, помогающим другим людям 
эрийти к покаянию. 


В этом стихе Петр вновь подчеркя- 
вает, что перед тем, как начаться веч- 
вости (здесь это названо „пришествием 
дня Божия”), воспламененные небеса 
разрушатся и разгоревишеся стихии ра- 
стают (см. ком. на ст. 10). Этим событием 
завершится день Господень (ст. Ю) н 
начнется день Божий. 

3:13. И тогда старая космическая сн- 
стема будет заменена новым небом н 
новой землей, н именно этого верующие 
ожидают (см, ст. 12,14), а не просто уни- 
чтожения старой земли. Новое небо н 
новая земля, обещанные Богом, станут 
вечным домом или местом, где будет 
обитать правда (в оригинале здесь бук- 
вально: „где правда будет существовать 
постоянно”). Домом праведности это ме- 
сто станет потому, что праведный Бог 
будет пребывать там (Мер. 23:5-7; 33:16; 
Дан. 9:24; Отк. 21:1,8,27). Каким ковтрас- 
том явится оно по отношению к нашему 
неправедному миру! 


Д. Воздействие надежды на поведение 
верующих (3:14-16) 
3:14. Словом „итак”, которым начина- ' 


ется этот стих, выражена связь между ! 
С 


поведением христиан н их ожиданием 
пришествия Господа. Какими же должны 
быть верующие люди? Святымн н благо- 
честивыми (ст. 11); всеми силами должны 
они. стараться, чтобы предстать пред 
Ним ивоскверменными в непорочными 
{ежометои — „без морального дефекта”, 
подобно тому, как жертвенное животное 
должно было быть без порока физиче- 
ского, смотри Еф. 1:4; 5:27; Фил. 2:15; 
Кол. 1:22; Евр. 9:14; 1 Пет. 1:19; Иуд. 24; 
Отк. 14:5); примиреннымис Ним (из греч. 
оригинала следует, что именно в таком 
смысле надо понимать здесь — „в мире”; 


р. Рим. 5:1). Тогда как лжеучители, по - 


рловам Петра, „срамники н оскверните- 
пи” (2 Пет. 2:13), верующие должны быть 
морально чисты (см. 1:4), как н Христос 
вепорочен (1 Пет. 1:19). В этом должен 
рказываться практический результат 
причастности членов Божией семьн к 
Божескому естеству (2 Пет. 1:4). 

3:15. Долготерпение Господа вызвано 
Его желанием дать большему числу пю- 
№ прийти ко спасению (ст. 9). Кажу- 
цееся промедление Его с повторным 
приходом на землю свидетельствует нео 
желании Бога Отца действовать, а 
именно о Его долготерпении, благодаря 
роторому мир и сегодняеще имеет время 
пля покаяния. Однако, возможности этой 
Больше не будет, когда маступит „день 
зуда” (2:9; 3:7). Господне долготерпение 
открывает путь к покаянию, зовет к нему, 
р чем говорит Пазел в Рим. 2:4. Нельзя, 
эднако, с уверениостью сказать, что, 
зсылаясь в данном стихе на Павла, Петр 
циел в виду именно это место из его 
зосланий (см. ком. на 2 Пет. 3:16). Инте- 
зесно отметить, что апостол Петр назы- 
зает Павла „возлюбленным братом” (см. 
также ст. 1, 8, 14, 17). Когдато Павел 
лрого обличил Нетра (Гал. 2:41-14), что, 
эднако, не мешало им продолжать лю- 
зить н уважать друг друга. 


3:16. Петр пишет: Как он говорит об 
том и во всех посланиях. Хотя Павел 
шсал по премудрости, данной ему свыше 
ем. ст. 15), в его посланиях есть нечто 
юудобовразумительное. Греческим сло- 
эм дисноета, буквально означающим 
трудное для понимания”, а здесь пере- 
иленным как „неудобовразумительное” 
встречается в Новом Завете только один 
№5) мазывали речи тех ораторов, в ко- 
орых встречались места двусмысленные 
меввюлне ясные. Не только „невеждам н 
утвержденным”, т. е. слабо еще раз- 
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2 Петра 3:15-17 


биравшимся в учении Нового Завета, но н 
самому Петру некоторые места в посла- 
ниях Павла были не аполне понятны. 
Петр не уточняет, какие именно места. 
Так или иначе, „неутвержденные”, асте- 
риктои, см. 2-14) находили в них повод к 
„превращению” или извращению (стре- 
плоузин — еще одно слово, встречающе- 
еся в Новом Завете только здесь) их 
истинного смысла. Оно н неудивительно, 
поскольку эти люди так же поступали ис 
„прочими Писаниями”. 

То обстоятельство, что Петр ссылал- 
ся нанаписанное Павлом и вследзатем — 
на „прочие Писания”, говорят о том, что 
послания Павла уже тогда рассматрива- 
лись как авторитетная часть Богодухно- 
венных Писаний. Извращая же в каких-то 
своих целях смысл Священного Писания, 
„невежды н неутвержденные” навлекали 
на себя Божие осуждение н как следствне 
его — погибель (аполецан, см. 2:1,3). 
Верующие могут не вполне понимать те 
или иные места в Священном Нисании, 
но уж, конечно, не должны сознательно 
менять на свой лад их смысл. 


М. Заключение (3:17-18) 


3:17. Свое адресованное многим, но 

как бы н личное — по сердечности тона, в 
котором оно написано, — послание (че- 
тыре раза повторяет апостол в этой главе 
слово ‚ ср. стихи 1,8,14), 
Петр заканчиваст предостережением (ст. 
17) нувещанием (ст. 18). Оба основаны на 
одной предпосылке: вы зняете это („бу- 
дучи предварены о сем”). В греческом 
тексте это передано одним словом — 
прогиносконтес, от которого происхо- 
дит всем известное слово „прогноз“. 
Пациенту, получившему медицинский 
„прогноз”, легче подготовить себя к то- 
му, что его ждет впереди, и исправить то, 
что можно исправить. Будучи „предва- 
рен” врачом: „Если вы и впредь будете 
есть так же много, то в ближайшие годы 
не миновать вам серьезного сердечного 
заболевания”, — пациент, зная о грозя- 
щейсму опасности, может изменить свой 
образ жизни себе во благо. 

Апостол предупреждает: Берегитесь... 
Если бы Петр жил в наше время, он мог 
бы сказать: „Не говорите, что я не преду- 
преждал вас...” Берегитесь, чтобы вам не 
увлечься заблуждением беззакомников. 
Греческое слово, переведенное на русский 
язык как „увлечься”, скорее имеет смысл 
„быть увлеченным в сторону с правиль- 
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2 Петра 3:18 


ного пути”. Оно предполагает наличие 
какой-то организованной группы, за- 
интересованной в действиях по увлече- 
нию, отвлечению других. В самом деле, 
лжеучителям мало было совратить неко- 
торых — тут н там; они хотели увестн от 
Христа как можно больше людей. И те, 
кто решались водить компанию с совра- 
тителями, рисковали отпасть от христи- 
анской доктрины (ср. Гал. 5:4), разделив 
„заблуждения беззаконников”. Но те, кто 
вняли бы предостережению, памятуя о 
том, что „знают”, удержались бы на своей 
твердой позиции по отношению к истине 
(не отпали бы „от своего утверждения”). 

3:18. Но возрастайте в благодати — 
этот призыв не относится к чему-то, ос- 
нованному на личных переживаниях и 
эмоциональном опыте, — он связан со 
„знаннем” — ключевым словом Петра в 
этом послании; по-русски оно передано н 
как „познание” н как „рассудитель- 
мость”, н как „познать” (см. 1:2-3, 5-6,8,20; 
2:20-21). Конечно, апостол имел в виду не 
любое познание вообще, но познание 
Господа нашего и Спасителя Иисуса 
Христа (см. 1:1-2,11; 2:20). Призыв „воз- 
растайте” подразумевает постоянный, 
непрекращающийся рост. Возрастание в 
благодати — это преимущество верую- 
щего; с одной стороны, оно состоит в 
том, что верующий все более ощущает на 
себе действие незаслуженной им Божией 
милости, с другой — в том, что он все 
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более совершенствуется в духовных до- 
бродетелях, о которых апостолговорнтв 
1:5-7. Духовиый рост начинается с на- 
чального познания Христа, когда человек 
получает новое рождение (Иоан. 17:3), и 
затем продолжается по мере общения ве- 
рующегосо Христом (Еф. 4:15; Фил. 3:10; 
1 Пет. 2:2). И то, и другое очень важно. 
Без первоначального познания нево- 
зможно иачаться возрастанию. Но если 
верующий на ием и остановился, то это, 
выражаясь словами Петра, означает, что 
новообращенный „забыл об очищении 
прежних грехов своих” (2 Пет. 1:9). 

В последней части последнего стиха 
апостол, который когда-то увереннее 
чувствовал себя в рыбацкой лодке, чем 
среди свитков Библейских текстов, тор- 
жественно провозглашает единство Отца 
н Сына: Тот, Кто является нашим Госпо- 
дом, в то же время и иаш Спаситель. 
Слава, которая принадлежит только Богу 
(Ис. 42:8) принадлежит и Сыну Его (2 
Пет. 1:17). „Ему слава...” — это н благо- 
дарение н молитва Петра (ср.2Тим. 4:18). 
Слава за искупление, слава за духовный 
рост, слава за Весть о благодати, славаза 
избавление от лжеучителей, н слава за 
Его предстоящее возвращение — вся 
слава Иисусу Христу. Ему слава и мынеи 
в день вечный. Это значит — слава Емуот 
дня, когда Он принял крест, и во все дни 
новозаветного времени и исторни Церкви 
Его, до настоящего часа я в вечности! 


РРР ет, 


ПЕРВОЕ ПОСЛАНИЕ АПОСТОЛА ИОАННА 


Зейн С. Ходжес 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Первое послание Иоанна — это пись- 
мо, адресованное верующим читателям, 
которое имеет исключительное практи- 
ческое значение. Оно предупреждает об 
опасностях, которые таят в себе лжсуче- 
ния н призывает верующих быть 
послушными Богу н любить своих бра- 
тьев н сестер. Главная тема послания — 
общение с Богом Отцом и Его Сыном 
Иисусом Христом (1-3). 


Авторство. Традиционно послание это 
приписывается апостолу Моанну, хотя 
имя автора в нем не указано. Однако, 
самый тон, в котором выдержано по- 
слание, — от начала н до конца, свиде- 
тельствует © духоввом авторитете 
писавшего его. Более того: человек этот 
говорит, что был свидетелем земной жи- 
зии Господа Иисуса Христа (1:1-2). Ран- 
нехристианские писатели, включая Ире- 
неся, Клемента Александрийского и 
Тертулиана, ссылались на это послание 
какна написанное Иоанном. Таким обра- 
зом, нет освований сомневаться в доне- 
сенном до нас традицией утвержденин, 
что послание это принадлежит перу 
апостола. 


Обстаноака н предпосылки написания 
послания, Из текста послания нельзя по- 
нять никому оно адресовано, ни где было 
написано, — ясно только, что автор 
обращался к христианам. Поскольку, со- 
гласно раннецерковной традиции, Иоанн 
жил в римской провинцин Асия (в запад. 
Турции), чаще всего полагают, что н 
послание его предиазначалось веру- 
ющим, жившим там же. Верность такой 
‚точки зрения находит подтверждение в 


главах 2 н 3 книги Откровения. 


‚: ‚ Читатели послания уже сталкивались 
с лжеучителями, которых Иоанн называ- 
ет вытихристами (1 Иовн. 2:18-26). Кем 
уменно были эти лжеучители, точно не 
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известно. Многие полагают, что Иоанн 
имел в виду гностиков, исповедывавших 
философию дуализма, согласно которой 
мир духа н материальный мир резко 
разграничены между собой. Другие счи- 
тают, что письмо обличает досетиков, 
которые учили, будто Иисус не был ре- 
альным человеком, и физическое тело 
Его лишь казалось таковым. Часто выд- 
вигается третья точка зрения — что в 
письме оспаривается ересь Сирентия. Со- 
гласно церковной традиции этот Сирен- 
тий жил в римской провинцин Асия, и 
апостол Иоанн был его непримиримым 
противником. Сирентий учил, что Иисус 
Христос был только человеком н что 
Божественный Христоссошел наземного 
Иисуса только в момент Его водного 
крещения, а потом — перед распятием — 
снова покинул Его. 

Нет возможности точно установить 
характер лжеучения, которое оспаривает 
Иоанн в этом Послании. С определен- 
ностью можно судить лишь о том, о чем 
говорится в тексте его. „Антихристы” — 
это, несомненно, те, которые не считали, 
что Иисус есть Христос (2:22). Сказаниое 
в 5:6, по всей видимости, направлено 
было против подоплёки учения Сирен- 
тия. В 1:1-2 содержится сильное свиде- 
тельство в пользу физического воплоще- 
ния Христа, н им опровергается учение 
досетиков, если апостол имел в виду 
именно этуересь. Смысловое ударение на 
личном знании Бога учениками наводит 
иа мысль о том, что апостол подразу- 
мевал учение гностиков, придававших 
особое значение фактору познания 
(греч. гносис значит „знание”). Однако, 
учение гностиков получило развитие 
значительно позже, тах что многие осо- 
бенности позднего гностицизма не могли 
найтн отражения в этом послании. 
Вообще было бы, вероятно, ошибкой пы- 
таться как-то систематизировать ерети- 
ческие идеи, против которых направил 
свое послание Ноанн. Согласно его соб- 
ственному заявлению, он имел в виду 
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многих еретиков (2:18; 4:1). Не следует, 
конечно, думать, что все они придержи- 
вались одного и того же учения, Древний 
греко-римский мир отличался большим 
разнообразнем религиозных учений, н, 
по-видимому, читателям послания при- 
ходилось сталкиваться с различными 
идеями. И все же всееретики имели нечто 
общее — они отвергали Иисуса Христа, 
хотя н делали это каждый по своему. На 
основании 2:19 можно полагать, что в 
основном были они выходцами из Иудеи 
(см. ком. на2:19). Но помимо этого, мало 
определениого можно сказать о конкрет- 
иом характере подразумеваемой Иоан- 
ном ереси илиересей, которые послужили 
поводом для написания этого послания. 

То что послание было адресовано ве- 
рующим читателям, явно вытекает из 
2:12-14,21 и 5:13. Упоминание о помаза- 
нии(2:20,27),т.е. о Духе Святом, Которо- 
го они получили, возможно, говорнт о 
том, что апостол писал руководителям 
какой-то церкви или церквей. В Ветхом 
Завете израильские вожди (пророки, свя- 
щенники н цари) часто помазывались на 
свое служение. Хотя, возможно, что в 1 
Иоан. 2:20, 27 речь идет о помазанни об- 
щим для всех верующих. Упоминание об 
этом не часто встречается в Новом За- 
вете. Даже в 2 Кор. 1:21, пю-видимому, 
подразумевается особое  помазание 
Павла на его апостольское служение. В 
этой связи представляется вероятным, 
что в 1 Иоан. 2:20 н 27 автор послания 
хотел подтвердить духовную компетент- 
ность церковных руководителей н тем 
самым укрепить их авторитет в борьбе 
против лжеучителей. Те, кто стояли во 
главе церквей, не нуждались в том, чтобы 
их учили земные учителя, поскольку они 
были „научены” через свое „помазание” 
от Духа Святого. 

Нельзя, однако, быть догматиком в 
этом вопросе. Сам Иоанн, конечно, знал 
тех, к кому обращался. Но даже если в 
первую очередь он адресовал свое посла- 
ние вождям церкви, то н тогда рассчиты- 
вал на то, что оно будет прочитано церк- 
вн (церквам) в целом, потому что в 
противном случае оно не достигло бы 
своей цели: упрочить авторитет истин- 
ных учителей. Учение, изложенное в по- 
слании, достигло бы таким образом ши- 
рокой аудитории н побудило бы ее 
положиться на руководство старших бра- 
тьев, наученных Духом Святым. В апос- 
тольское время одной из главнейших 


обязанностей руководителей церквей — 
была защита „стада” от духовных „вол- 
ков” (Деян. 20:28-29; Тит. 1:9-11). По- 
скольку лжеучители громко кричали о 
своей духовной мудрости н вытекающей 
из нее авторитетности, возникала необ- 
ходимость в том, чтобы действительно 
авторитетный автор послания подтвер- 
дил свое доверне тем братьям, которые 
поставлены были руководить церковью 
{церквами). Это должно было придать 
силы как им самим, так и всей церкви в ее 
борьбе со вторжением в христианскую 
среду еретических учений. 


В то же время обращение к „детям”, 
„отцам” н „юношам” (1 Иоан. 2-12-14) 
может означать, что апостол имел в виду 
верующих разного духовного уровня. В 
таком случае едва ли оно было адре- 
совано лишь старшим братьям. С другой 
стороны, Иоанн всех своих читателей 
называет — „дети” (2:1,18), а потому 
можно думать, что в стихах 2:12-14 он 
все-таки обращается к одним н тем же 
лицам, как бы рассматривая их с разных 
точек зрения (более подробно на этот 
счет см. в ком. на эти стихи). 

Как бы то ни было, но в конечном 
счете это послание несомненно служило 
предостережемием и иастазлением всей 
церкви или церквам, которым оно было 
послано. И истины, изложенные в нем, в 
состоянии послужить обогащению хрис- 
тианского опыта на любом этапе истории 
и в каждом отдельном случае. 


Время написания. Само послание не со- 
держит никаких указаний на время его 
написания. Многие консервативные 60- 
гословы считают, что оно было написано 
в конце первого столетия, примерно в то 
же время или вскоре после того, как было 
написано Евангелие от Иоанна. Есть, од- 
нако, основания полагать, что оно появи- 
лось где-то около 70 года после Р. Х. Если 
это так, то почему бы не предположить, 
что н Первое Послание Иоанна отно- 
сится примерно к тому же времени. Если 
в 2-19 подразумеваются лжеучители, вы- 
шедшие из тех палестинских церквей, 
которыми руководили апостолы, то это 
скорей всего произошло до еврейского 
восстания против римлян (66-70 годы). 
После подавления этого восстания вли- 
яние палестинских евреев (как хорошее, 
так н плохое) на языческие церкви дол- 


жно быть резко поло наубыль. Приняв, 
что в 2:19 речь идет о Палестине, можно 


} 


вволые допустить, что апостол писал это 
носланис, находясь в Иерусалиме: „Они 
жыили от нас...” 

Все эти умозаключения — отнюдь не 
категоричны, хотя нмогут быть приняты 
ках говорящие в пользу того, что 1 Иоан- 
на было написано между 60 н 65 годами. 
Однако, не исключается н более ранняя 
дата Но так или иначе, послание со- 
держит ряд истин, чья ценность для 
христианской церкви — непреходяща. 


ПЛАН 


Первое Послание Иоанна трудно раз- 
бить на разделы — с какой бы точки 
зрения ни подходить к нему. Нижесле- 
дующий план опирается на содержание 
комментария. 


1. Пролог (1:1-4) 
П. Введение: основные приндипы 
(1:5-2:11) 


1. Цель послания (2-12-27) 
А. С учетом духовного состояния 
читателей (2:12-14) 
Б. С учетом ышреких соблазнов 
‚‚ ©1547) 
В. С учетом лжи и инлюзии последнего 
времени (2:18-23) 
Г. С учетом обязанности читателей 
стоять шепоколебимо (2:24-27) 
ГУ. Освоажая часть послания (2:28-4:19) 
А. Овисаник темы (2:28) 
Б. Как распознавать детей Божиих 


^^ @:29-310а) 
В. Как любовь к братьям 
(3:106-23) : 
1. Что не является любошью 
(3:106-15) 


2. Что такое любовь (3:16-18) 
^- 3. Что дает любовь веруюзщему. 
(3:19-23) 
Г. Как распозкать, присутствует ли 
Бог в вас (3:24-4:16) 


2. Как узнается Бог люба (4:7-16) 
Д. Выподы шз рассмотренной темы 
4117-19) 
‚ У. Заключение (4:20-5:17) 
х А. Любовь очищает (4:29-5:За) 
Ус. Любовь дает возможность, сил 
\  шираво (8336-15) ; 
2798. Энобовь и действа (5:16-17) 
УЕ Эвилог (5:18-21) 
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КОММЕНТАРИИ 
Г. Пролог (1:1-4) 


Первые четыре стиха послания обра- 
зуют его пролог. Апостол говорит о не- 
сомненности воплощения Христа н объя- 
вляет цель, скоторой пишет это послание 
— совершенствовать радость н братское 
общение. 

1:1. Апостол начинает свое послание 
словами: О том, что было от начала. 
Многие полагают, что Иоанн имел здесь 
в виду начало мироздания — то, о кото- 
ром говорится в Быт. 1:1 нв Иоан. 1:1. 
Возможно, и так, но, если учесть, что 
послание касается первоначальной вести 
о Христе, то более логично предполо- 
жить, что в данном случае апостол гово- 
рит о начале евангельской проповеди. 
Если это так, то выражение „от начала” в 
том же значении употреблено нв 2:7, 24 н 
3:11. Далее автор утверждает, что про- 
возглашаемая им истина о Божием Сыне 
первоначально была засвидетельство- 
вана апостолами, которые пребывали с 
Ним в непосредственном общении. 
Включая н себя в число этих свидетелей, 
он говорнт: что мы слышали, что видели 
своими очами, что рассматривали, и что 
осязали руки наши. 

Уже эти вступительные слова явля- 
ются первой стрелой, пущенной в ерети- 
ков, действиями которых апостол был 
озабочен. „Антихристы” привнесли в 
среду верующих новые идеи — отнюдь не 
те, которые провозглашались „от нача- 
ла” проповеди Евангелия. Однако, учение 
еретиков, отрицавших реальность земно- 
го воплощения Христа, опровергалось 
многими свидетелями, которые не толь- 
ко слышали Христа, но виделн и осязали 
Его (см. „осяжите Меня н рассмотрите” в 
Лук. 24:39). Так что послание Иоанна 
основывалось на том, что действительно 
имело место, произошло в реальности. 

Выражение о Слове жизни можно по- 
нимать по разному. Написанное с 
заглавной буквы, „Слово” становится ти- 
тулом Господа, н именио в таком значе- 
нин оно употреблено в Иоан. 1:1,14). 
Однако, в тех двух стихах к нему нет 
определення, имеющегося здесь 
„жизни”. В 1 Иоан. 1:1 написано „Слово 
жизни”. И представляется, что правиль- 
нее понимать это выражение как „весть о 
жизни”; параллельные места, где оно 
употреблено в том же смысле, — Фил. 
2:16 н Деян. 5:20. И в самом деле, в 1 


1 Иовина 1:2-5 


Иоан. 1:2 свойства личности приписы- 
ваются не „слову”, а „жизни”. Таким об- 
разом апостол Иоанн говорит в своем 
послании о первоначальной и удостове- 
ренной впоследствии истине — о том, что 
является „вестью о Жизни”, т.е. вестью о 
Божием Сыне, Который Сам является 
Жизнью (см. 5:20). 


1:2. Жизнь, о которой проповедуют 
апостолы, — это личность. На землю 
пришла не просто жизнь, но вечная 
жизнь, которая была у Отца и явилась 
нам. Несомненно речь тут идет о вопло- 
щении Христа. 

1:3. Об этой важнейшей реальности 
Моанн писал с той целью, чтобы пря- 
влечь читателей к общению с апостола- 
ми. Но поскольку далее, в 2:12-14, он не 
оставляет сомнения в том, что его чита- 
телями были истинно верующие люди, то 
не нужду их в обращении ко Христу имел 
он прн этом в виду. Будучя уже спасен- 
ными, читатели послания нуждались, од- 
нако, в радости общения с апостолами, в 
том числе н с самим Иоанном (одной из 
целей послания н было доставить им эту 
радость). И тем бо’льшей была эта ра- 
дость, что сами апостолы имели в свою 
очередь общение е Отцом и Сыном Его 
Иисусом Христом. 

Вероятно, лжеучители отрицали, что 
те, кому писал апостол, имели дар жизни 
вечной (см. ком. на 2:25; 5:13). Если это 
действительно было ‘так, н читатели 
Иоанна стали бы сомневаться относи- 
тельно гарантий, данных им на этот счет 
Богом, то их общение с Отцом н Сыном 
оказалось бы под угрозою. Не спасение, 
обещанное им, а именно общение их с 
Богом. Ибо дар вечной. жизни, который 
они получили от Бога (см. Иовн. 4:14; 
6:32, 37-40) они как верующие никогда не 
могли бы потерять, но вот общение их с 
Ним зависело от того, ходят ли они во 
свете (1 Иоан. 1:7). Опасность для читате- 
лей заключалась в том, что „антихри- 
сты”, распевая, подобно сиренам, свон 
„песни”, могли бы заманить их во мрак. 
Из послания ясно, какой соблазн танлив 
себе их безбожные теории. Потому-то 
Иоанн нпоставил себе целью лишний раз 
укрепить своих читателей в основопола- 
гающих истинах веры, чтобы не постра- 
дало их общение с Богом. 

1:4. Свой пролог Иоанн заканчивает 
на мягкой личной ноте. Если это посла- 
ние будет принято читателями и дости- 
гнет своей цели, — м сме пышем вам, 


чтобы радость ваша была совершенна (в 
других переводах — радость наша), то н 
сам Иоанн, и другие апостолы получат 
большую духовную радость. О том же 
говорит любимый ученик Господа н в 3 
Иоан. 4: „Для меня нет большей радости, 
как слышать, что дети мон ходят в исти- 
не”. Апостолы настолько близко к сердцу 
принимали состояние других верующих, 
что их собственная радость зависела от 
степени духовного благополучия тех, 
кому они служили. Если читатели посла- 
ния будут поддерживать истинное обще- 
нне с Богом н Его апостолами, то не 
будет человека счастливее, чем сам 
Иоанн. 


П. Введение: основные принципы 
(1:5-2:11) 


Поскольку целью послания Иоанна 
являлось утверждение общения, апостол 
н начинает письмо с обсуждения этого 
предмета. В стихах 1:5-2:11 онсформули- 
ровал несколько основополагающих 
принципов, на которых строится истин- 
ное общение с Богом. Эти принципы 
имеют огромное практическое значение в 
повседневной жизни всех верующих. Ис- 
ходя из них, христиане могут проверять, 
действительно ли имеют они личное об- 
щение с Богом. И познали ли онн Бога, с 
Которым имеют общение. 


А. Основные принципы общения (1:5-2:2) 


1:5. В прологе апостол заявил, что 
пишет о том, что слышал, видел н осязал. 
И здесь он начинает с того, что слышал: 
И вот благовестие, которое мы слышали 
от Него м возвещаем вам. Под словами 
„от Него” Иоанн несомненно подразуме- 
вает „от Иисуса Христа”, на воплощение 
Которого только что ссылался (ст. 1-2). И 
далее апостол открывает содержание 
этого благовестия: Бог есть свет, и нет в 
Нем никакой тьмы. Такой именно фразы 
— слово в слово — мы не найдем среди 
записанных слов Христа. Но ведь азтор 
послания — апостол, который лично 
слышал от Спасителя намного больше, 
чем записано в Евангелиях (Иоан. 21:25). 
И нет сомнения в том, что он имел в виду 
именно то, что писал. Сформулирован- 
ную им истину он слышал от Самого 
Господа. 

Часто говоря о Боге как о Свете 
(Новин. 1:4-5, 7-9; 3:19-21; 8:12; 9:5; 12:35- 
36,46; Отк. 21:23), апостолнодразумевает 
Бога, открывающего Свою святость. Два 


роння ди у привит анти о-в мытья шили ниьы — 5. ль ши 
гр пи див аа ий бов лять ый ое. ет миша и. 


аспекта Божественной природы просле- 
живаются в стихах 6-10, при обсуждении 
темы греха и темы общения: будучи Све- 
том, Бог не только разоблачает человече- 
ский грех, ио и осуждает его. Если кто- 
либо ходит во тьме, то прячется от 
истыны, которую открываст Свет (ср. 
Иоан. 3:19-20). Слова, относящиеся к 
сфере откровения, — „истина” и „Слово 
Его” являются ключевыми в стихах 
1:6,8,10. 

Важно отметить, что именно благо- 
вестие, которое апостол слышал сам, пе- 
редает ои своим читателям; „...и возве- 
щаем вам”. Некоторые богословы счи- 
тают, что ложные утверждения, опро- 
вергаемые апостолом в стихах 6, 8 и 10, 
исходили из уст лжеучителей, т. е. „анти- 
христов”, о которых Иоанн пишет в 
дальнейшем ходе послания, что их-то ои 
и имел здесь в виду. Но доказать эту 
точку зрения не представляется воз- 
можным. 

Автор подчеркнуто употребляет сло- 
во „мы”, как бы обращаясь не только к 
своим читателям, ис и к себе самому. 
Если вдуматься, то упомянутые ложные 
утверждения вполне могли исходить от 
тех верующих, чей коитакт с духовной 
реальностью и с Богом ослабел. Попы- 
ткн обнаружить в стихах 6-10 следы лже- 
доктрин, выдвигавшихся учителями-ере- 
тиками, не находят подтверждения при 
истолковании текста. 


1:6. Поскольку Бог есть Свет, то вс- 
рующий, „кодящий во тьме”, не может 
‘рассчитывать на общение с Ним. Апос- 
тол предупреждает: Если мы говорим, 
что имеем общение с Ним, а кодим во 
тьме, то мы лжем и не поступаем но 
истине. Иоанн, как и всякий проница- 
тельный пастор, сознавал, что порой ве- 
рующие, будучи повинны в непослуша- 
ини того или иного рода, лишь притво- 
ряются, будто пребывают в духовном 
„отвошении на должной высоте. Так ап. 
Павлу пришлось столкнуться со случаем 
кровосмешеняя в Коринфской церкви (1 
Кор. 5:1-5); перечисляет ои и ряд других 
грехов, за которые совершившие их дол- 
жны были быть подвергнуты наказанию 
со стороны церкви (1 Кор. 5:9-13). При- 
-творные заявления об их будто бы обще- 
Реван с Богом со стороны верующих, кото- 
на деле такого общения не имели, — 
‚шечальнал реальность, прослежива- 
ет ща протяжении всей истории церкви. 
‚ `Ферующий, говорящий, что ои имеет 


1 Иоанна 1:6-7 


общениес Богом (Которыйесть Свет), но 
не повинующийся Ему („ходящий во 
тьме”), лжет (см. 1 Иоан. 2:4). Десять раз 
в Бвангелии и в посланиях употребляет 
апостол Иоанн слово „тьма”, когда го- 
ворит о грехе (Иоан. 1:5; 3:19; 12:35 
(дважды); 1 Иоан. 1:5-6; 2:8-9, И 
(дважды). 

1:7. В одной лишь сфере — сфере света 
— возможно действительное общение с 
Богом. В Нем и только в Нем, утверждает 
Иоанн, могут верующие иметь общениес 
Богом: Если же ходим во свете, подобво 
как Он во свете, то имеем общение друг с 
другом. Странно, но многие коммента- 
торы понимают выражение „друг с дру- 
гом” как относящееся к общению между 
собою. Но употребленное здесь греческое 
местоимение аллелон, переведенное как 
„друг с другом”, подразумевает две сто- 
роны, вступающие во взаимный контакт, 
и стороны этн названы в начале стиха — 
мы (подразумевается в „если же ходим”) 
иОи. Мысль Иоанна сводится ктому, что 
если христиане ходит во свете, в котором 
обитает Бог, То они имеют общение с 
Богом, а Бог — с ними. Свет — это та 
основополагающая реальность, которая 
объединяет их. Таким образом истинное 
общение с Богом реализуется в такой 
человеческой жизни, которая освещается 
истиной, открываемой Им о Себе, тоесть 
в жизни, которая воспринимает в себя 
Его откровение, данное в Иисусе Христе. 
Они-то (эта истина, это откровение), ках 
говорит апостол далее (ст. 9), и побуж- 
дают верующих признавать („исповеды- 
вать”) те грехи их, которые „высвечи- 
вает” перед ними свет Христов. 


Важно отметить, что Иоанн не гово- 
рит „ходить согласно свету”, т. е. какбыв 
полной гармонии со светом, но — кодить 
во свете, В первом случае предполагалось 
бы абсолютно безгрешное состояние, и 
поскольку оно человеку несвойственно, 
то он вообще не мог бы иметь общения с 
Богом. Что же до хождения „во свете”, то 
оно озиачает открытость свету и воспри- ' 
имчивость к нему. Иоанн вовсе не считал 
христиан безгрешными, даже тех, кото- 
рые „ходят во свете”, и это явствует из 
заключительных строк стиха: Кровь 
Инсуся Христа, Сына Его, очищает мае 
от всякого греха. Эта часть предложения 
согласуется грамматически с преды- 
дущей: „то имеем общение друг с дру- 
гом”. Таким образом в совокупности сво- 
ей стих 7 утверждает, что две вещи 


1 Иоанна 1:3-9 
реальвы для верующих, ходящих во све- 
те: а) они действительно имеют общение 
сБогом и 6) очищаются от всякого греха. 
Дотех пор, пока души христиан открыты 
свету Божественной истины, их промахи 
в согрешения подпадают под очищаю- 
щую струю крови Христовой. В самом 
деле, только благодаря подвигу Христа 
на кресте, несовершенному творению от- 
крылась возможность вступить в обще- 
ние с абсолютно совершенным Богом. 
1:3. Порой у верующего, действитель- 
ио пребывающего в общении с Богом, 
может возникнуть искушение подумать о 
себе как о человеке безгрешном, по край- 
ней мере, в данный момент. Апостол пре- 
достерегает христиан от подобного 
самообольщения: Если говорим, что не 
имеем греха, — обманываем самих себя, 
и истины шет и шас (ср. ст. 6; 2:4). Пра- 
вильно понимая Слово Божие, которое 
говорит об испорченности „человече- 
ского сердца”, кристиане понимают и 
следующее: не замечать за собою греха 
— не значит быть свободвым от него. 
Если Божественная истина обитает „в” 
верующих как некая контролирующая, 
направляющая и вдохновляющая сила, 
то чувство самоправедности будет чуждо 
им. Если же кто-то считает, что вовсе не 
согрешал хоть в какой-то период вре- 
мени, или заявляет, что достиг 
мости и неизменно пребывает в ней, То 
претензии его — ложны. 


1:9. Ввиду сказанного в 8 стихе, веру- 
ющий должен быть во всякое время готов 
признать то или иное свое согрешение, 
которое Бог может открыть ему в свете 
Своем. Вот почему пишет Моани: Если 
исноведуем греки наши, то Он, будучи 
верен и праведен, простит нам грехи 
(махии) и очастит мас от всякой шенравды. 
Отметим, что и греческом тексте слова 
„ваши” нет, а потому оно взято в скобки. 
С учетом особенностей греческой грам- 
матики можно прийти к выводу, что речь 
во втором случае идет именно о тех 
грехах, которые мы исповедуем. Но тог- 
да возникает некоторое нёсоответствие 
между грехами, которые прощены, 
потому что исповеданы, и „очищением 
нас от всякой неправды”, очем говорится 
в поснедней строке стиха. Думается, что 


поведуем грехи наши, то Он прощает нам 
не только их, но и вообще очищает нас от 
всикой неправды”. Конечно, до конца 
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меру исправоты всякого человека в каж- 
дый данный момент знает только Бог. Но 
на каждом верующем лежит, тем не ме- 
нее, ответственность признавать (в зна- 
чении — „исповедывать”, см. 2:23; 4:3) всё 
то, что открываетсяему в свете, несли он 
это делает, то получает полное и совер- 
шенное очищение. А поэтому не стоит 
ему терзаться относительно грехов, ко- 
торых ои ве знает. 

Как хорошо знать, что прощение, 
обещанное здесь, абсолютно гарантиро- 
вано (поскольку Бог „верен”), и что оно 
ни в коей мере не противоречит Его 
святости (Он „праведен”). Греческое 
слово диканос, переведенное как „пра- 
веден”, встречаем также в 2:1, где ово 
переведено как „Праведника”. Оно же 
применяется к Богу (будь то к Отцу или к 
Сыну) в 2:29 и в 3:7. Несомненно, Бог 
остается справедливым или „праведным”, 
прощая грех верующему, поскольку 
Господь Иисус Христос принес „в уми- 
лостивление” (см. 2:2) за него искупи- 
тельную жертву. Как это следует из 1:7, 
общение человека с Богом неразрынно 
связано с действием крови Иисуса 
Христа, пролитой за грешников. 

Внаше время некоторые утверждают, 
что христианин не имеет нужды испове- 
дывать свои грехи и просить прощение. 
Они ссылаются на то, что верующий уже 
имеет прощение грехов во Христе (Еф. 
1:7). Но сторонники такой точки зрения 
путают разные вещи: совершенное поло- 
жение, которое верующий имеет во Хрис- 
текак в Сыне Божием (в силу чего он даже 
„посажен на небесах во Христе Иисусг” 
— Еф. 2:6), и духовную нужду верующего 
— слабого, греховиого создания — пока 
он живет на земле. То, о чем говорит 
Иоанн в 1:9, можно сравнить с проще- 
нием, получаемым в семье. Разве не ясно, 
что совершая ошибки, сын должен про- 
сить прощение у отца, хотя его положе- 
нию в семье ничто не угрожает! Христив- 
нии, который никогда не просит проще- 
ния за свои грехи у Небесного Отца, 
едва ли ощущает, чем и когда огорчает 
Его. К тому же Господь Иисус Христос 
Сам учил Своих последователей просить 
прощение в молитве, которая явно была 
рассчитана на то, чтобы произносить ее 
ежедневно (судя по словам „хлеб наш 
насущный дай нам на сей день”, стоящи- 
ми перед „прости нам долги наши” — ‘ 
Мат. 6:11-12).Такчто представление, буд- 
то верующие не должны изо дня а день 


к. 
з 


просить прощение у Бога, — ошибочно. 
Но исповедание грехов апостол Иоанн не 
связывает с даром жизни вечной, получс- 
ние которого зависит от того, верует ли 
человек в Иисуса Христа. Сказанное в 1:9 
не относится таким образом к неспасен- 
ным людям, и попытки увязать это с 
вопросом спасения лишь вводят в 
заблуждение. 
Можно также сказать, что коль скоро 
идеи „кождения” во свете или во тьме 
правильно воспринимаются наопыте, ника- 
кой трудности в понимании их Не возни- 
кает. Слово „тьма” нужно понимать в 
этическом смысле. Если кристивнин тс- 
ряет связь с Богом света, то попадает во 
тьму. Но исповедание греха или грехов 
виовь возвращает его в свет. 
1:10. Но согрешив, верующий не дол- 
жен отрицать своего греха: Если гово- 
рым, что мы не согрешили, то предста- 
вляем Его лживым, и слова Его нет в нас. 
Этот стих нужно рассматривать в прямой 
‚ связи с предыдущим: Раз Слово Божие 
обличает верующего в грехе, то нужно с 
этим согласиться, а нс пытаться отрицать 
- свой грех. Настаивая на том, что ои не 
согрешил, верующий тем самым делает 
„Его лживым”. Возражая Слову’ Бо- 
жиеыу, ченозск отвергает его, ие дастему 
места в своей жизви. 
2:1. Некоторые из читатепей послания 
Иоанна могли подумать, что, подчерки- 
вая греховность христиан, ои тем самым 
развенчиваст их святость. Но намерение 
его было прямо противоположным, ибо 
далее он говорит: Деты мом! сие пиншгу 
вам, чтобы вы не согрешали. Апостол 
обращается к своим читателям с отцов- 
ской нежностью и озабоченностью (сло- 
во текниа, переведенное как „дети”, 
буквально означает „маленькие мои, нс- 
давно рожденные”); оно многократно 
встречается как в этом послании — 
2:1,12,28; 3:7,18; 4:4; 5:21, так н в Еванге- 
лии от Иоанна — 13:33. Употребляет 
Иоанн и похожее слово — текна, 
буквально „рожденные” (переведено как 
„чада”); например, в Иовн. 1:12; 11:52. 
Выраженная в 1:8,10 мысль о склон- 
ности верующих ко греху не может быть 
истолкована ках поощрение делать грех; 
чутких христиан ова, иапротив, мобили- 
зует против него. Если верующий пыта- 
х 9тся утверждать то, что осуждено в 1:8 и 

10, то оиедва ли способен признать свой 
прех, а, значит, и избавиться от него. Грех 
7 = это жизненная реальность, как бы ни 
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1 Иоанна 1:10—2:1-2 


хотел апостол, чтобы его читатели ие 
совершали его. Потому-то он и заверяет 
их: 8 если бы кто согрешил, то мы имеем 
Ходатая пред Отцом, Инсуса Христа, 
Праведиика. Апостол не хочет, чтобыего 
читатели грешили, ио оизнаст, что они — 
не совершенны, а потому нуждаются в 
помощи Ходатая. 


Слово параклетон, переведенное как 
„Ходатай” , по-английски передано как 
„Тот, Кто говорит в нашу защиту”, а в 
иных переводах — как „адвокат”, что, 
собственно, соответствует „кодатаю”. 
Апостол Иоанн — единственный ново- 
заветный писатель, который называет 
Святого 'Духа. — пораклетон (ч 
раза в Евангелии: 14:16, 26; 15:26; 16:7; 
по-русски оно звучит в этих местах как 
„Утешитель”). Здесь же, в 1 Иоан. 2:1, 
речь идет именно о защитнике, подобном 
тому, который выступаст в суде в защиту 
обвиняемого. Как сказываются ходатай- 
ства Господа Иисуса Христа на согре- 
шающих Его детях, замечательно видно 
на примере Его молитвы за апостола 
Петра (Лук. 22:31-32). Предвидя прибли- 
жение того момента, когда Петр отречет- 
ся от Него, Иисус просил Отца Небес- 
ного, чтобы Он сохранил в Петре веру. 
Подумал Господь и о будущей дентёль- 
ности апостола Петра на благо его бра- 
тьям — христианам. Но не следует ду- 
мать, что Христос просит Отца о 
христианине, чтоб удержал его’от 
согрешений как таковых — дабы не по- 
пасть ему в ад. Жизнь вечная гарантиро- 
вана тем, кто доверился в этом отно- 
шении Христу (Иоан. 3:16; 5:24 и т. д.). 
Однако, коль скоро христнанин соверша- 
ет грех, Иисус обсуждает с Отцом по- 
следствия его духовного падения, вос- 
становление его и возможность успехов в 
будущем. Собственная праведность Гос- 
пода (Он — „Праведниг”; ср. 1 Иоан. 1:9: 
Бог — „праведен”) — вот то единствен- 
исе, что делает Христа пригодным для 
Его роли — выступать в защиту согре- 
шившего верующего. 

2:2. Если Бог оказывает Свою ми- 
лость согрешившему верующему, и тот в 
результате не аполне „пожинает плод” 
своего греха, то его заслуги в этом нет. 
Но милостью, оказанной ему благодаря 
посредничеству Инсуса Христа, он обя- 
зан всеобъемлющей крестной жертве 
Иисуса, как обязан ей мир всякой 
милостью Божией. Заинтересуйся совер- 
шивиеий грех верующий, на каком осно- 


1 Иоанна 2:3 


звании гарантирована ему милость 
Божия, несмотря наего падение, ответ ои 
найдет в этом стихе. 

Достаточность мскупительной Жерт- 
вы, которую приносят Богу Иисус Хрис- 
тос, настолько исчерпывающа, что под 
действие ее подпадают не только грехи 
верующих, но и грехи всего мира. 

Встихе 2 Иоанн таким образом недву- 
смысленно утверждает, что Иисус Хрис- 
тос действительно умер за каждого чело- 
века (2 Кор. 5:14-15,19; Евр. 2:9). Конечно, 
из этого не следует, что все люди будут 
спасены. Ноэто означает, что всякий, кто 
слышит Благую весть, может спастись, 
если только захочет (Отк. 22:17). О „гре- 
хах всего мира” Моанн говорит здесь с 
целью напомнить своим читателям о 
масштабах великой искупительной жерт- 
вы Христа — дабы заверить их в том, что 
Его заступничество за людей как Пра- 
ведника вполне согласуется с Божией 
святостью. 

Богословы много спорят относитель- 
но значения греческого слова хиласмос, 
переведенного здесь как „умилостивле- 
ние” — в значении, идентичном „искупи- 
тельной жертве”. (Это слово встречается 
только тут иещев 1 Иови. 4:10). Некото- 
рые говорят, что оно подразумевает не 
умиротворение Божиего гнева, вызван- 
ного грехом, ио — „очищение” самого 
греха. Однако, лиигаистический анализ 
не свидетельствует в пользу такого мне- 
ния. Особенно убедительно оспорено 
оио Леоиом Морисом в его книге „Алос- 
тольская проповедь креста”. 

Понятие гисва Божия против греха, 
возможно, с трудом укладывается в го- 
лове современиого человека, однако, по- 
нятие это аполне библейское. 
„Умиротворение” или „умилостивле- 
ние” довольно точно передает значение 
слова хиласмос; как „умилостивление” же 
переведено в Рим. 3:25 существительиое 
одного с ним корня — хиластерион; то 
же слово встречаем в Евр. 2:17 — от 
глагола хиласкомаи. Голгофский крест 
на самом деле умилостивил Бога, до 
такой степени удовлетворив Его справе- 
дливые требования, что милость Его и 
милосердие обильным потоком смогли 
пролиться как на спасенных, так и на 
неспасенных, 


Б. Основные принципы богопознания 
{2:3-11) 


Переход Иоанна к теме познания Бога 


в 3 стихе может показаться более не- 
ожиданным, чем ои есть в действитель- 
ности. Дело в том, что в мышлении древ- 
иих понятие „света” ассоциировалось с 
понятиями „ви’денья”, „восприятия“, 
„зиания“. Представляется очевидным, 
что общение с Богом в свете должно было 
вести к познанию Его. Конечно, все ис- 
тинные христиане в каком-то смысле 
знают Бога (Иоан. 17:3), однако, порой 


‚ даже искренним верующим справедливо 


может быть сказано, что они Бога не 
знают (Иоан. 14:7-9). Что касается учени- 
ков Иисуса, то им Ои обещал особое 
откровение о Себе, если будут послушны 
Его слову (Иоаь. 14:21-23). Господь имел 
ввиду, что даст им познание Бога. Всякое 
общение с кем бы то ни было ведет в 
конечном счете к познанию того, с кем 
общаешься. Это справедливо и науровне 
обычного человеческого общения. Если, 
к примеру, отец и сыи живут отдельно 
друг от друга, то, хотя близкие родствен- 
ные узы продолжают связывать их, и они 
испытывают чувство взаимной любви, 
знают они друг друга, конечно же, мень- 
ше, чем если бы жили вместе. Так что 
неверио было бы думать, что в 1 Иоан. 
2:3-11 апостол отходит от темы общения 
с Богом, ибо тема познания Бога есть ло- 
гическое продолжение темы общения с 
Ним. 

2:3. Читателям, которые задумы- 
ваются над тем, ведет ли их общение с 
Богом к действительиому личному по- 
знанию Его, апостол предлагает простой 
метод самопроверки: А что мы позвали 
Его, узнаем из того, что соблюдаем Его 
заповеди, Два раза употреблены в этом 
стихе слова от кория „знать” (Ожиноско) 
— „познали” и „узнаем”; всего же в этом 
послании Иоанн прибегает к нему 23 
раза. И шесть раз встречается синоним 
его — омда: 3:2; 5:15 (дважды), 18-20. 

Слово „Его” в употреблении Иоанна 
может относиться ках к Отцу, так и к 
Сыну. Ибо в сознании ап. Иоаниа Иисус 
иастолько близок с Отцом, что прово- 
дить различие между ними, ему, видимо. 
представляется неуместным. Имея об- 
щение. с Отцом и с Сыном (1:3) и близко 
познавая Одного их Них, мы познаем и 
Другого. Но условне такого познания — 
в послушании (Иоан. 14:21-23). Оно же 
позволяет христианину убедиться в том, 
что ои действительно позиал Бога (ср. с 
„соблюдаем заповеди Его” в 1 Иовн. 
3:22,24; 5:2-3). 


2:4. Далее апостол пишет: Кто гово- 
рит: „я познал Его”, но заповедей Его не 
соблюдает, тот лжец... Как мы уже виде- 
ли из 1:6, кто-то может утверждать, что 
находится в общеиии с Богом, но жизнь 
его опровергает подобное утверждение. 
Не боясь называть вещи своими имена- 
ми, апостол говорит, что такой человек 
— лжец, и, более того, — нет в нем 
истины. Здесь, ках ив 1:6,8,10, говорится 
о фальшивых претензиях. В тех, от кого 
ониисходят, истина не живет, а, значит, н 
не может быть в них действенной, кои- 
тролирующей силой. Такие люди утра- 
тили связь с духовиой реальностью. 
2:5-6. С другой стороны, покориость 
Слову Божиему („Его заповедям”, ст. 3) 
дает человеку возможность в полиой ме- 
ре испытать любовь Божию: в том ис- 
тинно Божия совершилась. На 
греческом словосочетание „любовь 
Божна” может означать и ту любовь, 
которую питает к людям Бог, и ту, кото- 
рую верующий испытывает к Богу. Сущ- 
ность „любви Божией” и втом н в другом 
аспектах ее особенно хорошо выражена в 
Евангелии от Иоанна — 14:21-23. В этом 
месте Писання Христос обещает по- 
слушным ученикам, что оин ощутят на 
себе особую любовь со стороны Отца и 
Сына. Поскольку каждый христианин 
итах уже является объектом спасающей 
Божией любви, то об этом „дополни- 
тельном”, даниом челояску „в опыте” 
(если прибегнуть к философской терми- 
нологии) глубоком и нежном чувстве со 
стороны Бога можно, по-видимому, ска- 
зать, что любовь Божия достигла в дан- 
ном человеке своей полноты (....в том 
истинно любовь Божия совершилясь...”); 
ср. с 1 Иоан. 4:12,17. Другими словами, 
послушный верующий познает совер- 
шенную „Божию любовь”. Поскольку 
Богесть любовь (4:16), зиать Бога близко 
означает ощущать на себе, в непосредст- 
венной, интимной близости, проявления 
Его любви. 
Затем апостол добавляет: Из сего 
узнаем, что мы в Нем. Кто говорит, что 
пребывает в Нем, тот должен поступать 
так, как Он . Дважды, подчерк- 
нуто, употреблено здесь „в Нем” — „в 
Нем” и „пребывает в Нем”. Это не слу- 
чайно, но — в развитие мысли апостола. 
3$ идею познания Бога из идеи по- 
“дублания Ему, Иоанн дальнейшие свои 
‚ ели основывает на беседе Иисуса 

Христа сЕго учениками в горнице (Иоан. 


1 Иозына 2:4-7 


гл. 13-16). И прежде всего на рассказан- 
нойГосподом притче о виноградной лозе 
и ветвях (Иоан. 15:1-8). В образе лозы и 
связанных с ней ветвей Он выразил идею 
ученичества и опыт послушания со сто- 
роны тех, кто осознал свою зависимость 
от Христа. Ои сказал: „Тем прославится 
Отец Мой, если вы принесете миого 
плода, н будете Моими учениками” 
(Иоан. 15:8). В | Иоан. 2:5-6 тоже в 
сущности подразумевается идея учениче- 
ства, как это видно из ссылки на нсобхо- 
димость подражания Христу (ст. 6). Здесь 
нв Иоан. 15:4 употреблено одно и то же 
слово — „пребывать” (в Господе). 
Следует отметить, что Иоанн в вы- 
раженне „быть в Нем” вкладывает иное 
содержание, чем Павел — в выражение 
„быть во Христе”. Павел подразумевает 
постоянное состояние христианина, пре- 
бывающего в Сыне Божием, со всеми 
вытекающими из этого состояния или 
положения привилегиями. Иоанн же тот 
род взанмоотиошений, который передан 
в образе виноградной лозы и ветвей, по- 
нимает как нечто могущее быть разру- 
шенным (Иоан. 15:6), в результате чего 
человек теряет общение с Богом и пере- 
стает приносить плод. Таким образом, 
здесь, в 1 Иоанна, доказательство того, 
что человек действительно наслаждается 
дружбой с Богом -— в его’жизни по 
примеру Иисуса, т. е. в послушанни слову 
Его. Иначе говоря, в 2:56 — продолжа- 
ется тема общения верующего с Богом. . 


2:7. Стихи с 3 по 6 вводят тему послу- 
шания, хотя оиа, конечно, подразумева- 
лась и в 1:5-[0. Поскольку Иоанн под- 
черкивает необходимость послушания 
Божиим Заповедям, в каковом видит за- 
лог личного общения человека с Богом и 
познания им Бго, естественно, возникает 
вопрос: „А какие заповеди имел апостол в 
виду?” Ответ иаходим здесь же. Ни о 
каких-то новых обязанностях помышлял 
Иоанн, о которых до сих порего читате- 
лн не слышали. Нет, ои имел в виду 
заповедь древнюю, которую вы имели от 
начала (ср. 2 Иоан. 5). В первую очередь, 
конечно, — заповедь любить друг друга 
(ср. 1 Иоан. 2:9-11). Важность своей мыс- 
лн апостол подчеркивает, добавляя, что 
заповедь древняя есть слово (ло0гос), ко- 
торое вы слышали от начала. С какими 
бы иовыми идеями ни столкнулись его 
читатели в учениях „антихристов”, им 
следует держаться того, что онислышали 
„от начала”, т. е. в самом начале своего 


1 Иванна 2:8-11 


христианского опыта (ср. „слышали” и 
„от начала” в 1:1; 2:24; 3:11). 

Сердечная привязанность апостола к 
его читателям видна из слова -возлюб- 
ленные, с которым он постоянно обра- 
щается к ним. Оно встречастся здесь как 
во миожественном, так и в единственном 
числе. См. 3:2,21;4:1,7, П и3 Иоан. 2,5,11. 

2:8. Иисус, однако, назвал эту запо- 
ведь новой (Иозн. 13:34) и, апостол пока- 
зываст, что она не утратила своей 
актуальности и теперь. Она все еще оста- 
ется иовой заповедью, и истина, выра- 
женная в ней, видна в Нем и в вас. Слова 
эти, по-видимому, означают, что первым 
выполнил эту заповедь Иисус Христос, а 
затем — Его последователи. Фраза: по- 
тому что тьма проходит, и истинный свет 
уже светат лучше всего понимается бла- 
годаря заявлению Иоанна, что старая 
заповедь, которую ои напоминает им, 
является вместе с тем и новой. Он хочет 
сказать, что заповедь о любви (которую 
исполняют Иисус и Его последователи), 
— иринадлежит новому Веку праведно- 
сти, заря которого лишь начинает за- 
ниматься. Она чужда „древисму” вску 
тьмы, время которого проходит. Вопло- 
тившись, Христос принес свет в этот мир, 
погасить который уже ничто не сможет. 
Любовь, которую проявил Он Сам и 
которой научил Своих учеников, — это 
признак того, что Новый век грядет. 
Тьма — это нынешний мир со всей при- 
сущей ему ненавистью, и ему суждено 
исчезнуть навеки (см. 1 Иоан. 2:17а). 

Здесь под словами „свет” и „тьма” 
апостол понимает не совсем то, что в 
первой главе. Там „свет” был определя- 
ющей характеристикой Бога (1:5). И в 
этом смысле Ои светит до тех пор, пока 
Бог открывает Себя человеку. Но в 2:8 
Иоани пишет о „свете” в одном из его 
ракурсов, а именно — в ракурсе вопло- 
щения Божества, с момента которого 
свет начинает светить в мире. Наступила 
Новая Эра, нто, что определяет се, может 
быть теперь выражено и понято в свете 
особого откровения, которое Бог явил в 
Сыне Своем. Это откровение есть, кроме 
всего, откровение о Божией любви. 

2:9. Кто говорит, что он во свете, а 
мемавидит брата своего, тот еще во тьме. 
Апостол говорит тут о верующих, на Что 
указываст выражение „братасвоего”. Не- 
верующий человек может, конечно, нсна- 
видеть своего брата по плоти, но по- 
скольку духовных братьев у него вообще 


нет, то и ненавидеть их он не может. Если 
бы апостол полагал, что христианин не 
может ненавидеть своего брата во 
Христе, то не поставил бы слово „своего”. 
Разделяемое некоторыми мнение, будто 
верующий не может ненавидеть другого 
верующего, — наивно и противоречит 
как библейскому учению, тах и жизнен- 
иному опыту. Даже столь великий человек, 
как царь Давид, совершил убийство, и в 
конечном счете это было результатом 
ненависти. Иоанн предупреждал своих 
читателей о том, что духовная опасность 
— это нечто вполне реальное (см. 1:8,10). 
И предупреждал при этом, что если веру- 
ющий ненавидит своего духовного брата, 
то ои еще не вышел из тьмы сего прехо- 
дящего мира. Другими словами: ему еще 
многое надо узнать о Боге, у него нетеще 
права сказать, что ои лично познал Хри- 
ста. Если бы ои действительно знал 
Христа, то любил бы брата своего. 
2:10-11. Напротив: Кто любит брата 


во Христе (ср. ст.8). В таком человске шет 
соблазма (в англ. Библии — „нет ничего 
такого, что заставляло бы его претыкать- 
ся на пути”). Ибо ненависть — это „ка- 
мень преткновения”, который в самом 
человеке; причиной страшных духовных 
падений может служить она. 

Бедствия, которыми угрожает нена- 
висть, не страшна тому, кто любит брата 
своего. Тот же, кто ненавидит брата 
своего... находится во тьме, и во тьме 
ходит, м не знает, куда цдет, потому что 
тьма ослецала ему глаза (ср. со ст. 9). 
Христианин, который держит в своем 
сердис ненависть к брату, потерял „чувст- 
во направления”. Он подобен человеку, 
бесцельно. бредущему во тьме, которого 
подстерегают серьезные опасности. 


Ш. Цель послания (2:12-27) 


Во вступлении Иоанн в общих словах 
сказал о цели своего послания. Теперь ои 
переходит кконкретным тревожащимего 
вещам, которые и послужили причиной 
этого письма, н ясно формулирует цель 
его. 


А. С учетом духовного состояния 
читателей (2:12-14) 


В снлу тех предостережений и ого- 
ворок, которые Иоанн сделал в 1:5—2:11, 
читатели сго могли. подумать, что ои 
совершенно не удовлетворен их духов- 


зоьлы ны, малым бов ный м 


вым состоянием. Но это не так. Апостол 
заверяет их, что пишет им именно по- 
тому, что они обладают целым рядом 
духовных достоинств. 


2:12-13а. Приступая к перечислению 
этих достоинств, Иоанн обращается к 
читателям: дети... отцы... юноши. Неко- 
торые в связи с этим полагают, что апо- 
стол намеренно делит своих читателей на 
возрастные группы. Другие думают, что 
эти обращения подразумевают духовную 
зрелость („возраст”). Если принять одну 
изэтих точек зрения, то покажется стран- 
ным, что отцы поставлены посередине. 
Кроме того, в других местах Иоанн всех 
своих читателей называет „детьми” (см. 
стихи 1, 28; 3:7, 18; 5:21). Наиболее убс- 


. дительно звучит третье предположение: 
‚ все эти обращения относятся ко всем 


верующим. Все они в известном смысле 
„дети”, „отцы” и „юноши” — с духовной 
точки зрения. 

Так, в глазах апостола они — дети, 
которые получили прощение от своего 
Отца Небесного. Отцы они по той при- 
чине, что в опыте своем прикосновсины К 
вечности, потому что вознани Сушщего от 
нвалала. Другими словами, они пребы- 
вают в подлинном общении с Богом, что 

иесказавногов 2-3-6. (Здесь, каки 

3, местоимение „Его” может от- 
носиться как к Отцу, так и к Сыну; Исаын 
не видит особого различия между Ними, 
а его читатели знают Их Обоих). Как 
юмоши сго читатели вовлечены в духов- 
ную войну и уже победили лукавого (см. 
ст. 14; 3:12; 5:18-19). 


Иоанна знали, что это такое — получить 
прощение грехов и затем вступить в об- 
ризе с Сущим от вечности. Благодаря 
этому опыту они уподобились сильным 
юношам, отразившим атаки сатанинских 
сил. 

2:136-14. Далее Иоанн вновь касается 
духовных достижений своих читателей в 
форме обрашения к ним, несколько меняя 
„ракурс”. Он называет их детьми („от- 
раками”), потому что они познали Отця. 

‚В отличие от младенцев (здесь по-грея. 
чатекниа, см. ком. на ст. 1), которые едва 
бя способны узнавать своего отца, эти 
Завод (здесь греч. паидия — „дети”, ср. ст. 
Ч), — как дети: более взрослые, через 
‘общение, познали своего Небесного 
Зачиа. Но можно ли что-то добавить к 
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переживанию познания вечного Бога? И 
потому, вновь называя их „отцами”, 

Иоанн просто повторяет об этом их 
духовиом достижении то, что уже сказал 
раньше. Затем ои снова обращается к ним 
как к „юношам”, подразумевая их духов- 
иое возрастание и укрепление, в резуль- 
тате чего они победили сатану; в ст. 13 ои 
говорил об их победе над сатаною — как 
„юношей”, вступивших в духовную бит- 
ву. Теперь же ои говорит: вы сильны, и 
слово Божие в вас, и вы по- 
бедили лукавого. Итак, относя своих чи- 
тателей к упомянутым трем категорям, 
которые он повторяет и варьирует в своем 
обращения к ним, апостол хотел сказать, 
что они не только обладают достоинст- 
вами „летей”, „отцов” и „юношей“, но и 
то, что достоинства эти проявляются в 
них полною мерою. 


Б. Сучетом мирских соблазнов (2:15-17) 

Апостол был удовлетворен духовным 
состоянием своих читателей. Менее всего 
ставил он под сомнение их спасение, как 
полагают некоторые толкователи. На- 
против, он отзывается о своих читателях 
как о достигших возмужания в вере. Онв 
сущности потому и писал им, что на „тот 
день” их духовное состояние было очень 
хорошим. Именно ноэтому он хотел 
предупредить их об опасности, которая 
угрожает любому христианину, какбы ни 
преуспел он в своем духовном „кожде- 
нии”. 

2:15. И тут апостол предупреждает: 
Нелюбите мира, ни того, что в мира. Под 
словом „мир”(космос)здесь понимается 
то вселенское начало, которое враждебно 
Богу (ср. 4:4); для христиан оно является 
постоянным источником обольщения, и 
они должны неизменно сопротивляться 
исходящим от него соблазнам (ср. Иоан, 
15:18-19; Иак, 4:4). В других иовозавет- 
ных стихах, например, в Иозн. 3:16-17, 
под тем же словом „мир” (космос) пони- 
маются люди этого мира. Мир хочет 
привлечь к себе чувства и симпатии хри- 
стван, но никому не дано любить одно- 
временно мир и Бога: кто любит мир, в 
том нет любви Отчей. Как писал своим 
читателям Иаков, „дружба с миром есть 
вражда против Бога” (Иак. 4:4). 


2:16. Любовь к миру несовместима с 
любовью к Богу: Ибо все, что в мире... ие 
есть от Отца, во от мира сего. Мир 
организован так, что ценности его и цели 
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неприемлемы для Бога. Описывая „все, 
что в мире”, апостол в трех получивших 
цирокую известность фразах зримо кои- 
кретизирует его порочную сущность. 
Люди мира живут в согласии со своими 
греховными похотями. Греческое эпи- 
тимия ‚переведенное словом „похоть”, 
дважды встречается в этом стихе и еще 
раз — в следующем. Выражение „похоть 
очей” гбгорит о жадности и ненасыти- 
мости человеческой природы. Выражение 
„гордость житейская” — это парафраз 
греческого словосочетания, которое бук- 
вально можно перевести как „претенци- 
озность человеческой жизни” — в зна- 
чении показного характера ее и испол- 
ненности гордыней и хвастовством. С 
подобной мирской фальшью верующие 
не могут иметь ничего общего. 
7. И мир проходит, и похоть его, а 
волю Божню пребывает 
вовек. Словом „пребывает” переведено 
здесь характериое для Иоаниа греч. сло- 
во мено. Как почти всюду в этом по- 
слании, оно предполагает „жизнь в по- 
стоянном и нсизменном общении с 
Богом”. Новст. 17 — очевидиа и дополни- 
‚ тельная мысль о том, что если жить в 
постоянном общении с Богом, отвергая 
греховные соблазны сего преходящего 
мира, то такой жизни практически не 
будет конца. Человек, чьн характер и 
личность вырабатываются в послушании 
Богу, не подвластен „преходящности” 
этого мира и его похотей. Другими сло- 
вами, ап. Иоанн говорит: „Лишь земная 
жизнь пролетит скоро, и только то, что 
сделано для Христа, пребывает вечно”. 


В. С учетом лжи и иллюзии последнего 
времени (2:18-23) 

2:18. Предупредив об опасном воздей- 
ствин мира, Иоанн обращается теперь к 
одному из свидетельств о том, что для 
мира наступает последнее время. Это — 
появление лжеучителей, мирских „до 
мозга костей_" (ср. 4:5). Читатели посла- 
ния уже знали о предстоящем пришест- 
вин антихриста, ио нуждались в том, 
чтобы не утратить бдительности по от- 
вошению ко многим „антихристам”, ко- 
торые, явившись, станут демонстри- 
ровать свою враждебиость ко Христу, 
посланному Богом. В их-то появлении и 
содержится указание на то, что мир во- 
шел в заключительную стадию своей ис- 
тории: в последыее время. Несмотря на 
то, что много столетий прошло стех пор, 


как было написано зослание,кульмина- 
ционное состояние всего, что в мире, 
нарастает особым образом. На мировой 
сцене разыгрывается заключительная 
драма человеческой истории. 

2:19. Имся в виду лжсучителей, апо- 
стол пишет: Они вышли от нае. Под 
словом „нас” следует скорее всего пони- 
мать самого апостола Иоанна (см. 1:1-5; 
4:6). „Мы” противопоставлено у него 
„вы” (см. 2:20-21), то есть его читателям. 
Едва ли можно допустить, что лжеучи- 
тели „вышли” из тех церквей, к которым 
принадлежали читатели послания. В та- 
ком случае они не представляли бы для 
них никакой опасности. Но если они, 
подобно „законникам”, о которых рас- 
сказывается в Деян. 15, вышли из 
апостольских церквей Иерусалима и 
Иудеи, то тогда они действительно были 
опасны для читателей Иоания — ведь они 
претендовали нато, что самые „корни”их 
уходят в почву, из которой выросло 
христианство. Потому-то так иастойчиво 
и подчеркивал апостол, что ие имеет с 
ними ничего общего. 

Они не были нашими — в греческом 
оригинале это выражение звучит ках „они 
не были из иашего числа”, т. е. автор 
послания хотел сказать, что люди эти 
чужды были ках духу апостолов, так и их 
целям, иначе они не откололись бы от 
апостольского кружка. Еретики в 
христианских церквах, независимо от то- 
го, из числа ли спасенных они, или из 
числа не до конца уверовавших людей, 
всегда обнаруживают несоответствие 
самой основы своего мировоззрения духу 
апостолов и их учению. Человек, 
находящийся в общении с Богом, не мо- 
жет отойти от апостольского учения (1 
Иоан. 4:6). 


2:20-21. Поскольку читатели послания 
ймели помазание от Сватого (от Бога), 
\ни были хорошо вооружены против ан- 
тихристов. Под „помазанием” несомнен- 
ио понимается получение Святого Духа, 
потому что, согласно 27 стиху, это пома- 
зание „учит”. Следовательио апостол 
имел в виду Личность. Сам Иисус Хрис- 
тос был „помазан” Духом Святым (ср. 
Деян. 10:38). (Не исключена возмож- 
ность, что речь здесь идет о помазании 
руководителей церквей; об этом см. во 
вступлении). Благодаря своему помаза- 
нию, читатели послания (возможно, в 
первую очередь старшис братья) получи- 
лиот Бога достаточное познание истины. 


Как раз потому и писал им апостол, что 
они верно понимали истину и в состоянии 
были отличать ее от лжи. 

2:22-23. Антихристы лжецы, 
поскольку они отрицают, что Иисус есть 
Христос, т. е. Божий Сый и помазанный 
Святым Духом Спаситель мира (см. 
Иоан. 4:29,42; 20:31). Отвергая Его, они 
отвергают и Отца. Любые их заявления, 
будто они угодны Отцу Небесному, — 
лживы. Никто не может иметь Отца, не 
имея Сына. Отвергая Одного, человек 
отвергает и Другого. 


Г. Сучетом обязанности читате- 
лей стоять непоколебимо (2:24-27) 


2:24. Апостол призывает читателей: 
Итак, что вы слышали от начала (см. 1:1; 
2:7; 3:11), то ш да пребывает в вас; если 
пребудет в вас то, что вы слышали от 
начала, то и вы пребудете в Сыне и в 
Отце. Здесь Иоанн опять употребляет 
упоминавшееся выше слово мено, пере- 
веденное как „пребывать”, оно же упот- 
реблено и в 2:6, 10, 14, 17. Мысль апо- 
стола состоит в том, что если читатели 
отвергнут ложь антихристов и сохранят в 
самих себе ту истину, которую они слы- 
шали от начала, то будут находиться 
(„пребызать”) в общеяни с Богом Отцом 
и Богом Сывом. 

2:25-26. И втаком случвеэни по-преж- 
нему могут полагаться на Божие обе- 
щание им жизни вечной. Далее (5:9-13 ср. 
5:20) Иоаннзаверяет их втом, что обещан- 
ное Богом равносильно уже свершивше- 
муся факту. Судя по словам апостола Это 
я мемисал вам об обольщающих вас (ср. 
3:7), антихристы, видимо, пытались 
разуверить читателей послания в том, что 
они действительно спасены. Эти люди, 
вышедшие, по всей вероятности, из 
церквей в Иудее, всячески старались по- 
дорвать веру Иосанновой паствы в то, что 
Иисус есть Христос и что вечную жизнь 
они имеют через Него. Настойчивое по- 
вторение той мысли, что его читатели 
действительно знают Бога и истину Его 
(2:12-14, 21), было частью стратегии 
Иоанна, направленной на укрепление их в 
противостоянии антихристам. 

2:27. Впрочем, читатели апостола не 
имели никакой нужды в том, чтобы их 
‘учили антихристы или вообще кто-либо. 
Они имели помазание, которое они по- 
жучили от Бога, и оно оставалось их 

у Наряду со стихами 12-14, этот 
Стих, по-видимому, говорит о том, что 


1 Иоанна 2:22-28 


читатели послания были относительио 
зрелыми духовно, ибо люди недостаточ- 
ио зрелые нуждаются в учителях (ср. Евр. 
5:12). Соображение, которое лишний раз 
наводит на мысль, что апостол обращал- 
ся к руководителям церквей или же к 
одной из церквей, которая уже долгое 
время стояла в вере. В отличие от анти- 
христов, которые ссылались на какие-то 
мистические им откровения, читатели 
Иоанна имели действительное, не лож- 
иое, помазание. И все, в чем они нужда- 
лись, это держаться учения, преподан- 
иого им помазанием („пребывать” в нем). 


ГУ. Основная часть послания 
(2:28-4:19) 


В предыдущем разделе (2:12-27) 
Иоанн не только убеждал своих чита- 
телей в ценности их духовного опыта, но 
и предостерегал их против тех, которые 
отрицали эту ценность. Затем — иэто-то 
соответствует главной части послания — 
Иоанн приступает к анализу истинного 
характера этого присущего им духовного 
опыта и его последствий. 


А. Описание темы (2:28) 


2:28. Многие коммеитаторы вядят 
здесь резкий переход к другой теме. 
Снова мы находим тут слово мено („пре- 
бывать”), которым апостол восполь- 
зовался уже 10 раз в ст.6-27. Всего же 
Иоани прибегает к вему 66 раз (мз 112 
случаев употребленща его в Новом За- 
вете): 40 раз в Евангелии от Иоанна, 23 
раза в 1 Иоанна и 3 раза во 2 Иоанна. В 
соответствии со своею основной темой 
(„общением” — 1 Иоан. 1:3), апостол еще 
раз призывает к жизни, чуждой духовных 
сомнений и колебаний. Только теперь ои 
вводит новую мысль — об уверенности 
перед лицом Христа в пришествие Его. 
Греческое слово, переведенное словом 
„дерзновение”, буквально означает 
„иметь уверенность”. Это же слово — 
парезия — апостол снова употребляет в 
3:21; 4:17; 5:14. Если читатели будут под- 
держивать общение с Богом, то при 
встрече со своим Господом смогут го- 
ворить с Ним свободно и смело 
(„иметь... дерзновение” к Нему). Как это 
может быть, объясняется в основиой 
части послания (2:29—4:19). Но если пре- 
бывание верующего в Нем ие будет твер- 
дым и уверенным, то ему придется по- 
стыдиться, когда Христос снова придет. 
Здесь содержится намек на порицание на 


1 Иодина 2:29—3:1-4 


суде Христовом (см. 4:17-19). Возмож- 
ность эта — вполне реальна, однако, это 
не означает, что верующие, которымипри- 


дется „постыдиться пред Ним”, потеряют _ 


`Б. Как распознавать детей Божиих 
(2:29—3:10а) 


Начиная с этогр места, Иоанн раз- 
вивает мысль, завершение которой — в 
обретении дерзновения перед Богом, о 
чем ои только что говорил (2:28 ср. 4:17- 
19). Общение с Богом ис Его апостолами 
(см. 1:3) требует того, чтобы дети Божии 
знали, что их вера должна проявляться в 
их жизни. Иоанн развивает идею, что 
когда вера христнанина проявляется вего 
жизни, то Сам Бог проявляется в не 
(4:12-16). к 

2:29. В этом стихе ап. Иоанн впервые 
говорит о новом рождении — рождении 
свыше: Если вы змаете, что Он Правед- 
ник, знайте и то, что всякий делающий 
празду, рожден от Него (местоимение 
„Него”, по-видимому, относится к Отцу, 
Который „вновь рождает” уверовав- 
шего). Выражение „рожден от Него” иего 
вариации встречается в 3:9; 4:7; 5:1, 4, 18 
(дважды). Здесь речь не об уверенности 
читателей в их личном спасении, но — 
выражение той мысли, что, видя прояв- 
ление истииной праведности со стороны 
. „делающего правду”, можно быть уве- 
ренным, что тот, кто ее делает, является 
‚чадом Божиим. Апостол, конечно, имеет 
в виду только ту праведность, которая 
угодна Христу. Она не обязательно сов- 
падает с человеческой моралью и с тем 
понятием доброты, которое разделяется 
многими людьми. Надо отметить, что 
суждение, высказанное здесь Иоанном, 
вовсе не означает, что всякий рожденный 
от Бога — праведник. Ведь апостол хо- 
рошо знал, что христиане нередко и во 
тьме ходят, что они восприимчивы ко 
греху (1:6, 8; 2:1). В 29 стихе ри говорит 
лишь о „способе узнавания”: пережил ли 
человек „рождение свыше”, можно уста- 
новить по действиям его и поведению. 

3:1. Автор поепания только что го- 
ворил о том, ках распознать факт рожде- 
ния человека свыше но его поведению, а 
теперь он обращает внимание читателей 
на величие Божией любви, которая сде- 
лала это рожденые возможным: Смот- 
рите, какую любовь дал нам Отец, чтобы 
вам мазываться и быть детьми Божаними. 
В Библии слозо „называться” обычно 


равносильно понятию „быть” (например, 
1 Кор. 1:2, где выражейие „призванным 
святым”, судя по другим переводам, 
можно понимать как „названным святы- 
ми”, т. е. действительно являющимися 
святыми). Верующие называются „деть- 
ми Божиими” потому, что они есть „рож- 
денные (текна) от Отца”. 

Восприятие вещей, которое Иоанн 
доводит до сознания своих читателей, 
миру, однако, недоступно. Поскольку 
мир не познал Его (Бога или Христа), 
едва ли можно ожидать, чтобы ои при- 
знал верующих Его детьми. Умение уз- 
навать детей — это способиость, данная 
исключительно христианам. 

3:2-3. Но даже и верующим она дана 
как способность духовного порядка. 
Хотя мы теперь дети Божии, мы неимеем 
никаких видимых физических признаков 
этого..Физическая перемена произойдет в 
нас только при втором пришествии 


Христа. Зиаем только, что, когда от- - 


кроется, будем подобны Ему (см. 1 Кор. 
15:52-54; Фил. 3:21). Эта перемена про- 
изойдет потому, что мы увидим Его, как 
Он есть. Но и в ожидании этого события 
истина состоит в том, что всякий, ммею- 
щий сию мадежду на Него (местоимение 
„Него”, по-видимому, относится ко 
Христу — Источнику такой надежды), 
очищает себя, так Он чист. Пред- 
ставляется, что апостол продолжает тут 
мысль о рождении свыше. Каждый, кто 
возлагает свою надежду на Сына Божия, 
находится под воздействием внутреннего 
очищения, столь же полного, сколь полна 
собственная чистота. Христа („так как 
Ончист”). В этих стихах Иоанн подготав- 
ливаст почву для заявления, котороеему 
предстоитсделать далее (1 Иоан. 3:6, 9) — 
относительно того, что рождение свыше 
предполагает полное очищение отгрехов. 
3:4. Тут автор послания пишет о грехе 

— ках о чем-то прямо противоположном 
чистоте, о которой он говорил в 3 стихе: 
ь делающий грех, делает и безза- 

коние (тен аномиан поиги — „делает 
беззаконие”), м грех есть беззаконие 
(аномиа) Обычно в греческом Новом 
Завете слово аномиа употребляется в об- 
щем смысле, как в русском языке, к при- 
меру, слово „зло”; однако, в эсхатологи- 
ческих контекстах „беззаконие” прини- 
мает особый смысловой оттенок (сы. 
Мат. 7:23; 13:41; 24:12; 2 Ф ес. 2:7). Ви- 
димо, и тут — вскоре после того, как он 
говорил об „антихристах”, употребляет 
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его в особом смысле Иоанн. Возможно — 
с целью уничтожающей характеристики 
греха. Как можно заключить из | Иоан. 
3:7 „антихристы” относились ко грехусни- 
сходительно, и против этого-то и высту- 
пает апостол. Согрешая, человек делает 
зло; грех и есть зло, настаивает Иоанн. 
Нельзя относиться к нему легко, снисхо- 
дительно. . 


‚ 3:5-6. Тот факт, что грех — это серьезная 
вещь, автор послания подчеркивает сле- 
дующими словами: Он (Христос) явился 
дла того, чтобы взять грехи наши, м... в 
Нем инет греха. Через Боговоплощение в 
наш мир пришел Тот, Кто, будучи абсо- 
лютно безгрешен, имел целью устранить 
грех из жизни Своих последователей (см. 
Иоан. 1:29; Евр. 9:28а). Из того, что 
человек „пребывает” в некоей безгрешной 
Личности, логически следует, что оц и 
сам должен стать беэгрешным, так как’ 
его „я” перерождается в сторону осво- 
бождения от греха, н ои получает новую 
природу. 

Такой вывод неизбежно вытекает из 
данного текста Писания. Но кажется, 
будто иной вывод иапрашивается из сле- 
дующего стиха: Всякий, пребывающий и 
Нем, не согрешает; всакий согрешающий 
ме: видел Его и не возвел Его. Между 
прочим, в других нерёводах, в частности, 
в одном иэанглийских, читаем: „Гот, кто 
живет в Нем, перестает грешить. Про- 
должающий грешить не видел Его...” 
Широкое распространение получило 
объяснение этого стихавтом смысле, что 
верующий не будет грешить „по привыч- 
ке”, и что грех не может быть „образом 
жизин” христианина. Однако вгреческом 
тексте нет слов, которые можно было бы 
передать как „грешить по привычке” 
или „продолжать грешить”. Эти фразы 

‹ появились в переводных текстах на осно- 
вании толкования грамматической фор- 
мы настоящего времени в греческом язы- 
ке, и в наши дни многие исследователи 
Нового Завета ставят их под сомнение. 
Дело в том, что нигде более в Новом 
Завете не находится подтверждения то- 
му, что настоящее время, само по себе, 
без дополнительных, поясняющих слов, 
межет нести подобную смысловую 
нагрузку. Отсюда упомянутое толкова- 

„ние стиха 6, а также 1 Иоан. 3:9 — 

. яется несостоятельным. Иоанн 
\ ще имеет в виду, что верующие могут 

- Фать абсолютно безгрешными, как не 

эыфет в виду и того, что не достигшие 
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совершенства христиане потеряют свое 
спасение. Подобное понимание противо- 
речит ходу рассуждений Иоанна, да и 
всему Священному Писанию. Точка зре- 
ния автора послания — проста и недву- 
смысленна. Грех — это результат духов- 
ного невежества и слепоты по отняоше- 
нию к Богу: „всякий согрешающий не 
видел Его и не познал Его” (ст. 66; 

Греку нет места там, где есть вйдение 
и познание Бога. Он не может быть со- 
ставной частью „опыта пребывания” во 
Христе: „всякий, пребывающий в Нем, не 
согрешает” (ст. ба). Но хотя самое утвер- 
ждение это не может быть поставлено 
под вопрос, возникает кажущееся несо- 
ответствие между ним и тем, что Иоанн 
говорил раньше, а именно, что верую- 
щий, настаивающий, будто не имеет гре- 
ха, обманывает себя (1:8). Возможно, ре- 
шение этой проблемы следует искать в 
3:3, где очищение человека, „имеющего... 
надежду на Него”, уподобляется чистоте 
Христа („так как Он чист”). Из этого 
следует, что в каком-то смысле жизнь, 
подвергшаяся духовному обновлению, — 
безгрешна всуществе своем и основе. Для 
верующего греховное состояние — не- 
нормально и неестественно; в своем раз- 
витии жизнь его устремляется прочь от 
греха. . 

Факт остается, однако, фактом: 
совершенно безгрешное существование 
недостижимо для христиан, пока оин жи- 
вут на земле. Следовательно, сказанное в 
1:8, 10 остается истиной, и все-таки про- 
тиворечия тут нет. Возрожденный хри- 
стианин продолжает бороться с воздей- 
ствием на него плотских вожделений, 
одолевать которые он может только при 
помощи Духа Святого (см. Гал. 5:16-26). 


Подтверждение этой точки зрения на- 
ходим и у Павла. Собственная борьба с 
грехом позволила ему прийти к выводу: 
„Если же делаю то, чего не хочу, уже нея 
делаю то, ио живущий вомнегрех” (Рим. 
7:20). Другими словами, Павел не вос- 
принимал грех как некую органическую 
часть того, что было им на самом сокро- 
вениом уровне его внутреннего „я” (ср. 
Рим. 7:25). Ту же мысль имел он в виду, 
когда писал в Послании х Галатам: „...и 
уже не я живу, но живет во мне Христос” 
(2:20). Если лишь Христос живет в че- 
ловеке, в Нем не остается места греху. До 
тех пор, пока верующий находится под 
действием Бога, грех бессилеи по отно- 
шению к нему (см. ком. на 1 Иоан. 3:9). 


1 Иоаныя 3:7-106 


3:7-8. Эти стихи заставляют думать, 
что в доктринах „антихристов” царила 
путаница между понятиями греха и пра- 
ведности. По-видимому, оин сознатель- 
но жили во грехе, нимало об этом не бес- 
покоясь, и в то же время утверждали, что 
ни в чем не виноваты, и поведение их — 
праведно. Против такого подхода к ве- 
щам и предостерегал Иоанн: Да не 

ет вас никто (греческое слово 
планао, переведеиное на русский язык как 
„обольщает”, а на английский — как „не 
сбиваетс толку”, встречается также в 2:26 
и 1:8). Кто делает правду, тот праведен, 
подобно как Он праведен (ср. 1:9; 2:1, 29). 
Праведная природа рождает только 
праведность. Напротив: Кто делаетгрех, 
тот от диавола. Было бы ошибкой легко 
отнестись к этим словам. Любой грех, 
какого бы рода или степени он ни был, 
является по своей природе сатанинским. 
И это потому, что сначала диавол со- 
грешыл (ср. Иоан. 8:44). Грех происходит 
от диавола н Соответствует постоянному 
его состоянию. Какой бы грех ни совер- 
шать — значит соверщать нечто угодное 
диаволу. И в то же время — препятство- 
вать работе Сына Божисго, Который 
явился (ср. 1 Иоан. 3:5; Евр. 9:286), чтобы 
разрушить дела диавола. Даже н самый 
маленький грех — помеха на пути 
Христовой работы. Верующие призваны 
побеждать „лукавого” (1 Моан. 2:13-14), 
который здесь назван „диаволом”, и не 
участвовать в его делах. 


3:9. Заявление это следует восприни- 
мать так, как оно сформулировано: 
Всякий, отБога (ср. 2:29; 4:7; 
5:1, 4,18) ие делает греха именно по той 
причине, что семя Его пребывает в Нем; и 
он неможет грешить, потому что рожден 
от Бога. „Семя Его” или „семя Бога” — 
это Его природа, которая дается каждому 
верующему в моментего спасения (Иоан. 
1:13;2 Пет. 1:4). Смысл сказанного здесь в 
том, что дитя наследует природу своего 
Отца. Мысль о том, что безгрешный 
Отец может рождать детей, которые гре- 
шат, но немиого, чужда автору Посла- 
ния. Как обычно, Иоанн прибегает к рез- 
ким противопоставлениям. Любой грех 
— от диавола (1 Иоан. 3:8), корениться в 
новой природе христианина (в Божием 
семени) он не может, и поэтому дитя 
Божие не может грешить м не грешит. 
Объяснение здесь то же самое, что ик 
стиху 6. „Новый человек” (Еф. 4:24; Кол. 
3:10) — это новое совершенное творение. 


Настаивая на этой истине, ап. Иоанн 
стремился развенчать ложиое учение о 
грехе. Грех это то, что исходит отсатаны, 
и только от него. Исходить из того, что 
является обновленной природой христи- 
анина, оц не может. 

3:10а. Дети Божий и детв диавола 
узнаются так...Буквально эта фраза зву- 
чит так: „В том проявляют себя дети 
Божин и дети диавола... Слова „я том”, 
вероятно, подразумевают всё сказанное 
прежде. Резко противопоставляя друг 
другу грех и праведность, Иоанн предла- 
гает простой способ „выявления” детей 
Божиих на основе их принципиального 
отличия от детей диавола. 

Обратившись к русскому тексту, ви- 
дим, что ключом к главной мысли автора 
является слово „узнаются”; мысль эта 
перекликается с теми, которые высказа- 
ны в стихах 2:29 и 3:1. Поскольку дитя 
Божие безгрешно по своей иовой при- 
роде, то „проявить” или „выявить” себя 
через грех, подобно тому, кто рождеи от 
диавола, оно не может, тогда как истин- 
ный характер неспасенного человека мо- 
жет быть „узнан” именно в совершаемом 
им грехе; кристианин, согрешав, скорее 
скрывает, нежели „выявляет” свою под- 
линиую суть. Если читатели сталкива- 
ются с кем-то, действительно соверша- 
ющим праведные дела, — тогда, и только 
тогда, могут они оценивать его действия 
как результат рождения свыше (2:29) и 
видеть в них проявление любви Божией 
(3:1). Приведенное соображение крайне 
важно для понимания дальнейших 
суждений Иоанна. 


В. Как проявляется любовь к братьям 
{3:106-23) 


На время апостол оставляет тему о 
рождении свыше, к которой снова воз- 
вратится только в 4:7, Назначение разде- 
ла, который начинается с этого места, — 
вопределении праведности, в первую оче- 
редь в аспекте братской любви христиан 
друг к другу, а также в том, чтобы по- 
казать, каким образом такав любовь 
выражает себя. 


1. ЧТОНЕ ЯВЛЯЕТСЯ ЛЮБОВЬЮ (3:106-15} 


3:106. Мысль, высказанную в начале 
10-го стиха, правильнее было бы рассма- 
тривать некак имеющую продолжение во 
второй части этого стиха, а как заключи- 
тельную к предыдущему разделу (см. 
выше ссылку на звучание 10а в греческом 


оригинале}; 106 в свете этого следует 
рассматривать как начало нового пара- 
графа. Всякий, ие делающий правды, не 
есть отБога. Выражение „неесть от Бога” 
(ек тоу теоу) означает лишь то, что 
источник действий такого человека не в 
Боге лежит. „Не... от Бога” то, что он 
делает. Отсутствие праведности и брат- 
ской любви не может исходить от Бога. 
Прежде апостол уже заявил, что всякий 
грех исходит от диавола (ст. 8). Это 
выражение — „от Бога” (ек тоу теоу) 
Иоанн употребит еще семь раз (4:1-4,6-7; 
3 Иоан. 11). 

Объединяя теперь понятие правед- 
ности (которое разбирается им в | Иоан. 
2:29-3:7) с понятием любвн (о каковой в 
3:2-9 речи не было), автор послания пере- 
кидывает тем самым мост к новой теме. 
Он приступает теперь к рассмотрению 
любви как к подлинному проявлению 
обновленной жизни, о которой уже гово- 
рил ранее. Любовь — это праведность в 
действии. 

3:11-12. Иоанн не оставляет тут сом- 
нения в том, что обращается к верую- 
щим: Ибо таково благовествование, ко- 
тороевы (христиане) слышали отначала, 
чтобы мы (христиане) любили друг дру- 
га. Но прежде, чем объяснить своим чи- 
тателям, что твхое любовь, апостол го- 
ворит о том, что любовью ке является. И 
показывает это иа примере отиошения 
Каина к его брату Авелю. Каив убил 
брата своего (Быт. 4:8), н этот поступок 
его был от лукавого (ек тоу понероу). 
Причиной убийства явилась злая зависть 
со стороны Каина, потому что „дела 
брата его (были) праведны” (Быт. 4:2-7). 
Приводя этот пример, Иоанн касался 
больного места — ведь нередко один 
христнанин ненавидит другого именно из 
чувства вины за собственную жизнь, ко- 
торая „проигрывает” на фоне жизни его 
собрата. Полезно ие забывать, что по- 
добные реакции — сатанинского проис- 
хождения, о чем прямо говорит Иоанн. 

3:13. И характер онн носят сугубо 
мирской — такие вот ненавистнические 
отношения, которые дышат убийством, 
недаром мир ненавилит христиан. И это 
ве должно удивлять читателей Иоанна 

{которых лишь в этом послании апостол 
называет „братия мои”). Что же другое 
„можно ожидать от мира? Ненависть — 
явление ненормальное только в среде 
христиаи, потому так решительно и пре- 
достерегаст против нее Иоанн. 
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1 Иоанна 3:11-15 


По смыслу его данный стих следует 
рассматривать как бы в скобках. 

3:14. Апостол далее говорит, что в 
противоположность миру: мы знаем, что 
мы перешли из смерти в жизнь, потому 
что любим братьев. „Мы” в первом слу- 
чае несет в оригинале чисто патетическую 
нагрузку и может означать: „мы, апосто- 
лы, знаем...”. Но даже и в этом случае 
автор несомнеино подразумевал, что 
мысль, высказанную им, читатели при- 
менят к себе, включив себя во второе 
„мы”. Ибо любовь к своны братьям сви- 
детельствует о том, что имеющий ее во- 
шел в сферу божественной жизин (см. 
Иоан. 13:35). 

Выражение „перешли из смерти в 
жизнь” встречается еще в Иоан. 5:24 (в 
чуть видоизмененный форме), где речь 
идет об обращениико Христу. Ноедвали 
можно полагать, что словосочетание, к 
которому Иоанн прибегает в своих Пи- 
саниях всего два раза, имеет лишь какой- 
то один определенный смысл. Здесь о 
значении его следует судить в контексте. 
Из сказанного в 1 Иоан. 3:146-15, по-вн- 
димому, следует, что сферы „смерти“ и 
„жизни” Иоанн понимал ках нечто пере- 
живаемое человеком „на опыте” и опре- 
деляемое его действиями и поведением. 
Если так, то в данном стихе речи об 
обращении нет. 

Выражение не любищий брата пребы- 
вает в смерти расшифровывается в 15 
стихе. 


3:15. Обычио этот стих толкуют втом 
смысле, что истинный христнанин не мо- 
жет ненавидеть своего брата, поскольку с 
моральной точки зрения ненависть равна 
убийству. Но прн более внимательном 
рассмотрении стиха такая точка зрения 
не подтверждается. 

Иоанн иачинает его со слов всякий, 
ненавидящий брата своего. Если бы апо- 
стол считал, что только неспасенные лю- 
ди могут ненавидеть верующих, то мес- 
тоимение „своего” было бы здесь 
попросту неуместным (см. ком. на 2:9). И, 
кроме того, полагать, будто человек по- 
настоящему верующий не способен ина 
ненависть н даже на убийство, — значит, 
находнться во власти иллюзии. Давид 
убил благочестивого Урню Хетеянина (2 
Цар. 12:9), а апостол Петр много веков 
спустя предупреждал своих читателей- 
христиан: „Голько бы не пострадал кто 
из вас, как убийца” (1 Пет. 4:15). Следова- 
тельно полагать, будто слова апостола в 


1 Иоанна 3:16-20 


1 Иоан. 3:15 ие могут быть отнесены к 
спасенным, — значит полностью игнори- 
ровать реальное положение вещей. Факт 
состоит в том, что ненависть к своему 
братуво Христе равносильна в духовном 
смысле убийству (Мат. 5:21-22) точно тах 
же, как похотливый язгляд есть в духов- 
иом смысле эквивалент прелюбодеяния 
(Мат. 5:28). 


Автор послания настоятельно заявля- 
ет: никакой человекоубийца не имеет жи- 
зим вечной, в мем пребывающей. Грече- 
ское слово, переведенное как „пребыва- 
ющий”, собственно, означает (в форме 
инфинитива) — „быть прочным", „оста- 
ваться неизменным" — ив данном случае 
имеет особое значение. Апостол не гово- 
рит, что тот, кто ненавидит брата своего, 
не имеет жизни вечной, но — что она в 
нем „не пребывает”, т. е. не имеет в нем 
прочных корней, не обитает в нем не- 
изменно. Но поскольку для Иоанна жизнь 
вечная — это Сам Иисус Христос (Иоан. 
14:6; 1 Иоан. 1:20; 5:20), то заявление его 
надо понимать в том смысле, что в убий- 
це Христос не имеет прочных корней, Он 
не „пребывает” в нем постоянно. 


Ненависть одного христианина к дру- 
гому приравнивается таким образом к 
убийству в моральной сфере. Как это 
выразил Иоанн в 3:146, верующий, ко- 
торый не любит брата своего, „пребывсст 
в смерти”. Здесь то же слово „пребывает” 
имсет оттенок „оставаться”, т. е. на прак- 
тике упомянутый верующий все еще ос- 
тается в мирской сфере (см. ст. 13). По- 
скольку в сердце своем такой человек 
является убийцей, он не ‘может всерьез 
претендовать на тот род близкого обще- 
ния с Богом н Христом, которое выра- 
жается словом „пребывать” или „пребы- 
вание”. Вечная жизнь (т. е. Христос) не 
может „сотворить Себе обители” в его 
сердце до тех пор, пока там живет дух 
убийства. Связь такого христнанина сего 
Господом катастрофически нарушена, 
его духовный опыт не выходит за пре- 
делы смерти. (Сравните это с тем, что 
было сказано ап. Павлом: "Ибо если 
живете по плоти, то умрете” — Рим. 8:13.) 
Слова Иоанна заучат беспощадно. Но те 
церкви, которые отрицают, что они 
применимы к верующим, лишь вредят 
себе. Многовековый опыт христианской 
церкви свидетельствует о том, как остро 
она нуждается в этом поучении Иоанна. 
Ибо ненавидеть, к сожалению, способны 
не только неспасенные люди. 


2. ЧТО ТАКОЕ ЛЮБОВЬ (3:16-18) 


3:16. Невависти резко противопо- 
ставлена истинно христнанская любовь. 
ЕЙ настолько чужд дух убийства, что 
имеющий ее скорее пожертвует своею 
жизнью за других, нежели отнимет чу- 
жую жизнь. Это мы видим на примере 
Иисуса Христа, Который „положил за 
нас душу Свою”. Следуя Его примеру, 
христиане должны быть готовы к таким 
же жертвам ради братьев своих. 

3:17-18. Однако, это может и ве по- 
надобиться — отдать жизнь за другого. 
Но вот материальным „достатком” 
своим (пищей и одеждой) верующий мо- 
жет поддержать жизнь другого; если в 
нем живет истинная христианская лю- 
бовь, он, видя брата своего в нужде, ве 
затворяет от него сердца своего. По- 
настоящему любовь проверяется не на 
словах, не ма языкё, но — делом и вс- 
теною. 


3. ЧТО ДАЕТ ЛЮБОВЬ ВЕРУЮЩЕМУ 
(3:19-23) 


3:19-29. Слова: И вот, по чему узнаем, что 
мы от истины, по-видимому, продолжа- 
ют то, чго было сказано в стихах 17-18. В 
действенной пюбви своей христиане, по- 
могая другим в их вуждах, могут быть 


уверены, что поступают по истине (срав- | 


ните это выражение „мы от истины” с 
выражениями „от Бога” — ст. 10 и „от 
лукавого” — ст. 12). 

Вторая половина 19-го стиха и весь 20 
стих трудны для понимания, н смысло- 
вой оттенок их нс одинаков в переводе на 
разные изыки. Вторую половину 19-го 
стихаследует, по-видимому, читать — „и 
чем успокаиваем... сердца наши”. А вот 
его толкование: Если сердце (ваше) 
осуждает нас, томы должны успокаивать 
сго тем, что Бог больше сердна нашего и 
знает все. Ведь именно в той сфере, где 
проявляется взаимная любовь христиан 
друг к другу, Христом установлен столь 
высокий эталон, что верующий может 
ощущать глубокое беспокойство по по- 
воду своего несоответствия этому эта- 
лону. Но если сердце его осуждает его, 
христванин может напомнить себе, что 
Бог-то помнит и учитывает все те вещи, 
которыеего собственное сердце в данный 
момент „упускает из виду”. Если дела 
практической любви, к которым призь- 
васт Иоанн, не чужды этому верующему, 
тосердце свое, снедаемое чувством вины, 
ои может успокоить тем, что Бог хорошо 


зваст, как предано оно истине. Это место 
в послании Иоанна приводит на память 
ответ Петра на последний обращенный к 
нему вопрос Христа: „Любишь ли ты 
Меня?" — „Господи! Ты все знаешь; Ты 
знаешь, что ялюблю Тебя” (Иоан. 21:17). 

3:21-22. Сердце, нашедшее успокоение 

в уповании на то, что Бог знает все, 

‚ исполняется новым особым доверием к 
Нему. В русском тексте стоит слово 
„дерзновенис” (как бы результат упомя- 
нутого доверия); именно так переведено 
греч. парезиа, впервые употребленное 
Иоанном после 2:28 (ср. 4:17; 5:14). Таким 
образом апостол как бы достигает в суж- 
дениях своих известного компромисса; 
ои состоит в том, что практически являя 

свою любовь, верующий принимает ак- 
‚тивное участие в „делах истины”, а, эна- 
чит, может успокамвать свое сердце, 
„осуждающее” его, и быть смелым („дер- 
зновеиным”) в своих молитвах, н на мо- 
литвы его придет ответ, поскольку он 
сознательно подчинил свою волю воле 
Божией (..лютому что соблюдаем запо- 
педи Его (ср. 2:3) и делаем благоугодное 
пред Ним). Здесь, конечно, подразуме- 
взется, что и упомянутые молитвы не 
противоречат воле Божией (5:14-15). 

3:23. Прежде автор послания уже про- 
возгласил, что молитвенная жизнь, ис- 
полненная доверия к Богу, а потому — 
успешная, строится на основе выполне- 
ния Его „заповедей” (ст. 22). Теперь 
Моанн суммирует их все в одной запо- 
веди: „верить илюбить”. Фраза чтобы мы 
веровали во имя Сына Его Ишсуса Христа 
— соответствует первой в этом послании 
ссылке на веру. Причем в греческом тек- 
сте предлог „во” отсутствует, н данная 
фраза звучит как „веровать имени Сына 
Его”. Но речь, конечно, идето верево имя 
Христа, без которого немыслима под- 
линно христианская молитва (см. Иоан. 
1412-15; 16:24). 

23 стих 3 главы является как быкуль- 
минацией того параграфа, который ца- 
чинается с 18 стиха. Если верующие ак- 
тивно участвуют в делах любви (ст. 18) н 
имеют „дерзновение” в молитвах (ст. 21), 
то они исполняют заповеди Божии (ср. 
2:3; 3:24; 5:2-3), ибо живут жизнью, испол- 
ненной доверия ко Христу, —— доверия 
„дерзновения” (3:23 ср. 3:14; 4:7,11,21), 
проистекающего из любви. Но если так 

„монимать веру н любовь, если они — 
р меразлучны друг с другом, то люди, 
ушееюнцие эту веру и эту любовь, — ие- 
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уклонно следуют единой „заповеди” 
Божией. 


Г. Какраспознать, присутствует ли Бог 
в нас (3:24-4:16). 


После решающего для темы его по- 
слания заявления, которое сделано им в 
2:28, ход рассуждений Иоанна можно 
условио разбить на две „подтемы”: 1) 
Рожденный от Бога узнается по правед- 
ности, которую он имеет, н 2) эта правед- 
ность проявляется в любви к братьям, 
подобной той, которой Христос возлю- 
бил нас, н которая, в свою очередь, даст 
верующему дерзновение в молитвах 
(3:106-23). А теперь апостол показывает, 
что если человек живет жизнью любви и 
веры, то это свидетельствует о том, что в 


нем „пребывает” Бог. 


1. РАСПОЗНАНИЕ ДУХА ИСТИНЫ 
(3:24—4:6) 


3:24. О двух вещах говорит апостол в 
этом стихе. В первый раз вэтом послании 
он говорит о том, что Бог, или Христос, 
пребывает в каждом послушном верую- 
щем: И кто сохраняет заповеди Его (см. 
2:3; 3:23; 5:2-3), тотяребывает в Нем, иОн 
в том. Истнна о таком вот взаимном 
пребывании верующего и Бога друг в 
друге явствует `из притчи о виноградной 
лозе н ветвях (Иоан. 15:4-5, 7). 

Далее. На этот стих приходится пер- 
вое из шести в этом послании прямых 
упоминаний о Духе Святом (ср. 1 Иовн. 
4:2, 6, 13; 5:6, 8; в 2:20 сравинте „по- 
мазание от Святого”). Пребывает ли в 
нем Бог, верующий может узнать из того, 
действует ли в его жизни Дух Святой. 
Апостол затем показывает, что Божий 
Дух — это Дух как веры, так и любви 
(4:1-6 и4:7-16). А вераи любовь — это два 
аспекта единой в своей „двусторониости” 
Божией заповеди (3:23). 

4:1-3. Очень важно, однако, отличать 
Духа Божня от ложных духов. Тем более 
это необходимо, потому что много лже- 
пророков появилось в мире. Пробным 
камнем для распозиавания духов, кото- 
рые не от Бога (лжепророков), является 
отношение испытуемых к воплотив- 
шемуся Сыну Божию. Те из них, которые 
не признают (буквально — не. испо- 
ведуют; тут греч. хомологеи — „испове- 
дывать”; ер. 1:9; 2:23; 4:15), что Иисус 
Христос приходил во плоти, обнаружн- 
вают в себе дух антихриста, о котором 


1 Иоанна 4:4-13 


Иоанн уже предупреждал своих читате- 
лей (2:18-27; ср. 2 Иоан. 7). 

4:4-6. По словам автора послания, его 
„дети”(текниа, ср. ком. на 2:12) победили 
антихристов. Их сопротивление анти- 
христам (т. е. лжепророкам) увенчалось 
успехом силою „Того, Кто в них” (иет 
сомнения, что здесь имеется в виду 
Святой Дух; ср. 3:24; 4:2). Залог победы — 
над любой ересью или другим каким 
искушением — в упованин иа Бога. Жи- 
вущий в каждом верующем Дух Святой 
(3:24; 4:13; Рим. 8:9) или Тот, Кто в вас — 
сильнее того, кто в мире, т. е, сатаны (ср. 
| Иоан. 5:19; окончание этого стиха зву- 
чит в переводе наангл. язык как „весь мир 
под контролем лукавого”). Сатана имеет 
несколько названий в Писании: „князь 
мира” (Иоан. 12:31), „бог мира сего” (2 
Кор. 4:4) и „князь, господствующий в 
воздухе” (Еф. 2:2). 

Они (антихристы) от мира, потому и 
говорят по-мирски. Поэтому мир и слу- 
шает их. Мысли, навеянные сатаной, 
всегда находят отклик в мирских умах. 
Однако, те, кто от Бога (ек тоу теоу, см. 
1 Моан 4:4 н ср. „от мира” в ст. 5 и „от 
лукавого” — в 3:12), слушают апостолов. 
Местоимения, начинающие стихи 4-6 
(„вы”. „они”, и „мы”) выразительио под- 
черкнутые и в оригинале, очевидно, под- 
разумевают три группы людей: читате- 
лей, антихристов н апостолов. Всякий, 
кто „от Бога” (кто находится под руко- 
водством и влиянием Бога), знает Его и 
слушает апостолов. На протяжении всей 
историн Церкви именно в свете апостоль- 
ского учеиня Святой Дух истины 
безошибочно отделялся от духов за- 
блуждеиня, порождавших еретические 
учения. Истинным всегда оставалось 
апостольское христванство. 


2. КАК УЗНАЕТСЯ БОГ ЛЮБВИ (4:1-16) 


4:7-8. Апостол возвращается к теме 
любви, которая, как и вера в Божиего 
Сына, является результатом действия 
Духа Святого (4:13). Как исповедание 
Инсуса Христа, пришедшего во плоти, 
свидетельствует о том, что исповедую- 
щий находится под воздействием Бога 
(что он „от Бога” — ст. 4 и 6), так и 
любовь — поскольку любовь от Бога. 
Поэтому всякий любящий (в христиан- 
ском понимании этого слова} рожден от 
Бога (см. 2:29; 3:9; 5:1, 4, 18) и знает Бога. 
Любовь — это свойство новой воз- 
рожденной природы, н является она в 


результате общения с Богом и через по- 
знание Его (см. 2: 3-5). Отсутствие в 
человеке любви — признак того, что они не 
знает Бога. Примечательно; что апостол 


не говорит, что такой человек не рожден 


от Бога. В негативной форме он лишь 
повторяет смысл последиего в 4:7 утвер- 
ждения. Поскольку Бог есть любовь, она 
‘рождается и в том, кто находится в близ- 
ком общении с Ним. Любовь, 
каки свет, пропитывает всеестество Бога, 
а поэтому тот, кто действительно при- 
близился к Нему, ходит в Его свете 
(1:5, 7). 


4:9-11. Если кто хочет узнать, как Бог 
проявляет Свою любовь, тому достаточ- 
но обратить внимание всего на один 
факт: Бог послал в мир единородного 
Сына Своего, чтобы мы получили жизнь 
чрез Него (моногене — „единородного” 
встречается также в Иозя. 1-14, 18; 3:16). 
Приэтом любовь Божия не была ответом 
на любовь человека, но — исходила от 
Него, была Его инициативой (1 Моан. 
4:10). В результате Сыя Ето стал искупи- 
тельной жертвой, умилостивлением за 
грехи маши (см. ком. на 2:2). Любовь 
Божия, явленная через Инсуса Христа, — 
тот высокий эталон любви, следовать 
которому должны кристиане в своих от- 
ношениях друг с 

Далее, в стихах 12-16, апостол по- 
кажет, как благодаря этой любви между 
верующими, они могут обрести способ- 
ность „видеть” Бога. 

4:12-13. В Его непостижимой природе 
н сущяости Бога никто инкогда ие видел 
(ср. Иоан. 1:18). Однако, если между ве- 
рующими царит взаимная любовь; то 
Бог в щас пребывает, и любовь Его со- 
вершежна есть в нас. Другими словами, 
невидимый Бог становится реальной ча- 
стью нашего существования. В карактер- 
ном для этого апостола слове „пребы- 
вает” выражена, как н в 1 Иоан. 2:5, идея 
„совершенной” Божией любви в верую- 
щих, что, по-видимому, должно озна- 
чать, что эту любовь они иснытывают во 
всей сс глубине и полноте (ср. 4:17). 

Стих 13 тесно связан с этой идеей. Что 
мыпребываем в Нем в Он внас, узизем из 
того, что Он далнам от Духа Своего. На 
взаимное пребывание верующего в Боге 
и Бога в нем (ср. Иоан. 15:4-7) указывает 
испытываемое этим верующим действие 
Дука в нем. Смысловое звучание этой 
фразы — „от Духа Своего” — по-гре- 
чески (ек тоу пнеематос) 


подразумевает, что верующий буквально 
„соучаствует” в Духе Божием. С той же 
смысловой конструкцией встречаемся и В 
1 Иоан. 3:24. Верующий, когда любит, 
как бы „втягиваст” или впитывает в себя 
этуспособность любить из Духа Святого 
(сР. Рим. 5:5, где любовь „изливается в 
сердца напги Духом Святым"); и тот же 
Божий Дух вдохновляет верующих к испо- 
веданию Христа (1 Иоаи. 4:2). Таким 
образом, вера и любовь, которые явля- 
ются двуединой заповедью (3:23), — это 
результат действия Духа Святого в веру- 
ющем. Дух, Который действуя в верую- 
щем, побуждает сго к послушанию, сви- 
детельствует, что этот верующий и Бог 
взанмио „пребывают” друг в друге, о чем 
и написал Иоанн. 

4:14. Мысль апостола достигает здесь 
своей кульминации. Он только что напи- 
сал;: „если мы любим друг друга”, то Бог, 
Которого „никто никогда не видел”, в нае 
пребывает, м любовь Его совершенна 
есть в нас. В результате этого потря- 
сающего духовного опыта мы обретаем 
способность „видеть” невидимое — имы 
вадели и свидетельствуем, что Отец по- 
слал Сына Спасителем миру. Употреб- 
ление местоимений в первом лице мно- 
жественного числа в стихах 7-13 свиде- 
тельствует, что Иоани подразумевает и 
читателей послания; то. же самое — в 
данном стихе. „Пребывающий” Бог, чье 
присутствие явно в среде любящих друг 
друга христиан, таким образом, в из- 
вестном смысле действительно становит- 
ся доступным для лицезрения — очами 
веры. Хотя Бога никто никогда не видел 
(ст. 12), верующие, которые „пребывают” 
в Нём (ст. 13), „видят” Сына, как Он 
являст Себя средн них, исполненных вза- 
имной любви. И те, которым доступно 
лицезрение присутствия Его, имеют пра- 
во свидетельствовать людям, что „Отец 
послал Сына Своего Спасителем миру”. 
Великая эта истина обретает зримую ре- 
альность благодаря — христианской 
любвы. 

Сказанным здесь Иоанн достигает 
той цели, о которой объявил в самом 
начале своего послания (1:1-4), а именно 
— ввести читателей в сопереживание 
духовного опыта апостолов (это следует 
из внимательного прочтения 1:3-4). 
Апостолы „видели” (георакамен) „вечную 
жизнь... которая была у Отца и явилась 
нам...” (1:2). В спаянной взаимной любо- 
вью христианской общине верующие то- 


Я Толк. новозаветных посланий 


1 Иоанна 4:14-17 


же могут „видеть” ее. Хотя в 1:2 слово 
„жизнь” относится к воплотившемуся 
Христу, оно употреблено апостолом на- 
меренно и обдуманно. То, очем могли бы 
свидетельствовать его читатели, есть об- 
новленное проявление этой Жизни в них 
самих ив их собратьях во Христе. Но, как 
утверждает сам Иосани, начиная с 2:29, 
„жизнь”, которая делается достоянием 
верующих через их рождение свыше, бу- 
дучи безгрешной по своей природе, мо- 
жет быть „видима” лишь в празедном 
существовании и христнанской любви. 
Только когда все это действительно име- 
ет место, Христос, Которого апостолы 
видели во плоти, становится „видим” 
снова — во вполне реальном, хотя н 
духовном смысле слова (4:14). 


4:15-16. Из вышесказанного становит- 
ся ясно, что исповедание (ср. 1:9; 2:23; 4:3) 
Иисуса как Сына Божия свидетельствует 
о совершенных взаимоотношениях испо- 
ведующего Его с Богом. Апостол завер- 
шает эту часть своего послания словами: 
И мы познали любовь, которую ммеет к 
нам Бог, и уверовали в нее. Жизнь в 
атмосфере взаимной христианской люб- 
вн ведет к личному познанию Божией 
любви и обогащает опыт этой дюбви, 
двет уверенность в ней. Бог есть любовь 
(ср. ст. 8), и пребывающияй в любви пре- 
бывает и Боге, и Бог в шем. Эти последние 
слова 16 стиха нужно рассматривать ско- 
рее как заключительные к дайному раз- 
делу, а не как начинающие иовый раздел. 
Вновь подчеркивает ими Иоанн рсаль- 
ность опыта „взаимного пребывания”, 
который доступен всем христианам, 
имеющим любовь. 


Д. Выводы из рассмотренной темы 
(4:17-19) 
Здесь автор послания снова возвра- 


щается к теме „перзновения” (паррезиа) 
прн втором пришествии Христа, которой 


- оц впервые касается в 2:28. В середине 


послания он говорил о „дерэновении” 
(смелости) в молитве (3:21-22), теперь же 
делает шаг дальше. Христиане, имеющие 
любовь, будут иметь „дерзновение” даже 
в день суда, стоя перед престолом Иисуса 
Христа, когда Он возвратится. 

4:17. Любовь до того совершенства 
достигает з нас, что мы имеем дерзно- 
вение в день суда. Не о нскоем последнем 
суде, на котором решалась бы судьба 
каждого верующего, говорит тут автор 


1 Иоанна 4:18—5:3а 


послания, ибо такого суда над верующи- 
ми вообще не будет (Иоан. 5:24). Одвако, 
н жизни каждого из христиан предстоит 
получить свою оценку у престола Христа 
(см. 1 Кор. 3:12-15;2 Кор. 5:10). И именно 
при совершении этого торжественного 
действия может верующий иметь „дерз- 
новение” (паррезиан, см. 1 Иоан. 2:28; 
3:21; 5:14), т. е. верить, что Бог одобри- 
тельно отнесется к прожитой им жизни, 
если, имея любовь, он поступал в мире 
сем, как Он. А те верующие, которые 
любви не имели, и, следовательно, не 
были подобны своему Господу, будут 
обличены Им и не получат награды на 
этом особом суде. Только в христианах, 
имеющих любящие сердца, до конца со- 
вершилась работа Божией любви, дей- 
ствие Бога в них „достигло совершен- 
ства” (см. 2:5; 4:12), и они-то и будут 
иметь дерзновение перед Сидящим на 
судейском месте. Они „не постыдятся 
пред Ним”, как это сказано в 2:28. 

4:18-19.° Если верующий со страхом 
ожидает суда перед престолом Иисуса 
Христа, то это потому, что любовь 
Божия в нем еще не достигла своего 
совершенства. Здесь подразумевается то 
же „совершенство”, что и в стихах 2:5 н 
4:12. Все более позназая Божию любовь в 
опыте любви друг к другу, христиане 
освобождаются от страха, ибо любовь 
несовместима со страхом и изгоняет 
страх из сердца. 

Слова в страхе есть мучемие в ори- 
гиналезвучат ках „в страхе — наказание”. 
Это действительно так, ибо страх сопря- 
женс мучением, которое и оборачивается 
для боящегося наказанием. По иронии, 
христианин, не имсющий любви, как раз 
потому итерпит наказание, что чувствует 
свою вину и боится встретиться со своим 
Судьею. Такой страх препятствует 
достичь своего совершенства (боящийся 
не совершен в любви). Но всрующему, 


который имеет любовь, бояться нечего, ^ 


он свободен от внутренней муки, кото- 
рую несет неспособность любить. Не 
следует при этом забывать, что любовь, 
доступная сердцу верующего, — произ- 
водна по своей сути. 

Будем любить Его, потому что Он 
прежде возлюбил мас. Верующий, кото- 
рый любит своих братьев, любит и Бога, 
нкогдаон встретится с Ним как с Судьею, 
товстретитсяс Тем, Кого любил и любит. 
Страху нет места в таком переживании, 
во нспытывающий его сознает, что 


источникомего собственной любвик Богу 
является любовь Бога к нему. 


У. Заключение (4:20—5:17) 


Своего высшего смысла послание до- 
стигает в 4:11-19. Но описанное здесь 
удивительное чувство „дерзновения” в 
день суда, основанное на доверии и уве- 
ренности, может быть достигнуто лишь 
чисто практическим путем. И в заключи- 
тельной части своего послания Иоанн 
конкретно и четко определяет, что по- 
нимаст он под „любовью” и как воз- 
можио осуществить ее в реальной чело- 
веческой жизни. 


А. Любовь очищает (4:20—5:3а} 


В кратком, но очень важном по зна- 
чению 19-ом стихе апостол впервые го- 
ворит о необходимости любить Бога. 
Однако нельзя любить Его вместо своих 
ближних. Эта мысль служит отправной в 
дальнейшем коде послания. 


4:20-21. Кто говорит: „я люблю Бога”, 
а брата своего мевазицит, тот лжещ. Не- 
искренние, лицемерные заявления Иоанн 
часто клеймит словами „лжем”, „лжи- 
вы”, „лжец” (1:6, 10; 2:4, 22; 4:20; 5:10). 
Любовь к невидимому Богу (сы. 4:12) 
может проявляться на делетольков люб- 
ви к тем, кого мы видим, к нашим бра- 
тьям во Христе. Более того — заповедь 
Божия (ст. 21, ср. с 2:3; 3:23-24; 5:3) объ- 
единяет в одно эти два вида любви — к 
Богу и к брату своему. 

5:1-За. На чей-либо вопрос — „Но кто 
является моим братом или сестрою?”, 
может быть только один ответ: Всякий 
верующий, что Ишсус есть Христос, от 
Бога рожден (см. „от Бога рожден” в 3:9; 
4:1; я Н 18). Независимо оттого, насколь- 
ко’достойный образ жизни ведет верую- 
щий, другие верующие должны любить 
его. Любить не потому, что в брате илив 
сестре есть нечто вызывающее, заслужи- 
вающее эту любовь, но потому, что у всех 
верующих — один и тот же Небесный 
Отец: Любящий Родившего, любит и 
рожденного от Него. Важно отметить , 
что любовь к детям Божиим — это ве 
просто эмоции или выражение их на сло- 


вах (3:18), — она не отделима от Самого ° 


любящего Бога и от послушания Его 
заповедям (5:2 ср. 2:3; 3:22, 24; 5:3). 

На следующий вопрос : "Что это Зна- 
чит — любить Бога?" — ответ прозвучал , 
бы так: Это значит повиноваться запове- 
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дям Его. Так посредством ряда утвер- 
ждений апостол, лаконично и по суще- 
ству, доносит до своих читателей понятие 
любвн к Богу и к другим верующим. 
Христианин, исполняющий заповеди 
Божии, ведет себя праведно как по отно- 
пению к Богу, так н по отношению к 
своим ближним, а, значит, любит н Бога 
н ближних. Нужно; однако, помнить, что 
такав любовь предполагает н готовность 
на жертвы ради брата своего (ср. 
3:16-17). 


Б. Любовь дает возможность, силу и 
право (5:36-15)} 


Если любовь к Богу и к собратьям во 
Христе не мыслима без послушания 
Божиим заповедям, то осуществима ли 
она иа практике? Посильна ли верую- 
щему? Далее Иоанн открывает, что сек- 
рет победной христианской жизни — в 
вере. 
5:36-5. Заповеди Божии не тяжки для 
исполнения (см. Мат. 11:30), потому что 
каждому рожденному от Бога дается 
залог победы. И каждый такой человек 
уже победил мнр(1 Иоан. 4:4). Его вера во 
Христа, посредством которой ои возро- 
дился духовио, обусловливает и его по- 
беду иад всем мирским, ибо те, которые 
принадлежат мнру,ослеплены днаволом, 
чтобы евангельский свет ие воссиял для 
вих (см. 2 Кор. 4:3-4). Кто побеждает 
мир, как не тот, кто верует, что Иисус 
есть Сын Божий? Иоани утверждает эти- 
ми словами, что верующий своею верою 
во Христа побеждает мир. Но если в вере 
— ключ к неизменным победам, то повн- 
новение заповедям Божиим не должно 
быть трудным. 

5:6-8. Предметом веры всегда должен 
оставаться Иисус Христос, пришедший 
водою и кровью (в русском тексте добав- 
лено в скобках —- „ни Духом”). Наиболее 
простое толкование этого места сво- 
дится к следующему: „пришедший 
водою” — это намек на водное крещеиие 
Иисуса Христа, которым иачалось Его 
служение (Мат. 3:13-17; Мар. 1:9-11; Лук. 
3:21-22); слово „кровь” говорит о Его 
смерти, которой закончилось Его земное 
служение. Подчеркивая, что Он приходил 
не водою только, но водою и кровыю. 
апостол, по-видимому, возражал Сирен- 
тию (см. вступление), который распро- 
странял ложиое учение, будто Божест- 
всиный Христос сошел на человека ло 
имени Инсус в момент Его водного кре- 


1 Иоаныя 5:36-12 


щения, но перед тем, как тот был распят, 
Он оставилего. Таким образом Сирентий 
отрицал единство Личности Иисуса 
Христа, пришедшего „водою и кровью”. 
Несомненно, быля люди, разделявшие 
взгляды Сирентия, которые Иоанн счи- 
тал глубоко ложными н противоречив- 
шими свидетельству Духа Святого: И три 
свидетельствуют на земле: дух, вода м 
кровь; и сии три об одном. Под свиде- 
тельством Духа можно понимать проро- 
чества, бывшие об Иисусе Христе, 
включая и свидетельство — Иоанна 
Крестителя. Пророчества эти были 
затем подтверждены фактнческимн со- 
бытиями, сопряженными с „водой“ и 
„кровью”. Ведь и крещение Христа во- 
дою, и Его смерть на Голгофе — это до- 
стоверные исторические события (Иоан. 
1:32-34; 19:33-37). „И трн свидетель- 
ствуют... об одном”, т. е. согласно свиде- 
тельствуют („вода” и „кровь” здесь пер- 
сонифицированы ) о единой Божествен- 
иой Личности — Иисусе Христе, Кото- 
рый был центром упомянутых событий. - 


5:9-12. Нет, следовательио, никаких 
оснований не принимать свидетельства 
Самого Бога об Иисусе Христе. Если 
люди принимают человеческое свиде- 
тельство, должным образом подтверж- 
деиное (Втор. 19:15), тем бодее должно 
быть принято свидетельство Божне,ко- 
торое — больше. Следующей фразой ибо 
это есть свидетельство Божие, которым 
Бог свидетельствовал о Сыне Своем,по- 
видимому, иачниается новая мысль. Ее 
можно выразить и так: „Это есть сви- 
детельство Бога о Его Сыне (которое мы 
должны принять в силу его огромиого 
значения)”. 

Однако, прежде, чем изложить свиде- 
тельство (что оц делает в стихах 11—12), 
апостол как бы в скобках (ст.10) отме- 
чает, что те, кто веруют в Сыиа Божия, 
хранят свидетельство о Нем в сердце 
своем — как истину Божию. Те же, кто 
Богу не веруют, представляют Его лжи- 
вым (ср. 1:10). Для самого Иоанна середи- 
ны в этом вопросе не существует. Правду 
Божию можно или отвергать, или все- 
цело верить ей. 

И туг Иоанн излагает самое свиде- 
тельство: Бог даровал нам жизнь вечную 
(см. 5:13,20), ш сия жизнь в Сыше Его. 
Имеющий Сына Божия ымеет жизнь, не 
имеющий Сына Божия не имеет жизни.В 
свете того, что было сказанов 2:25-26 (см. 
ком.) представляется вероятным, что 


Е Иовиша 5:13-16 


эти слова Иоанна были направлены про- 
тив попыток некоторых „антихристов” 
разубедить его читателей в том, что в 
Сыне Божием они действительно имеют 
жизнь вечную; что бы ин говорили лже- 
учители, Сам Бог недвусмысленно за- 
явил, что именно вечная жизнь дается Им 
в Сыне Его. И отрицать это — значит 
представлять Бога обманщиком. 


5:13. Сие написал а вам, веруюним во 
имя Сына Божия, дабы вы зналы, что вы, 
веруя в Сына Божия, имеете жизнь веч- 
ную (см. ст. 12,20). Слово „сис” часто 
неверно относят ко всему посланию. Од- 
нако, сравнив употребление Иоанном 
„сие”н „это” в 2:1, 26, мы увидим, что они 
относятся к мыслям, только что перед 
тем изложенным; очевидно, то жесамос и 
здесь. „Сие” — это только что сказанное 
Иоанном о Божием свидетельстве (5:9- 
12) — с целью заверить читателей: что бы 
ин говорили им антихристы, верующие, 
несомненно, имеют жизнь вечную. Уве- 
ренность человека в спасении зиждется на 
прочном и достаточном основании — на 
том, что Бог прямо обещал верующему. 
Иэто обстоятельство важно подчеркнуть. 

В большинстве греческих манускрип- 
тов (но не во всех) имеется в середине 
13—го стиха фраза, переведенная н иа 
русский язык —„...(что вы), веруя в Сына 
Божия...” Кому—то из ранних перепис- 
чиков она могла показаться лишней, н 
порой онн ее пропускали. Но в сущности 
фраза эта подкрепляет последующее су- 
ждение о молитве, в которой те, кто уже 
получили через Сына дар вечной жизин, 
призываются к неизменной вере в Него. 
Молитва тоже ведь является выражением 
веры во имя Сына Божия (см. ком. на 
3:23). 

5:14—15. Тот, кто верит во имя 
Иисуса Христа, имеет „дерзновение“ 
{паррезиа; в других переводах — „узе- 
ренность”), вознося молитвы Богу (ср. 
3:21), и „дерзновение” это основано на 
том, что просьбы наши, которые соот- 
ветствуют воле Его, Бог слышит и отве- 
чает на них. Современные христиане 
учатся познавать волю Божию из 
Писаний и просить в соответствии с ней. 
Но тут важно заметить, что, начиная с 
5:36, ряд взаимосвязанных мыслей апос- 
1 ла сфокусирован на той важной истине, 
что исполнение заповедей Божиих — „не 
тяжко”, потому что верующие в Сына 
Божия аладеют секретом духовных по- 
бел над миром. В этом контексте естест- 
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венно предположить, что Иоанн, говоря 
о просьбах в молитве, наряду с житей- 
скими нашими нуждами, в первую оче- 
редь имел в виду обращаемые к Богу 
просьбы опомощи нам в исполнении Его 
заповедей. Такого рода молитвы, не- 
сомненно, соответствуют воле Божией. 
Посредством этих молитв, произноси- 
мых с верою во имя Сына Его, христна- 
нин получает всемерное облегчение в 
преодолении трудностей, встречающих- 
ся на его жизненном пути. 


В. Любовь в действии (5:16-17) 


Но если облегчение в собственных 
нуждах и трудностях верующий может 
находить в молитвенвом упованни на 
имя Иисуса Христа, то как ему быть с 
нуждами ближних своих? В своем даль- 
нейшем суждении о молитве Иоанн 
виовь переплетает воедино темы веры и 
любвн. Тот верующий, который действи- 
тельно любит своих братьев и сестер, ве 
может оставаться равнодушным к их 


5:16. По поводу стихов 16 н 17 много 
спорят. Между тем, их не так уж трудно 
правильно понять. Иногда верующий со- 
вершает настолько тяжкий грех, что Бог 
осуждает его к скоропостижной физичес- 
кой смерти:есть грех к смерти. Приме- 
ром могут послужить Анания и Сапфира 
(Деян. 5:1-11). Но в большинстве случаев 
согрешения христиан ве носят столь фа- 
тального характера. За этих-то, не со- 
грешающих в данный момеит фатально, 
и должны молиться другие верующие, 
зная, что любой грех, если он продол- 
жается достаточно долго, может обер- 
нуться угрозой для жизин брата или сест- 
ры (Иак. 5:19-20; Прит. 10:27; 11:19; 13:14; 
19:16). Таким образом, способствуя „вос- 
становлению” верующего посредством 
молитвы, мы содействуем его физи- 
ческой безопасности и способствуем про- 
должению его земной жизни, 

Слова грехом не к смерты легко ис- 
толковать неверно. Всякий грех в конеч- 
ном счете ведет к смерти, но упомянутое 
выражение надо понимать в том смысле, 
что „не всякий грех наказывается смер- 
тью”. Другими словами, есть различие 
между грехами, возмездие за которые — 
внезапная или быстрая смерть, и теми, 
что так вот непосредствеино смертью не 
караются. Если верующий видит другого 
верующего, согрешающего не смертель- 
ный грехом, то он должен молиться за 


Него и Бог даст ему жизнь(в оригинале 
слово „Бог” отсутствует, м оно поставлено 
здесь потому, что явно требуется по смы- 
слу). Однако, Иоанн напоминает своим 
читателям о существовании „грехаксмер- 
ти” (т.е. наказуемого смертью), конечно, 
не имея при этом в виду лишь какой-то 
определенный вид греха. Один из прн- 
меров „согрешения ксмерти” приводится 
в Новом Завете (Деян. 5:1-11), Это слу- 
чай с Ананией и Сапфирою, которые 
вопиющим образом нарушили святость 
христнанской общины. 

В сущности, верующим нет надоб- 
ности точно знать, какие именно грехи 
наказываются быстрой смертью, кольско- 
ро они являются свидетелями многих 
согрешений, непосредствениой смертью 
ие караемых. Им просто следует молить- 
св за всех, кто не согрешил грехом, за 
которым последовала бы немедленная 

‚ смерть. Даже в тех случаях, когда веру- 
 ющий тяжко согрешает, за него можно 
‚ молиться, ибо христианам дано право на 
‚ молитву. Слова не о том, говорю, чтобы 
‚ он молился , кстати, вовсе ие означают, 
| что апостол запрещал молиться в подоб- 
‚ ных случаях. Но, естественно, молясь о 
‚ брате или сестре, согрешающих тяжко, 
‚ христиане должны предавать эти дела 
‚ воле Божией. В тех же случаях, когда речь 
‚ идет огрехе, не наказуемом немедленной 
‚ смертью, верующие вправе (что следует 
из данного стиха) молиться о согрешаю- 
щем с дерзновеннем. 


5:17. В этом стихе апостол Иоанн как 
бы лишний раз „уточняет границы” мо- 
литвы о согрешающих: Всякая неправда 
(адикия— „неправедность”)естьгрех, но 
не всякий грех ведет к смерти (скоропос- 
‚ тижной). Часто, на основании этого сти- 
ха, пробуют создавать теорни о том, 
‹ какие грехи наказываются немедленной 
‚ смертью. Между тем, Иоанн хочет прив- 
рлечь внимание своих читателей к тем 
хрехам, которые смертью ие наказыва- 
ются. Именно за согрешающих такими 
трехами обязаны молиться верующие. 
Поступая так, они наделе являют любовь 
к своим братьям, а, значит, исполняют 
‚заповедь. о которой неоднократно напо- 
‚минает автор этого послания. В то же 
"самое время христианин, следующий за- 
поведи любви, осуществляет на практике 
‘свою веру во имя Сына Божия — ведь 
юердечную молитву за брата своего он 
зозносит во имя Иисуса. Она, эта молит- 
ва за согрешающего брата, есть испол- 


1 Иоанна 5:17-19 


нение двуединой заповеди, записанной в 
3:23. 


У1. Эпилог (5:18-21) 


В короткой заключительной части 
апостол Иоанн еще раз обращает вни- 
мание на некоторые из основных истин, 
рассмотренных в послании. Несколько 
раз повторяя местоимение „мы”, Иоанн, 
по-видимому, подразумевает апостолов 
Иисуса Христа, как это было н во вступи- 
тельной частн (1:1-4; ср. Иоан. 21:24). Но 
ои, несомненно, надеялся, что его чита- 
тели полностью сумеют разделить нпри- 
нять как свое все сказанное им, Иоанном, 
в пославии. Не случайно стихи 18-20 на- 
чинаются со слов „мы знаем” (оидамен).. . 

5:18. Как н в стихах 3:6,9 (см. ком.), ° 
здесь выражена та мысль, что всякий ` 
от Бога получает особую 
внутреннюю природу — „наследствен- 
но” безгрешную (см. ком. на 2:29; 3:9; 4:7; 
5:1,4). 

Слова рожденный от Бога не отно- 
сятся здесь, как часто полагают, к 
Иисусу Христу — ведь Иоанн продол- 
жает говорить о „рожденных свыше”, ав 
этойсвязн он на Христа нигде не ссылает- 
св. 

Рожденный от Бога хранит себя — 
тут в несколько измененной фобме“пов- 
торяется истина, высказанная в 3:9. Внут- 
ренний „новый человек” верующего (или 
его „новое я” — см. Еф. 4:24; Кол. 3:10) 
принципиально, в основе своей, невос- 
приимчив к действию греха, а потому н 
лукавый (см. 1 Иоан. 2:13-14; 3:12) не 

к нему. 

5:19 Итак, новая природа возрожден- 
ного человека — безгрешна, в силу полу- 
ченного им наследства, ибо Божие „семя” 
пребывает в нем (5:18; 3:9). К осознанию 
этой истины присовокупляется убежде- 
ние, что „мы от Бога”: Мы знаем, что мы 
от Бога. Это относится ко всякому веру- 
ющему (и основано на Божнем свиде- 
тельстве, см. 5:9-13). Но каждый веру- 
ющий, кроме того, знает, что весь мир 
лежит во зле (в английской Библии — 
„весь мир находится под контролем лу- 
кавого”; ср. ст. 18). Подводя здесь итог 
всему сказанному им в послании, Иоанн 
стремился укрепить своих читателей в 
сознании, что они — не от сего мира, 
которым упразляет диавол, н что диавол 
— бессилен против той новой основы, 
которая дана им. А потому им ие надо 
прислушиваться к тому, что говорит мир, 


101 


1 Иоанна 5:26-21 


в частности, к идеям „антихриста” (3:7- 
8), и уступать мирским похотям (см. 2:15- 
17 


5:20 Иисус Христос, придя на землю; 
дал верующим разумение для познания 
Бога. Иоанн и весь круг апостолов были в 
Нем, Который истинен (и читатели 
Иоанна тоже — коль скоро „укоренённо”, 
пребывалив Нем). Но „пребывать” в Боге 
значит „пребывать” в Иисусе Христе — 
Сыне Его. Следовательно Инсус Сам 
есть истинный Бог (ср. Иоан. 1:1, 14) и 
жизнь вечная (см.1 Иоан. 1:2; 2:25; 5:11- 
13). Этим торжественным утверждением 
Божественности Иисуса Христа н завер- 
‘`шает Иоанн изложение тех апостоль- 
ских истин, которые призваны были про- 
тивостать лжеучению „антихристов”. 

5:21 Заключительное предостереже- 
ние послания: Дети! (текниа, см. 2:1, 12, 


28; 3:7, 18; 4:4) Хравите себя от идолов — 
может показаться неожиданным. Одна- 
ко, слово „идолов” не следует понимать в 
переносиом смысле. В античном мире, в 
дни Иоанна, любой нравственный ком- 
промисс с мирскими началами грозилво- 
влечением, в той или ниой степени, в 
идолопоклонство, поскольку служение 
идолам происходило во всех сферах язы- 
ческой жизни. Но условием сохранения 
верности „истинному Богу н жизни веч- 
ной” (5:20), а также условием проявления 
(будучи чадом Божиим) своей безгреш- 
ной в основе природы — был всемерный н 
обязательный уход от идолослужения и 
связанной с ним моральной несосто- 
ятельности. Так что последнее предосте- 
режевие апостола Иоанна, обращенное к 
его первым читателям, прозвучало 
вполне уместно. 
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ВТОРОЕ ПОСЛАНИЕ АПОСТОЛА ИОАННА 


Зейн С. Ходжес 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Второе Послание Иоанна — короткое 
и могло бы уместиться на одном листе 
папируса стандартного размера. То, что 
это послание сохранилось, несомненно, 
свидетельствует о его Богодухновеннос- 
ти и большом духовиом значении. 


Авторство. Традиционно считается, что 
послание принадлежит перу ап. Иоанна. 
Однако, сам автор называет себя просто 
„старцем”. Едва ли это слово означает, 
что он был одним из старейшин в ка- 
какой-то изместных церквей. Скорее оно 
соответствовало ласковому названию (ср. 
1 Тим. 5:1-2; 3 Иовзн. 1), под которым 
автор был известен его читателям; с дру- 
гой стороны, греч. пресбитерос (“прс- 
свитер”) н означает — „старый человек”, 
„старец”, н имеется рядуходящих вглубь 
всков свидетельств в пользу того, что 
этим словом могли называть любого из 
апостолов или тех, кто с самого начала 
были свидетелями жизни Иисуса Христа, 
Его учениками. В свете явного сходства 
стиля и содержания 1-го и 2-го посланий 
Иоанна вполне можно отнести те аргу- 
менты, которые говорят о нем как об 
авторе большого Первого Послания, и к 
меньшему — Второму. В сущности нет 
никаких оснований сомневаться в пра- 
вильности традициониой точки зрения 
относительно авторства данного посла- 
НИЯ. 


Условия написания послания. Письмо это 
адресовано „избранной госпоже н детям 
ее" (ст. 1; ср. стихи 4-5). Конкретные 
имена в послании не приводятся, н пред- 
положения, будто оно писалось некоей 
Еклекте (от греч. еклекте — „избранная”) 
или Кирии (слово можно перевести как 
„уважаемая дама”) звучат неубедитель- 
ио. В этом отношении 2-е послание отли- 
чается от 3-го, где приведеио 3 конкрет- 
ных имени. Е 

Существует предположение, что сло- 


103 


ва „избранной госпоже” относились к 
какой— то конкретной церкви (своего ро- 
да литературный прием), а слова „дети 
©=” — к членам этой церкви. Примеров 
такой персонификации, когда народы 
(страны) или города уподобляются жен- 
щине (ср. с „дочерью Сиона”) в Библии — 
немало, а церковь часто уподобляется на 
ее страницах невесте Иисуса Христа (см. 
Еф. 5:22-23; 2 Кор. 1:2; Отк. 9-7). 

1акое предположение подтверждает- 
ся и тем, что после 5—го стиха место- 
имения, употребляемые автором, ставят- 
ся им не в единственном, в во множест- 
венном числе („мы”, „нам”, „вам”); вновь 
единственное число возникаст только в 13 
стихе. Дан вообще содержание послания 
скорее говорит отом, что оно адресовано 
общине, а не отдельному человеку. Итак, 
если с полной уверенностью н нельзя 
отрицать, что посланне было написано 
какой-то конкретной женщине, все же 
предпочтительнее считать, что оно адре- 
совано церкви. Встав на такую точку 
зрения, мы увидим, что проблемы, с ко- 
торыми столкнулись члены этой церкви, 
мало чем отличались от тех, которые 
возникли у читателей первого послания 
Иоанна. Здесь тоже апостол говорит об 
„антихристах” (2 Иоан. 7, ср. 1 Иовн. 2:18, 
22). И заблуждение тут носило такой же 
характер, что и описанное в Первом По- 
слании; оно выражалось в неверни в то, 
что Иисус Христос приходил наземлю во 
плоти (2 Иоан. 7, ср. с 1 Иоан. 2:22-23; 
4:1-3). В этом послании тоже содержится 
настоятельный призыв к исполнению 
Божиих заповедей, н в первую очередь — 
заповеди о необходимости любить друг 
друга (2 Иоан. 5-6, ср. с Иоан. 2:3-9; 3:14- 
18, 23; 4:7, 1, 20-21). 


Время написаиия. Нет никаких данных о 
том, когда это послание было написано. 
Но подразумевавшаяся в нем обстановка 
схожа с той, какой продиктовано было 
Первое послание алостола. Поэтому 
можно ‘предположить, что оба послания 


2 Иванна 1-4 


были написаны примерно в одно и то же 
время. И тогда, Второе Иоанна относит- 
ся, вероятно, к периоду до начала еврей- 
ского восстания против Римской импе- 
рии, т.е. до 66 года н. э. Скорее всего оно 
было написано в начале 60-х годов. 


ПЛАН 


1. Введение (ст. 1-3) 
П. Осповиая часть послания (ст. 4-11) 
А. Истина в действии (ст. 4-6) 
Б. Защита истины (ст. 7-11) 
Ш. Прощание (ст. 12-13) 


КОМЕНТАРИИ 


Г. Вступление (ст. 1-3) 


Послание начинается так, как обычно 
начинались письма, писавшиеся в то 
время. Автор называет себя, затем — тех, 
кому он пишет, н приветствует их. Но, 
как уже сказано ранее, здесь автор не 
уточняет имени „избранной госпожи” и 
естествениее воспринимать это письмо 
как обращение к церкви. Уже из введения 
видно, что речь в нем главным образом 
пойдет об „истине” н о „любви” (слово 
„истина” дважды употребляется в 1 стихе 
и в стихах 2-4, а слово „любовь” и про- 
изводное от него -- в стихах 1, 3, 5-6. Те 
же две темы превалируют н в 3 Иоанна. 

Стихи 1-2. Старец (см. Вступление) 
начинает с заверений в своей любви к 
этой церкви (избранной госпоже; ср. ст. 5) 
и к членам ее (детям ее, ср. ст. 4); он 
пишет, что любит их по истине, т.е. „в 
истине”. Й добавляет, что любовью „в 
истине” их любят и другие --- все поз- 
навшие истиму Из этого можно, по-ви- 
‚ димому, сделать вывод, что церковь. ко- 
торой писалось это послание, была хо- 
рошо известна в христнанских кругах 
того времени (.Избранной“” апостол на- 
зывает ее в том смысле, что она состояла 
из Божиих избранникое, т. е. христиан.) 
Любовь Иоанна и других к этой общине 
верующих основывалась и была утвер- 
ждера на Божией истиве, которая пребы- 
вает в нас ы будет с нама в век. Хри- 
стиврскгя любовь — это не просто сен- 
тиментальное чувство или гуманное со- 
страдание, она — мотивируется зпанием 
эстиры, которая открылась людям в 


Иисусе Христе. Эта всеобъемлющая 
истина есть основа любви. Именно бла- 
годаря ей Церковь любима, и ее, эту 
истину, должна она бережно хранить. 

Ст. 3. Иоанн не просто желает своим 
читателям благодать, милость, мир, но 
хочет, чтобы все это давалось им, испы- 
тывалось ими в истине и любаи (см. ст.1). 
Интересно отметить, что апостолы 
Павел и Петр, приветствуя верующих в 
своих посланиях, желают им только бла- 
годать н мир; исключение составляют 
оба послания к Тимофею, где сказано: 
„благодать, милость н мир”. Но ап. 
Моанн призывает своих читателей хра- 
нить именно знание истины и любовь, 
вытекающую из нее. Только в этом слу- 
чае смогут они наслаждаться  „благо- 
датью, милостью и миром”, которые 
исходят от Бога Отца м от Господа 
Ишсуса Христа. Тот факт, что эти благо- 
словения исходят как от Отца, так и от 
Сына, подтверждает Божественность 
Христа. Выражение Сына Отчего — не- 
обычно для Священного Писания (ср. с 
выражением „и Отца и Сына” в 2 Иоан. 9). 
Божии благословения: милость (чарис), 
сострадание (елеос) и внутренний мир н 
покой (ейрене)могут проявляться только 
в той атмосфере, где царят истина и 
любовь. Во втором стихе апостол напи- 
сал, что истина „будет с нами в век”. А 
теперь он добавляет: „Да будет с вами 
благодать, милость, мир”. 


1. Основная часть послания (ст. 
4-11) 


Сразу же переходя к сути, апостол 
выражает озабоченность даумя вещами: 
а) чтобы церковь продолжала оставаться 
послушной Богу и 6) чтобы верующие 
противились проникновению в их среду 

й. Естественно, что одно 
неотделимо от другого. 


л. Истина в действии (ст. 4-6). 


Ст. 4. Очевидно Иоани где-то, воз- 
можно, случайно, встретился с несколь- 
кими членами этой церкви (из детей тво- 
их -- ср. ст. 1) и обрадовался, увидя, что 
опи ходят в истине (ср. 3 Иоан. 3—4). 
Верность их, в которой апостол имел 
возможность убедиться, служит ему ра- 
достным отправным пунктом в его пос- 
лании. „Ходя в истине” (ср. 3 Иоан. 3-4), 
оии делали именно то, что заповедал 
Отец. Ведь „ходить в истине” значит по- 
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киюваться той истине, которую Бог дал - 


вам: познать. Желание апостола в том, 
тобы вся церковь поступала тах. 

_ Ск 8. В этом стихе апостол в пос- 
подний, раз (вплоть до 13 стиха) обраща- 
сяк церкви как к „госпоже”. Он не 
гребует от нее чего-то иового, но — лишь 
го, что было известно ей от начала (ср. ст. 
; см. тужемысль, выраженную в 1 Иоан. 
:7). И это не что иное, как заповедь 
побить друг друга. Как и в большом 
| послании, апостол, желая помочь 
воим читателям в их сопротивлении 
нововведениям” „антихрнстов”, призы- 
вет их не сходять с известных им путей 
2 Иози. 7). 


Ст. 6. Но что это зиачит — любить 
\руг друга? В стихе есть ответ на этот 
евыраженный вопрос: Любовь же со- 
`оит в том, чтобы мы поступали по 
мповедям Его. Как это следует и из 1 
Иоан, 5:2-За, апостол сущность христи- 
ской любви видит в покориости Богу. 
Верующий, который действительно же- 
тает своим братьям и сестрам всего нан- 
тучшего от Бога, сам, в пределах своих 
юзможностей, может осуществлять это 
юожелание, лишь действуя по отношению 
сним в полном соответствии с Божиими 
аповедями. Любовь, не сообразующа- 
кя с Божней волей, как она открыта нам, 
полне способна выливаться в неразум- 
ные и сентиментальные поступки и дей- 
вия. И только те, которые „ходят в 
истине” (2 Иоан.4), то есть живут соглас- 
но Его воле, способны по-мастоящему 
побить друг друга. Братская любовь — 
уго составная часть Божиего откровения 
‚ Божних заповедей. В оригинале вторая 
засть 6 стиха трудна для понимания. Ее 
можно перевести следующим образом: 
‚Заповедь эта в том, чтобы вы поступали 
цо ней, как слышали ее от начала”. То 


сть Иоанн выражает здесь, по-видимо-. 


му, ту мысль, что повиноваться Божиим 
аповедям следует именно в той их фор- 
ме, в которой оии были заповеданы в 
амом начале. Таким образом апостол 
гредостерегает своих читателей от тол- 
ований Божией воли „на новый лад”, до 
юго столь охочи были „антихристы”. 
Переход от множественного числа („ по 
аповедям”) к единствениому („запо- 
едь”) характерен для Иоанна (см. 
| Иоан. 3-22-23). В сколь многообразных 
гребованиях ни выражалась бы Божия 
юля; обязанность, которая налагается на 
нас, —- одна: подчиняться воле Его. 


2 Иовниа 5-8 


Б. Защита истины (ст. 7-11) 

Ст. 7. Этот стих имеет непосредствен- 
ное отношение к мысли, выражениой в 6 
стихе. Предупреждение, высказанное в 
нем, вызвано именно тем, что многие 
обольствтели вошли в мир, ме исповеду- 
ющие Инсуса Христа, пришедшего во 
плоти. Как и в первом послании, апостол 
высказывает свою озабоченность тем, 
что появилось много лжеучителей (ср. 1 
Моан. 2:18; 4:1). Эти лжеучители — 
обольстители и (планои — „те, которые 
уводят в сторону"; подразумевается — „с 
истинного пути” ; ср. 1 Иоан. 2:26; 3:7). 
Самое число их, как и вероятное много- 
образие их ошибочных идей, делало их 
серьезной угрозой для всех христиан- 
ских церквей и, в частности, для той, к 
которой обращался апостол. Объединя- 
ли лжеучителей и проповедывавшиеся 
иминереси — неверне и отвержение Христа 
во плоти. Выражение „пришедшего во 
плоти” (не „приходившего”, а именио — 
„пришедшего”) подразумевает, что 
Иисус, приняв человеческую природу, 
продолжает иметь ее (ср. 1 Иоан. 4:2). 
Эту-то истину и отрицали „обольстите- 
ли”. Некоторые из них учили, что тело 
Иисуса не было человеческим, а только 
казалось таковым. Это, конечио, проти- 
воречило правде воплощения, состо- 
явшей в том, что Христос был одновре- 
менно истинным Богом и истинным Че- 
ловеком (Кол. 2:9). Тот, кто отрицал 
Христа во плоти, был „обольстителем и 
антихристом” (см. ком. на 1 Иоан. 2:18). 
Не надо думать, будто речь тут идет о 
каком-то конкретном ”человеке”. Иоанн 
отнюдь не имел здесь в виду ту уникаль- 
ную личность, которая откроется в по- 
следнее время, т.е. „антихриста” (в отли- 
чне отмногих „антихристов”, постоянно 
являющихся на протяжении человече- 
ской истории). 

Ст. 8. Именно потому, что они явля- 
лись и являются, побуждал апостол сво- 
их читателей постоянно „наблюдать за 
собою” — во избежание катастрофиче- 
ских последствий, которые может пов- 
лечь за собой любой компромисс с идея- 
мн „обольстителей”. Опасность, о кото- 
рой ои предупреждал их, означала, ко- 
нечио, не потерю спасения, а потерю 
эполной награды”. 

Употребление в этом стихе первого 
лица множественного числа свидетельст- 
вует о деликатиости и скромиости 
апостола. Говоря „мы” и „нам”, ои рас- 
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сматривает себя и своих читателей как 
„соработников”, подразумевая, что если 
бы они не сумели эффективио противо- 
стать обольстителям, то их „потеря” оз- 
начала бы и его потерю. „Антихристы” 
представляли ‘собой угрозу той Божией 
работе, в которой апостол и его читатели 
участвовали сообща. Следует обратить 
особое внимание на словосочетание 
„полной награды”, из которого явствует, 
что в случае неудачи читатели не поте- 
ряли бы всю награду как таковую. Бог не 
забудет того, что они сделали для Него 
(ср. Евр. 6:10). Но вот „полнота” их на- 
грады (ср. 1 Кор. 3:11-15) действительно 
находилась под угрозой — из-за разру- 
шительной работы „антихристов”. 


Ст.9. Теперь апостол прямоговорито 
том, в чем состоит опасность: Всякий, 
преступающий учение Христово и не 
пребывающий в нем, ме имеет Бога. Эти 


слова не оставляют сомнения, что Иоанн 
имел здесь в виду отпадение от истины 
тех, кто прежде ходил в ней. Ои употреб- 
ляет’ столь характерное для него слово 


мено (по-русски — „пребывающий”), . 


чтобы подчеркнуть необходимость „пре- 
бывающей жизни” в Боге. Новозаветные 
авторы Священного Писания реалисти- 
чески смотрели на жнзнь, признавая в03- 
можность уклонения искренних верую- 
щих в ту или иную ересь, и предупреж- 
дали их об этой опасности (см. ком. на 
Послание к Евреям). Вот и Иоанн преду- 
преждал своих читателей о возможности 
потерять награду (2 Иоан 8). Дабы этого 
не случилось, он предостерегает их, что- 
бы не „переступалн” границы здравого 
учения и продолжали „пребывать” в том, 
чему их учили относительно Христа (ср. 
ст. 10). Уклониться от этой истины — 
значит уйти от Бога, действовать вразрез 
< Его волей. Это опять-таки не означает 
потери спасення. Речь идет о доктри- 
нальных отклонениях и сопутствующем 
нм непослушании. В отличне от тех, кто 
отпадает от истины, пребывающий в уче- 
нии Христовом имеет и Отца и Сына. Это 


означает, что Бог с теми, кто держится - 


истинных доктрии о Христе (в этом также 
можно увидеть известное подтверждеине 
Божественности Иисуса Христа, ср. ст. 3). 
Но не только ортодоксальность вероуче- 
ния стремился подтвердить тут Иоанн. 
Снова сошлемся на излюбленное им сло- 
во мено, употребляемое им, когда гово- 
рит о полноте общения с Отцом и 
Сыном. В этом коротком послании он 
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употребляет его (ст.9) второй раз. Корни 3 
его смысловой значимости в посланиях 
апостола следует искать в таких его тек- 
стах, как Иоан. 8:31 и 15:1-7. Ибо сам 
Иоанн, который неизменио держится 
этого учения, — один из тех, кто „пребы- 
вает” в нем, т. е. всю свою жизнь со- 
образует с ним. Его связь с истияой — 
динамична и исполнена жизненной силы 
так же, как его отношения с Богом, запо- 
ведям Которого ои подчиняется (ср. 
Иоан. 14:21-23, где характер подобных 
взаимотношений выражен несколько 
иначе). „Пребывание” и послушание не- 
отделимы в сознании Иоанна друг от 
друга. 

Ст. 10-Й. Однако „пребывавние” в 
истине об Иисусе Христе требует от ве- 
рующего твердого ответа тем, кто явля- 
ются „разиосчиками” лжедоктрин. Апос- 
тол пишет: Кто приходит к вам м не 
приносит сего учения, того не прини- 
майтев дом ине приветствуйте его. В дни 
Иоанна странствующие религиозные 
проповедники и философы были распро- 
страненным явлением. Миого путешест- 
вовали и христианские проповедники, 
рассчитывая на гостеприимство и под- 
держку со стороны местных верующих (3 
Иоазн. 5-8). Потому-то и призывает 
апостол своих читателей не всякоготостя 
встречать одинаково. Если кто-либо при- 
ходит к ним (имеется в виду странству- 
ющий учитель) с проповедью чуждых 
доктрин, то ему не следует оказывать 
помощь. Греческое слово феро — „при- 
носит” само по себе подразумевает тех, 
кто могут зайти в любой дом. И если 
истина не является частью „багажа” 
странствующего проповедника, да не по- 
знает он гостеприимства со стороны тех, 
кто верны истине. Напротив, подлинным 
верующим они обязаны оказывать госте- 
принмство (3 Иозн. 5, 8). Что жедо обман- 
щика („обольстителя”), то его даже при- 
ветствовать не следует, потому что прн- 
ветствующий его как бы одобряет сго 
злые дела, соучаствует в них. Дело в том, 
что греч. слово „чайрейн”, переданное 
здесь как „приветствовать” („не приветст- 
вуйте” — 2 Иоан. 10; см. ст. 11) связано по 
смыслу со словом чайро, что означает 
„радоваться”. Чейрейн было распростра- 
ненной формой сердечного приветствия 
при встрече и прощании, смысл которого 
соответствовал современным „Я рад вас 

идеть”, „Я желаю вам всего доброго” 
(см. Деян. 15:23; 23:26; Иак. 1:1). 


м + 


Некоторым из наших современников 
эти наставлени» кажутся не вполне спра- 
ведливыми и слишком строгими. И в 
значительной мере это объясняется че- 
ресчур терпимым в иаши дни отноше- 
нием к различным религиозным учениям. 
Нетрудно, однако, убедиться, что ново- 
ваветным авторам этот дух терпимости 
войствеи не был. Их приверженность 
истине и осознание ими опасности рели- 
гиозных заблуждений побуждали их 
трого обличать ложные учения. Неуди- 
вительно, с другой стороны, что в наше 
время, когда чувство опасности, которой 
угрожают ереси, притупилось, ослабела и 
убежденность в истине. 

Но вернемся к тому, что занимало 
ипостола. В мыслях его были лжеучи- 
гели, активио распространявшие свои за- 
Блуждения. Ни в коем случае не следо- 
вало оказывать им никакой помощи, 
внушал Иоанн своим читателям. Прос- 
гое слово приветствия могло быть 
веправильно понято ими — как знак го- 
говности принять их учение. Поэтому и 
призывались читатели Иоанна дать им 
но понять — посредством равнодушия 
и отчужденности — что они ни в коей- 
мере не поощряют их деятельности. Эта 
истина верна и сегодня. Следует отме- 
гить, что Иоанн ничего не говорит по 
поводу того, нужно ли пытаться обра- 
гить заблудших к истине. Ясно, однако, 
что попытки в этом направлении не 
полжны содержать в себе и намека на 
одобрение или снисходительное отно- 
пение к религиозным представлениям 


Ш. Прощание (ст. 12-13) 


Заключительная часть этого послания 
похожа на таковую в 3 Иоан. 13-14: мно- 
гое имею шисать вам, по ме хочу на 
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бумаге чернилами, а надеюсь придти к 
вам и говорить устами к`устам. Веро- 
ятно, эти и подобные слова соответство- 
вали традициониой форме завершения 
писем, однако, это не должно наводить на 
мысль о неискренности писавших, в дан- 
ном случае — апостола Иоанна. 


Ст. 12.Итак, Иоанн отмечает, что ои 
хотел бы сказать еще многое, но пред- 
почитает сделать это при личиой встрече. 
Ои надеется вскоре посетить их и пого- 
ворить обо всем более подробно. Такая 
встреча принесла бы ему большую ра- 
дость. О чем апостол написал бы им, если 
бы не надеялся на скорую встречу, можно 
догадаться, читая его первое послание. В 
самом деле, второе его послание можно, 
пожалуй, принять как сокращенную вер- 
сию первого. Свои увещания во втором 
послании апостол, по-видимому, изложил 
бы более подробно, как сделал это в 
первом послании, — если бы не наме- 
ревался встретиться вскоре с теми, кому 
писал. 

Ст.13,Иоанн передает читателям при- 
ает от детей сестры твоей избранной. 
Если бы послание адресовано было ка- 
кой-то конкретной христианке, то логич- 
ио было бы ожидать в нем приветов не от 
детей ее сестры, а от нее самой. Ано- 
нимность тех, от кого передаются при- 
веты, ляшний раз свидетельствует о том, 
что апостол имел в виду членов другой 
родственной церкви (ср. „детей сестры” с 
„детьми, в [ ст.), от которых и передавал 
приветы тем, кому писал. Повторение 
слова „избранной” указывает на то, что 
обе церкви были избраны Богом, по Его 
высшей милости. В этом содержится 
также свидетельство об общности инте- 
ресов и забот, которая объединяла в то 
раннехристнанское время членов различ- 
ных церквей. 


РУрту < 
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ТРЕТЬЕ ПОСЛАНИЕ АПОСТОЛА ИОАННА 


Зейн С. Ходжес 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Третье Послание Иоанна является част- 
ным письмом, адресованным конкрет- 
ному лицу — человеку по имени Гай. 
Если, как это представляется, 2 Иоанна 
писалось церкви, то лишь 3-е послание 
этого апостола и послание к Филимону 
являются в Новом Завете личными по- 
сланиями. Пастырские послания к Тимо- 
фею и Титу, хотя и были адресованы 
конкркетным лицам, предназиачились, 
по всей видимости, для всеобщего проч- 
тения. Таким образом послание Иоанна 
Гаию — это ценный образчик личной 
переписки верующих в раннехристиан- 
ский период. Духовный характер этого 
посьма — очевиден. 


Авторство. Как и во 2-м посланин, автор 
называет себя просто „старцем”. Вероят- 
но, это говорилоне только оего преклон- 
ном возрасте (пресбитерос — „старик”, 
по-русски переданное как „старец”), но и 
0б особой авторитетности его как чело- 
века, лично знавшего Христа (см. вступ- 
ление ко 2-му посланию Иоанна). Стиль 
же послания явио не отличается от стиля 
первого и второго посланий, и попытки 
отрицать, что все три написаны одним и 
тем же человеком, — несостоятельны. 
Напротив, мнение, существовавшееещев 
древности, что данное послание, как и два 
других, написано действительно апосто- 
лом Иоанном, может быть принято без 
колебаний. Аргументы в пользу того, что 
1 Иоанна действительно было написано 
этим апостолом, применимы и к данному 
крошечному письму — в силу одного 
лишь стилистического сходства между 
ними. Крометого, апостола в писавшем 3 
Иоаина выдает его авторитетный тои 
(см. ст. 10: „напомню о делах” во второй 
строкеего ванглийском переводе Библия 
. звучит как „я привлеку внимание к тому, 
` что ои делает”). 


а и предпосылкы написание 3 


+. 
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Иоанна. В послании не указано, где Гай 
жил. Похоже, однако, что ом был членом 
одной из малоазиатских церквей на тер- 
риторни современцой западной Турции, 
входившей тогда в состав Римской импе- 
рни. Традиционио считается (на основа-.. 
нии книги Откровения), что ап. Иоанн 
играл особую роль именно в этом реги- 
оне. Автор послания, видимо, писал 
Гаию, чтобы побудить его оказать госте- 
приимство Димитрию (ст. 12), который 
был, вероятно, странствующим христи- 
анским проповедникам (ст. 5-8). Он-то, 
возможно ‚, и доставил Гаию это письмо. 


Очевидно апостол вынужден был об- 
ратиться лично к Гаию, поскольку главен- 
ствовавший в той церкви Диотреф не 
принимал странствующих братьев (ст. 9- 
10). Он даже, по-видимому, пытался, вы- 
ражаясь современным языком, при- 
вимать „административные меры”, 
вплоть до отлучения от церкви, против 
тех верующих, которые оказывали 
странникам гостеприимство. Если Гай 
был членом той церкви, где Диотреф 
играл первую роль, то он, возможно, 
рисковал иавлечь на себя его гнев. Но 
можно предположить, что он был состо- 
ятельным человеком, исключить которо- 
го из церкви было не так-то просто. 
Предположение, что Гай принадлежал к 
какой-то другой церкви, звучит неубеди- 
тельно, особенно в свете 9-го стиха, где 
апостол просто говорит, что писал „цер- 
кви”, как бы подразумевая — „вашей 
церкви”. 

Диотреф, как представляется, являл 
собой ранний и печальный пример епис- 
копа с монархическими замашками. На 
смену первоначально сложившейся в 
Церкви ситуации, когда каждой общиной 
управлял „совет старцев”, пользовав- 
шихся одинаковым авторитетом, посте- 
пенно пришла иная, при которой власть 
внутри церкви стала концентрироватьсяв 
руках одного человека, сумевшего взять 
верх над другими „старцами”; этот чело- 
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век делалея „спископом” (особый этот 
титул вначале был просто сиионимом 
„старца”). Зачастую это, должно быть, 
происходило почти незаметно — по мере 
того, как сильный человек все более`брал 
власть над остальными членами церков- 
ного руководства. Очевидно, в церкви, к 
которой прннадлежал Гай, процесс этот 
привел к выдвижению человека особеи- 
но своевольиого и властолюбивого. 
Причины, по которым Диотреф отказы- 
вался принимать странствующих бра- 
тьев, Иоанном не приводятся. Конечно, 
сам Диотреф так или нначе пытался объ- 
яснять свое поведение. Однако апостол 
Иоанн прямо говорит, что Диотреф по- 
ступал неправильно — „делал зло” (см. 
ст. 11). Апостол иадеялся исправить воз- 
никшее в этой церкви положеине при 
личном посещеини ее (ст. 10). 


Время написания. Как и в случае 2-го 
послания, ме существует достаточио 
объективных данных, на основанин ко- 
торых можно было бы судить о том, 
когда именио было написано это посла- 
нне. Проще всего предположить, что все 
три послаиия, автором которых счита- 
ется ап. Иоанн, были написаны им в 
начале 60-х годов нашей эры. 


ПЛАН 


1. Приветствие (ст. 1-4) 
И. Главная часть послания (ст. 5-12) 
А. Похвалы Ганю (ст. 5-Я) 
Б. Обвинение в адрес Диотрефа 
(ст. 9-11) 
В. Рекомендации Димитрию (ст. #2) 
ИИ. Прошальное приветствие (ст. 13-14) 


КОММЕНТАРИИ 


1. Приветствие (ст. 1-4) 


Ст. 1. „Старец” (см. Вступление) крат- 
ко, но сердечно обращается к тому, кому 
пишет это послание. Первые строки 
письма не похожи на таковые в большин- 
стве другнх Новозаветных послаиий тем, 
что не содержат обычные для ннх по- 
желания „благодати и мнра”. Однако за- 
канчивается послание словами „мир 
тебе" (ст. 14). 

Возлюбленный (от греч. глагола 
агапо — люблю) выражает здесь дух той 
христианской любви, которой определя- 
лось отношение к Глию со стороны апос- 


тола. Этим-то духом, -хотел ом, чтоб 
руководствовался и Гай в своем отно- 
шении к странствующим проповедникам 
—- таким, как упоминаемый тут Димит- 
рий. Еще три раза апостол обращается к 
Гаию с тем же словом „возлюбленный“ 
(стихи 2, 5, 11). 

Слова я люблю по истине, те. „в 
истине”, свилетельствуют, что любовь 
апостола была неподдельной, соостает- 
ствовавшей Божней истине. И такой же 
должна была быть христианская любовь 
Гаия, выражаясь в гостеприимстве про- 
славлявшем истину (ст. 8). Как н в пре- 
дыдущих двух посланиях, в этом пре- 
обладает озабоченность тем, чтобы лю- 
бовь и истииа проявлялись в повседнев- 
ной жизни христиан (пять раз повторя- 
ется слово „нстина“” в этом небольшом 
письме: стихи |. 3, 4, 8, 12); слова „люб- 
лю” н „пюбовь” иаходим в стихах [и 6. 

Ст. 2. Апостол выражает удовлетво- 
рение духовным состоянием Гаия и же- 
лает ему здравствовать и физически. Как 
явствует из последующих стихов (2-6), 
Гай воистнну преуспел духовно. Слова 
молюсь, чтобы ты здравствовал и пре- 
успевал во всем, как преуспевает душа 
твоя, - - это не просто обшепринятое по- 
желание „всех благ". Ап. Иоанн в всамом 
деле хотел земного (хоть и временное 
оно) благополучия для веруюших — не 
только духовного преуспеяния их. Это 
было в нем от Иисуса, Который никогда 
не относился равнодушно к физическим 
нуждам людей, с чем свилетельствуют 
все четыре Евангелия. Молитва о земных 
нуждах своих духовных братьев есть 
своего рода библейское удостоверение 
для истинного христианина. 


Ст. 3. Апостол был обрадован тем, 
что приходившне к нему братья засви- 
детельствовали о „верности Гаия” {под- 
разумевается — учению Спасителя). 
Вполне возможно, что эти братья на опы- 
те познали искреннее гостепринмство 
Гаия, каковое апостол просил проявить 
его н по отношению к Димитрию (ст. 12). 
Слова как ты ходишь в истине развивают 
сказанное о Гаие братьямн. Его образ 
жназни (его „хождение”) согласовывалнсь 
с Божией истиной. 

Ст. 4. Для Иоанна не было ничего 
более радостного, как слышать, что (его) 
дети ходят в истине. Здесь в схожей 
форме выражена та же мысль, что ив 2 
Иоан. 2:4. Относя Гаия к числу „своих 
детей", апостол, возможно, имел в виду, 
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что--Рай через него обратился к Богу 
(апостол Павел именно это подразумевал 
в 1.Кор. 4:14; Гал. 4:19; Фил. 2:22). Но, 
возможно, в то, что престарелый апостол 
относился, как к детям своим, к тем, 
которым служил, по-отечески любя их и 
заботясь о них. 


Й. Главная часть послания 
(ст. 5-12). 


Воздав заслуженную хвалу поведе- 
наю Гаия, апостол переходит к тому, 
ради чего и пишет это письмо: христиане, 
идущие в мир, чтобы проповедывать 
истину, нуждаются в поддержке и помо- 
щи со стороны тех верующих, которые 
живут на пути их следования. В отличие 
от Диотрефа, Гай оказывал помощь 
странствующим проповедникам, и апос- 
тол хотел заверить его в том, что он по- 
ступает правильно. Обращает на себя 
внимание контраст между призывом 
апостола „принимать” тех, которые 
„споспешествуют истине” Христовой (ст. 
8), и отказывать в гостеприимстве лже- 
учителям (см. 7 Иоан. 10-11). 


А. Похвалы Гаию (ст. 5-8) 


Ст. 5. Снова называя Гаия возлюб- 
лежицюя (сы: ст. 1, 2, 11), апостол хвалит 
его за гостеприимство, - оказываемое им 
встречным христианам. Слова для бра- 
тьев м для странников, по-видимому, оз- 
начают, что под „братьями” апостол 
понимал странствующих проповедников, 
отмечая при этом, что гостеприимство 
Гаия распространялось ие только на них, 
но и вообще на „странников” (в первую 
очередь, вероятно, иа христиан, оказав- 
шихся в том месте, где Гай жил). (Об от- 
ветственности христиан по отношению к 
странникам см. Евр. 13:2.) 

Ведя себя таким образом, ты как 
вёрный поступяешь в том, пишет апостол 
Ганю. Другими словами: такое поведе- 
ниезаслуживает похвалы, поскольку сви- 
детельствует о верности Божией истине. 
Снова, как ив 2 Иоан. 1-2, любовь выте- 
кает из истины. 


Ст. 6. Вести о гостеприимстве Гаия 


достигли той церкви, где находился тогда 
Йоани, Это аполие могла быть Иеруса- 


«Янмская церковь — если апостол писал 


послание до 66 года (см. во вступле- 

к1 Иоан. относительно возможности 
ания послания до 66 года). Если это 

Як и было, то Гай не мог не радоваться, 


3 Иоанна 5-8 


узнав, что о службе его тем, кто служил 
Богу, наслышаны и в пользовавшейся 
особым уважением Иерусалимской об- 
щине. Обрадованный, ои прочел затем 
призыв Иоанна: ты хорошо поступишь, 
если отпустишь их, как должно ради 
Бога. Слова „ты хорошо поступишь” бы- 
ли в греческом языке идиоматическим 
выражением, которое можно перевести 
одним словом „пожалуйста”. Под сло- 
вами же „отпустишь, как должно” (про- 
пемпсас) несомненно подразумевалось, 
что также следовало позаботиться о каж- 
дом госте — иобо всееще находящемся в 
доме, и об уже отправляющемся в до- 
рогу. Апостол, таким образом, наставлял 
Гаия и впредь проявлять щедрость по 
отношению к странствующим братьям. 
Ничто меньшее ие может быть угодно 
Богу (по-русски передано — делать то-то 
и то-то как должно ради Бога), Который 
проявил Свою неизмеримую щедрость, 
отдав Своего Сына. 


Ст. 7. Ведь те, кому Гай должен был 
помочь, пошли ради имени Его. Конечно 


же, апостол говорит об имени Иисуса 


Христа, превознесенного Богом „выше 
всякого имени” (Фил. 2:9-11). А делать 
что-либо во имя Его — это величайшая 
честь (ср. Деян. 5:41, где говорится о 
радости принять и бесчестие за имя 
Господа). 


„Они... пошли, ше взявиги ничего от 
язычников. Это, по-видимому, надо по- 
нимать, как „не приняв от язычников 
никакой помощи”. Рабам Господним и не 
подобало искать помощи у тех, кто не 
верит в это Имя и не почитает его. С 
другой стороны, даже в наше время не 
подобает проповеднику Евангелия, кото- 
рый от имени Бога даром предлагает 
людям спасение, просить у них матери- 
альную поддержку. 


Ст. 8. Но из того, что проповедники 
Евангелия не могут просить помощи у 
неспасенных людей, следует, что верую- 
щие тем более обязаны помогать им. 
Оказывая им необходимую помощь (в 
частности, гостеприимство), такие хри- 
стиане, как Гай, становятся „споспешни- 
ками истине”. Судя по другим переводам, 
86 лучше было бм передать как „чтобы 
нам и им сделаться соработниками ради 
истины”. Речь тут идет о такой деятель- 
ности сообща, в результате которой ис- 
тиной исполняются сердца людей, и 
жизнь их являст ее. Таким образом апо- 
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3 Иоанна 9-11 


стол ставил перед Гаем благородную 
цель. 


Б. Обвинение в адрес Диотрефа (ст. 9-11} 


Ст. 9. Не все, однако, стремились к 
исполнению этой цели, как следует далее 
из письма Иоанна. Апостол с горечью 
замечает: Я писал церкви; во любящий 
первенствовать у них Диотреф не прини- 
мает нас. Это упоминание как бы попутно 
о церкви явно свидетельствует о том, что 
именно к ней и принадлежал Гай. Но 
создается впечатление, что Гай ничего не 
знал об этом письме Возможно, Диот- 
реф скрыл его от членов церкви. Апос- 
толу ясно, что поступки Диотрефа объ- 
яснялись его жаждой первенствовать в 
церкви. К сожалению, не ой последний из 
церковных руководителей страдал этим. 
Искушение использовать свою роль в 
собрании верующих как средство убла- 
жать самого себя и сегодня мучит слуг 
Божиих, которые должны поэтому со- 
противляться ему всеми силами. Личные 
амбиции привели Диотрефа к тому, что 
он стал действовать вопреки желанию 
апостола Иоанна. Слова не принимает 
нас, т. е. „не принимает нас как гостей”, 
надо понимать в том смысле, что неже- 
лание Диотрефа оказать гостеприимство 
странствующим братьям (Ср. ст. 5}, воз- 
можно, принесшим в их церковь только 
что упомянутое письмо, Иоанн воспри- 
нял как отказ принять его самого. Вполне 
можно допустить, что лично против ап. 
Иоанна Диотреф и не выступал в откры- 
тую, но отвергнув посланных им, он как 
бы отверг и его самого (ср. Иоан. 13:20). 

Ст. 10. Автор послания предполагал, 
однако, что сумеет лично заняться этим 
делом. Посему, если я приду, то напомню 
© делах, которые он делает. Заявление 
Иоанна звучит довольно сдержанно, но 
понимать его надо в том смысле, что 
„дела Диотрефа” будут представлены в 
должном свете. 

Автор послания обвиняет Диотрефа в 
трех вещах. Первое: он попосит нас злы- 
ми словами; в оригинале эта фраза звучит 
буквально так: „он возводит на нас лож- 
ные обвинения ы пры том злыми сло- 
вами” Несомненно, своевольный этот 
руководитель делал все, что мог, чтобы 
испортить репутацию тем, кого ие хотел 
„принимать” (местоимение „нас”, как ив 
9 стихе, по-видимому, относится не 
столько к самому Иоанну, сколько к его 
представителям). Однако Диотреф ие 


довольствовался лишь злыми словами, 
его вторая вина в том, что он ие прими- 
мает братьев... Злая болтовия’его несом- 
ненно настраивала м других верующих в 
той церкви — отказывать им в гостепри- 
имстве (в отличие от Гая). 


И, наконец, третье — как и многие 
другие церковные диктаторы во все вре- 
мена, Диотреф изо всех сил стремился 
навязать свою волю другим: запрещает 
желающим, м изгоняет из церкви. Поль- 
зуясь своей властью, им же самим уста- 
новленной, и своим руководящим поло- 
жением (ст. 9), Диотреф заставлял членов 
церкви отказывать братьям в гостепри- 
имстве, а неподчинявшихся ему „изгонял 
из церкви”. 


Возможно, Гаию многое низ этого 
было известно. Создается впечатление, 
что апостол косвенно хотел ему напом- 
нить, что у него могут возникнуть труд- 
ности, если будет принимать тех, кото- 
рые служат истине. 

Но решительность Гаия в вопросе го- 
степриимства (ст. 5-6), по-видимому, го- 
ворит © том, что он был влиятельным 
человеком и мог противостоять самоуг- 
‘фавству Диотрефа. А обещание Иоанна 
лично разобраться с Дистрефом, когда 
придет к ним, наверное, придали ему еще 
больше решимости. 


Ст. 11. Апостол призывает Ганя: не 
подражай злу, но добру. Диотрефу ни в 
коем случае ие следует подражать. Пове- 
дение человека свидетельствует о том, в 
каких он отношениях с Богом. Кто де- 
лает добро, тот от Бога. „От Бога” звучит 
по-гречески как ек тоу теоу, и мы не- 
однократно встречаем это словосочета- 
ине в 1 Послании Иоанна (3:10; 4:1-4, 
6—7). Оно говорит ‚ что источник дей- 
ствий и поступков человека (когда они 
добрые), его доброжелательного отно- 
шения к другим людям — в Боге. Это 
подтверждается и обратным положе- 
нием: ..а делающий зло не видел Бога. 
Сравните сказанное здесь с 1 Иоан. 3:6 
(см.ком. на этот стих). Значение этих слов 
нельзя приуменьшать. Зло не может ис- 
ходить от того, кто воистину принял 
Бога; оно всегда гнездится в темном 
сердце и является следствием духовной 
слепоты, т. е. неспособностью „видеть” 
Бога (своими духовными очами). За- 
метьте, что Иоанн не ставил под вопрос 
спасение Диотрефа, он лишь утверждал, 
что поведение его свидетельствует о его 
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духовной слепоте. Гаию он советовал 
_ остерегаться чего-либо подобного. 


‚ №. Рекомендации Димитрию (ст. 12) 


Ст. 12. Если Гай последует совету 


и добру” (ст. 11), то он ожажет 
етиривмсть Димитрию. Апостол не 
Раговорит об этом прямо, но это вытекает 
КАЖ его рекомендаций Димитрию. В со- 
класни с древнсеврейским законом о сви- 
ущётелях (Втор. 19:15) апостол подкреп- 
заст эти рекомендации трояким свиде- 
чельством. 1) О Димитрым засвидетель- 
чтвозано всеми (подразумевается — 
зисеми теми, кто знал его; 2)...м самою 
< иетивою. Истина тут выступает как лич- 
< ‘месть, способная свидетельствовать, и 
^`это несомненно означает, что характер 
Димитрия и доктрина, которую он испо- 
5 дедует, настолько согласуются с истиной, 
, ^^ что фактически она сама свидетельствует 
№, `емем. 3)... сшидетельствуем также м мы, и 
ВЫ змаете, что свидетельство наше ис- 
‘тинию. Ап. Исаны лично свидетельствует 
`; 06 этом человеке, достойном всяческой 
| мохвалы. Так что Гай без колебаний мо- 
` `№ит оказать ему такое же гостепрним- 
‚ стае, какое он оказывал другим. (Димит- 
" рия, © Котором эдесь речь, ие следует 
путать с тем Димитрием, который про- 
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тивился Евангелию; о ием мы читаем в 
Деян. 19:24.) 


Ш. Юрощальное приветствие 
(ст. 13-15) 


т. 13-14. Итак апостол сказал в этом 
коротеньком посланим то главное, ради 
чего он писал его. Но еще многое хотел 
бы сказать он Гаию. Многое еце мог бы 
написать ему, однако (как и во 2-м По- 
слании), он выражал надежду, что ему 
удастся лично встретиться с адресатом (в 
данном случае — Гаем), чтобы побесе- 
довать лицом к лицу. 

Ст. 15. Апостол желает Гаию мира и 
передает привет от друзей, которые на- 
ходятся там же, где и Иоанн. И тем 
„прузьям”, которые поблизости от Ганя, 
апостол просит передать приветы по- 
именно . Подчеркнуто (дважды) употре- 
бив слово „друзья”, апостол, возможно, 
хотел напомнить Гаию, что христиане 
повсюду должны быть связаны узами 
дружбы и быть готовы оказывать по- 
мощь друг другу, коль скоро в ней воз- 
никает нужда. В этом — дух христи- 
анства и одна из характерных его 0со- 
бенностей: встречаясь с незиакомыми 
прежде людьмн, вдали от своего дома, 
христиании открывает, что из общей ве- 
ры немедленно возникают узы дружбы, 
связывающие их отныне. 
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_ ПОСЛАНИЕ АПОСТОЛА ИУДЫ 


Эдвард С. Пентекост 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Авторство. Автор Послания Иуды, 
последнего из так называемых „Собор- 
ных (общих) посланий”, предваряет его 
краткими словами о самом себе: „Иуда, 
раб Иисуса Христа, брат Иакова” (ст.1). 
Кто же он был? Существует три 
возможных ответа: а) Иуда, как и Иаков, 
был рождеи матерью Иисуса Христа и, 
значит, был Ему братом по плоти; 6) Это 
был один из апостолов; в) Он был одним 
из руководителей ранней Иерусалимской 
церкви. Об этом последнем известно, что 
он был послав в Антиохию, вместе с 
Павлом, Варнавою и (Силой (Деян. 
15:22). Он прозывался Варсавою и, сле- 
довательно, мог быть братом Иосифа 
Варсавы, одного из кандидатов на 
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риота (Деян. 1:23). Так или иначе, человек 
этот был известен Церкви. Однако ника- 
ких подробностей об авторе этого посла- 
ния мы не знаем. 

Что касается того, был ли он апосто- 
лом, то, судя по стиху 17, сам ои себя 
апостолом не считал, но, возможно, и то, 
что писал так по скромности. Однако, 
важность темы, на которую он пишет, 
свидетельствует, что он считал себя впра- 
ве касаться ее, как если бы действительно 
был апостолом. 

Большинство богословов сходятся на 
том мнении, что Иуда был наполовниу 
братом Господу — по плоти, сыном Ма- 
рни и Иосифа, родившимся у них после 
Иисуса, и, следовательно, слово „раб” 
применимо к пншущему потому, что, хо- 
тя поначалу братья Иисуса не верили в 
Него (Иоан. 7:5), позже, будучи свидете- 
лями Его воскресения, они обратились 
(Деян. 1:14). Среди них — и Иуда, ко- 
торый, однако, не считав себя достойным 
именоваться „братом” Инсуса Христа, 
называет себя Его рабом. 

Маков, которого Иуда называет сво- 
им братом, тоже был братом Господа 
(Мат. 13:55; Мар. 6:3), и он же был одним 


из руководителей — Иерусалимской ^ 
церкви (Деян. 15:13) и автором одно- 
именного послания (Иак. 1:1). | 

Иуда пищет свое послание, будучи 
движим искренней любовью и озабочен- 
ностью, но в тоне его чувствуется извест- 
ная властность. Он хотел бы писать на 
радостную тему: „об общем спасении” 
(Иуд.3). но в гораздо большей степени 
вынужден касаться невеселых вещей. Его 
любовь к братьям, которые были, он ви- 
дел, под угрозой вражеского вторжения, 
заставила его после нескольких радост- 
ных слов перейти к серьезному преду- 
преждению. 


Стиль послания. Стиль Иуды — динами- 
чен, ему присущи образные выражения 
(„безводные облака“, „осенние деревья” 
— ст. 12; „волны” и „звезды”, ст. 13). 

Для Муды характерен так назы- 
васмый метод триад; некоторые коммен- 
таторы насчитывают в его послании 18 
трнад. Самыми заметными из них явля- 
ются следующие: „Иуда... раб... брат” (ст. 
1); в его обращении: „призванным... ко- 
торые освящены... сохранены” (ст. 1); в 
его приветствии: „Милость... мир и лю- 
бовь” (ст.2); в характеристике веро- 
отступников: „нечестивые... обращаю- 
щие благодать Бога... отвергающиеся ... 
Иисуса Христа” (ст.4); в приводимых им 
примерах других вероотступников, ко- 
торые подверглись Божиему суду: „на- 
род из земли Египетской... ангелы... 
Содом и Гоморра и окрестные города” 
(ст. 5—7); в его описании современных 
ему еретиков—мечтателей: „которые 
оскверняют плоть... отвергают началь- 
ства...злословят высокие власти” (ст.8); в 
уточняюшей характеристике последних : 
„идут путем Каиновым... предаются 
обольщению мзды, как Валаам... в-упор- 
стве погибают, как Корей” (ст.11). 

Затем Иуда выходит за пределы триад 
— „тройственных образов”, усиливая их 
новыми и новыми метафорами, благо- 
даря чему сказанное им о вероотступ- 
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никах звучит в тоне все нарастающего 
осуждения. Он называст их : „безводные 
облака... осенние деревья, бесплодные... 
свирепые морские волны, пенящиеся 
срамотами своими; звезды блуждающие”" 
(ст. 12—13). 

Другие примеры триад находим там, 
где Иуда говорит о ропотниках, всем 
недовольных ‚поступающих по своим по- 
хотям... (ст. 16). Они — „люди, отделя- 
ющиесебя (отединства веры), душевные, 
не имеющие духа” (ст. 19). 

Иуда часто ссылается на Ветхий За- 
вет. Он говорит об исходе Израиля из 
Египта м о последующей гибели многих 
израильтян в пустыне (ст. 5), о Содоме и 
Гоморре (ст. 7), о теле Моисея (ст. 9), о 
Каине (ст. 11), о Валааме (ст. 11), о Корее 
(ст. 11), оЕнохе (ст. 14), об Адаме (ст. 14). 


Время написания „Ученые придержн- 
ваются разного мнения относительно да- 
ты написания этого послания, поскольку 
из текста его не видно, ни кому оно было 
адресовано, ни какие именно еретические 
группы (или группу) имел Иуда в виду. 
Большинство, однако, полагает, что по- 
слание было написано между 67 и 80 
годами нашей эры. Возможно, Иуда ис- 
пытывал на себе сильное воздействие ап. 
Петра, который написал свое второе по- 
слание в 67 или 68 году. Петр предсказы- 
вал, что лжеучители „явятся” в будущем 
(2 Пет. 2:1; 3:3), а Иуда пишет о них как о 
тех, которые уже „вкрались” в Церковь 
(Иуд. 4). Ересь гностиков, которую, воз- 
можно, имел в виду Иуда, начала про- 
никать в церкви уже в первом веке. 


Цель написания. Одна главная мысль 
проходит через все послание: „Берегитесь 
вероотступников”. В соответствии сэтим 
предупреждением Иуда настоятельно 
увещевает своих читателей „подвизаться 
за веру” (ст. 3). Гностицизм уже начал 
поднимать голову. Вот что писал Майкл 
Грин в связи с анализом Второго Посла- 
ния Петра и Послания Иуды: „Здесь в 
сжатой форме описаны те глазные эле- 
менты и особенности, из которых впо- 
следствыи сложился поздний гностицизм: 
приоритет чельвеческих знаний иад тре- 
бованиями морали; надменное отноще- 
нне к „непросвещенным” руководителям 
Церкви, интерес к разного рода спирити- 
45ским` явлениям, разделения, наконец 
— „сладостраетие и покотливость”. 

Стороиинки зарождавшегося гности- 
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цизма, об опасности которого пре- 
дупреждает Иуда, отвергали Иисуса 
Христа как Господа (ст.4}, проповеды- 
вали вседозволенность (ст. 4, 8, 16), не 
признавали властей (ст. 8, 11, 18), шли на 
позоду свонх греховных желаний (ст. 16; 
18), озабочены были лишь собственной 
выгодой (ст. 11-12, 16), они были безду- 
ховны (ст. 19), чванливы (ст. 16) и хваст- 
ливы (ст. 16). 


Гностики объявляли все, что отно- 
снится к области духа, — добром, а все 
материальное — злом. Отсюда их повы- 
шенный интерес к явлениям мира ниого. 
Но они проповедывали и безудержность 
в исполнении плотских желаний. Таким 
образом суть этого вероотступничества 
гностиков состояла в том, что благодать 
Божия объявлялась „поводом к распут- 
ству”. Иуда и обвинял гностиков в „двой- 
ном отпадении” — в исповедании лже- 
учения и в распутном поведении. 


Читатели послания. Из тона послания 
можно заключить, что оно было напи- 
сано’-одной из еврейских христианских 
церквей где-то в Палестине. Ссылки на 
Веткий Завет ни, по-видимому, на произве- 
дения внебиблейской литературы гово- 
рято том, что читатели, которым посла- 
ние предназначалось, хорошо понимали, 
о чем идет речь, и не нуждались в допол- 
нительных разъяснениях. Упоминания о 
Египте, Содоме и Гоморре, Моисее, Ка- 
ине, Валааме, Корее, Енохе, Адаме и о 
падших ангелах — тоже указывают на 
осведомленность читателей как в Ветхом 
Завете, так, возможно, и в апокрифичес- 
кой литературе. 


Значение послание. Оно является серь- 
езным предупреждением всем верующим 
на все времена, так как все они могут 
впасть в такие же доктринальные и жн- 
тейские заблуждения. Да, это послание, 
трактующее вопрос отпадения от веры, 
было рассчитано на евреев-христиан, 
живших в 1 веке, но оно имеет значение и 
для Церкви в целом. Всем верующим 
следует быть начеку, чтобы не угодить в 
сети тех, кто отвергают Иисуса Христа 
ках Господа, призывают следовать своим 
плотским влечениям, не покоряются 
властям, сеют расколы, преследуют свои 
корыстолюбивые цели. 


ПЛАН 


1. Приветствие (ст. 1-2) 
1. Предупреждение атпосительно 


2. Ангелы (ст. 6) 
3. Содом и Гоморра (ст.7) 

Б. Проавленые отступмичества в димы 
Иуды (ст. 8-16) 
1. Непокорность властям (ст. 8-10) 
2. Неправедные пути (ст. 11) 


{ет. 14-16) 
ГУ. Советы, как ие виасть в вероотетуп- 
ничество (ст. 17-23) 
А. Помните учение апостолов 
(ст. 17-19) 
Б. Назидайте самих себя (ст. 20-21) 
В. Будьте милостивы к другим 
{ст. 22-23) 
У. Победа над веростетупничеством 
ет. 24-25) 


КОММЕНТАРИИ 


1. Приветствие (ст. 1-2) 

Ст. 1. Автор представляет себя прос- 
то: Иуда, раб ШМисуса Христа, брат 
Иакова. В обращении к своим читателям 
он не ссылается на данную ему власть. 
Ему достаточно чувствовать себя 
„рабом” Иисуса Христа. (Соображения 
относительно личности Иуды смотрите 
во Вступлении.) 

Послание Иуды было адресовано 
призванным, которые освящены Богом 
Отцом и сохранены Иисусом Христом. 
Эта тройственная характеристика Божиих 
детей является одной из многих триад, 
встречающихся в этом послании. Слово 
„призванным” обращено в прошлое: Бог 
призвал их ко спасению через Свое избра- 
ние по милости (см. Рим. 1:6; 8:30; 1 Кор. 
1:24; Е. 4:4; 2 Пет. 1:3). Слова „освящены 
Богом Отпом”, то есть отделены Им для 
Себя, потому что Он возлюбил их, под- 
разумевают настоящее время, так как, 
хотя о Своей любви к людям Бог и 
объявил в далеком прошлом, она про- 
должается и в настоящем. Слова третьей 
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части обращения: еохранены Иисусом 
Христом — содержат надёжнейшую га- 
рантию на будущее, ибо Христос будет 
хранить тех, кто доверяется Ему, вплоть 
до Своего второго пришествия (1 Фес. 
5:23; 2 Тим. 1:2; 1 Пет. 1:5; Иуд. 24). При- 
звание осуществляется посредством ак- 
тивной работы Духа Святого, освящение 
приходит от любящего Отца Небесного 
(2 Кор. 13:14), а сохраняет верующих в 
Своем Священническом служении — 
Сын. Таким образом в приветствии Иуды 
отражена деятельность всей Троицы. В 
осознании того, что Бог, призвав их, 
освящает в Своей любви и хранит, чер- 
пают верующие уверенность и душев- 
ный мир во времена вероотступничества. 

Создается впечатление, что на каж- 
дый из этих трех моментов в обращении 
Иуды содержится как бы намек в даль- 
нейшем тексте Послания; на призвание 
можно видеть намек в словах: „об общем 
спасении” (ст. 3), о любви Божией, кото- 
рая явилась причиной их освящения, чи- 
таем в стихе 21, а о сохраняющей веру- 
ющих силе Иисуса Христа говорят сле- 
дующие слова: „ожидая милости от 
Господа нашего Иисуса Христа, для веч- 
ной жизни” (ст.21; ср. ст. 24). 

Ст.2. В исходящих от Бога милости, 
мире и любви, умножения которых же- 
лает Иуда в своем приветствии верую- 
щим, особенно нуждаются те христиане, 
которые живут в атмосфере отступниче-. 
ства. Божия милость может поддержать 
их в трудное время (Евр. 4:16); мир Его, 
„который превыше всякого ума”, может 
дать душе тишину и покой и тогда, когда 
зло свирепствует вокруг (Рим. 15:13; Фил. 
4:7); а Его любовь может защитить и 
сохранить верующих перед лицом 
опасности (Рим. 5:5; 1 Иоан. 4:12, 15-16). 

Характер приветствия отражает 
взгляды автора и его мировосприятие. 
Самый подбор слов говорит о глубоком 
сочувствии и сердечной озабоченности 
его относительно тех, кому ои пишет. Он 
жаждет, чтоб онн во всей полноте по- 
знали Божии милость, мир и любовь. 
Сам же Иуда переполнеи любовью к ним 
и потому пр`дупреждает их о тех, кото- 
рые проникают в церковь, чтобы разру- 
шить ее, и которые не знают о 
Божественной милости, мире и любви. 


П. Предупреждение относительно 
вероотступников (ст. 3-4) 


Ст. 3-4. Желая писать на более ра- 


Иуды 5-6 


достную тему об общем спасении, Иуда 
вынужден был обстоятельствами обра- 
титься к другой — жтучей и неприятной 
теме. Сложившаяся ситуация призывала 
кнемедленному действию. Возникла оче- 
видная опасность, и Иуда призвал верую- 
щих противостать ей со всей ре- 
шимостью. Иуда прямо говорит: Я почел 
за нужное написать вам увещание — 
подвизаться за веру... Затем он объясняет 
своим читателям, что именно побудило 
его взяться за перо: Ибо вкрались ме- 
которые люди... Они присоединились к 
общинам верующих, выдавая себя за их 
братьев, тогда как на деле они были им 
врагами . 

Онписал тем, кто разделял с ним веру 
испасенне. И побуждал их быть начеку по 
отношению к вероотступникам, которые 
проникли в поместные церкви с тем, что- 
бы разрушить, если удастся, само осво- 
вание веры, на котором стоит Церковь. 

Под верой, одвяжды преданной свя- 
тым следует понимать ту совокупность 
истин, которую донесли до верующих 
апостолы. Слово „вера” употребляется в 
этом же значении в Гал. 1:23 и 1 Тим. 4:1, 
подразумевая ‘то, во что уверовали. 
Опасность распространения лжеучений 
должна была вызвать ответную реакцию 
со стороны верующих, побудить шюдва- 
заться (епагонизестаи в греч. оригинале 
означает буквально „защищать, не жалея 
сил”, те истины, которые безбожники 
старались опровергнуть). Иуда как бы 
подписывался под словами: „Будем твер- 
до держаться исповедания нашего” (Евр. 
4:14). 

Проникшие в церкви чужаки, которые 
и мыслили, и вели себя развратно, дол- 
жны были быть удалены. Ибо они не 
были заблудшими последователями 
Христа, но именно чужаками, стремив- 
шимися подорвать христнанскую веру. 

В упоминании о том, что эти люди 
были издревле предназначенные к сему 
осужденыю, по-видимому, — намек иа 
ветхозаветные пророчества (Ис. 8:19-22; 
Мер. 5:13-14). Конец их предсказан также 
в Новом Завете (см. 2 Фес. 2:6-10; 2 Пет. 
2:3). 

Две особенности были присущи этим 
„нечестивым” (см. Иуд 15) : они извра- 
щали учение о Божией благодати и отвер- 
гали Сына Божня. 

В свободе верующих во Христе они 
вигели залог вседозволенности ‚бе- 
эудержного угождения „похотям плотн”. 


Несчитая плоть творением Бога, они при- 
зывали не ограничивать её ни в чем. 
Неудивительно, что эти извращения в 
повседневной жизни вели их к извраще- 
нию христианского учения как такового, 
аименно — котрицанию личности Иисуса 
Христа и власти, данной Ему Богом. 


Ш. Предупреждение об опасности 
оотступничества (ст. 5-16) 


Вначале Иуда предупреждает своих 
читателей об опасности вероотступ- 
ничества, ссылаясь на три примера в 
прошлом, когда отступники не избежали 
кары (ст. 5-7), а затем говорит о гря- 
дущем суде над нынешними отступни- 
ками. (ст. 8-16). 


А. Примеры отступничества в 
прошедшие века (ст. 5-7) 


1. ЕГИПЕТ (ст. 5) 


Ст. $. Египет приводится в напоми- 
нание о том, что большинство израиль- 
тян, выведенных оттуда, веры не имели. 
По причине неверия и погибло в пустыне 
целое поколение евреев (ср. Евр. 
3:16-19). 


2. АНГЕЛЫ (ст. 6) 


Ст. 6. Среди ангелов есть такие, кото- 
рые не „оставили своего жилища” м не 
вышли из послушания Богу. Но есть и 
другие — которые ие сохранали своего 
достоинства, мо остивялм свое жилище 
(по другим переводам — „ не удоволь- 
ствовались своим положением”), и 
теперь они соблюдаются в вечных узах, 
вод мраком, на суд великого дня. 

Среди богословов нстединого мнения 
относительно источника информации, 
которьзм пользовалси в данном случае 
Иуда. Некоторые считают, что он взял 
эту мысль из Быт. 6:1-4, где сказано, что 
„сыны Божии” стали грешить с дочерьми 
человеческимк; это, мол, и были те анге- 
лы, которые не сохранили своего „досто- 
инства” и ослушались Бога (см. ком. на 
Быт. 6:1-4). Другие полагают, что Иуда 
имеет в виду то, о чем говорится в 
апокрифической книге Еноха. Поскольку 
усамого автора Послания никаких разъ- 
яснений на этот счет нет, то и нам ничего 
ие остается, как строить догадки. Однако 
то, как говорит Иуда о падших ангелах, 
дает основание полагать, что его чита- 
тели хорошо знали, о чем идет речь, ив 
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дополнительных пояснениях ие нуж- 
дались. 


3. СОДОМ И ГОМОРРА (ст. 7) 


Ст. 7. В качестве третьего примера 
Иуда приводит Содом и Гоморру и 
окрестные города, обращая внимание 
своих. читателей на то, какая ужасная 
участь постигает отвращающихся от 
Бога м „идущих во след своим плотским 
похотям”. Судьба неверуюущих, жив- 
ших когда-то в этих городах (Быт. 19:1- 
29), предвозвещает судьбу и современ- 
ных нечестивцев, которые отвергают 
Божию истину и не слушают Его предо- 
стережений. Огненная казнь, которой 
подверглись извращенцы Содома и 
Гоморры, — это прообраз вечного огня в 
аду, которого не избежать лжеучителям. 


Б. Проявление отступничества в дни 


Иуды (ст. 8-16) 
1. НЕПОКОРНОСТЬ ВЛАСТЯМ (ст. 8-10) 


Ст. 8. От исторических примеров, 
описанных вст. 5-7, Иуда возвращается к 
вероотступникам в пределах современ- 
ной ему Церкви. Те из них, которые 
оскверняют (свою) плоть, — подобны 
жителям Содома и Гоморры. Те, кто 
отвергают начальства, уподобляются не- 
верующим евреям, которые не считались 
с авторитетом нн Моисея, ни Самого 
Иеговы. Те же, кто злословят высокие 
власти (судя по греч. оригиналу, речь 
здесь идет о небесных существах), срав- 

„.нимы с ангелами, которые ис сохранили 

своего достоинства. Субъекты, предста- 
ющие перед нами в этих трех сопостав- 
лениях, отличаются плотской амораль- 
ностью (см. Рим. 1:24, 26-27; Еф. 4:19), 
непокорностью и духовиой дерзостью. 
Будучи мечтателями, онн ошибочно по- 
лагают, что пути, которые они избрали, 
приведут их к чему-то хорошему. 

Ст. 9. Михаил Архангел был послан 
похоронить Моисеево тело, однако, со- 
гласно иудейской традиции, основанной 
накниге „Успение Монсея”, не вошедшей 
вканон Св. Писания, диавол стал спорить 
сним, предъявляя, видимо, свое право на 
тело Моисея. Однако Михаил, несмотря 
на всю силу и аласть, которыми обладал, 
не ответил сатане сколько-нибудь дерзко, 

`но доверил это дело Богу и лишь сказал: 
Да запретит тебе Господь. Между тем, 
у решаются злословить небес- 
ныё силы (ст. 8), являя собой полную 
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противоположность Архангелу Михаилу, 
который „не осмелился" злословить даже 
сатану, властителя падших ангелов. 

Ст. 10.Самое восприятие вещей гно- 
стиками принижалось тем, что они це- 
ликом пребывали во власти своих жн- 
вотных инстинктов. Знания, касавшиеся 
мира иного и его обитателей, были им 
недоступны. А то, что было доступно их 
„познанию” (влечения плоти не были сек- 
ретом и для „бессловесных животных”, 
ио зтими „познаниями” они только 
„растлевали себя”). Иуда таким образом 
высмеивает претензии гностиков, на 
высшее знание. Их истинное „знание” — 
по части осквернения собственных тел 
(ст. 8) — вело их, как жителей Содома и 
Гоморры, к саморазрушению. 


2. НЕПРАВЕДНЫЕ ПУТИ (ст. 11) 


Ст.11.И вновь прибегает Иуда к одной 
из своих излюбленных триад. По его 
словам, отступники заблуждались триж- 
ды — горе им! Онн идут путем Канно- 
вым. Это может означать, что оии, по- 
добно Каину, или (а) сами избирали себе 
путь и образ служения, или (6) завидо- 
вали другим, либо (в) ненавидели других, 
одержимые духом уничтожения (см. 
Иоан. 3:12). 

..иредаются обольщению мзды, как 
Валаам. Валзам известен тем, что под 
маскою служения Богу склонал других ко 
греху, стремясь ещеи нажиться на этом (2 
Пет. 2:15-16; Чис.22:21-31). Подобно ему, 
и лжеучители — современники Иуды, 
жадные до денег, вводили людей в грех. 
сами не понимая, насколько это опасно. 

«И в упорстве погибают, как Корей . 
Корей некогда поднял бунт против Мо- 
исея н Аарона, восстав против власти, 
которая была им дана Богом. Таким 
образом они в сущности восстали против 
Самого Бога. Так же и люди, о которых 
говорнт Иуда (возможно, это были руко- 
водители каких-то местных церквей), 
восстали против Божией власти, и за это 
им не мниовать уничтожения. Иуда на- 
столько уверен в этом, что говорит о них 
как об уже погибающих. 


3. НЕПРАВЕДНОЕ ВОДИТЕЛЬСТВО 
(ст. 12-13) 


Ст. 12. Иуда говорит о хитрых ме- 
тодах, какими проникают отступники в 
церковь. Они участвуют в вечерях любвя: 
пыршествуя с вами. По-видимому, эти 
„вечери” проводились в память вечери 


Иуды 13-15 


Господней. Тахим образом внешне они 
как будто признавали Господа, тогда как 
внутренне отвергали Его (ст. 46). И в 
этом смысле были „соблазном” для ве- 
рующих, тая в себе опасность для них. Да 
и можно ли представить себе большее 
кощунство! 

Более того, неверующие эти брали на 
себя роль пастырей, ио на деле не были 
ими. Вместо того, чтобы заботиться о 
духовном насыщении стада Божиего, они 


без страха утучияют себи. А ведь в ^ 


насыщении овец — главная обязанность 
пастыря! Люди эти, претендовавшие на 
руководство стадом, были жестокосерд- 
ными обманщиками и эгоистами. 

Будучи формально старшими, они 
были подобны безводным облакам, но- 
симым ветром. Это первое из четырех 
красочных уподоблений природным яв- 
лениям в стихах 12-13. Лжепастыри не 
могут напоить жаждущие души, они 
лишь притворяются, что могут. Но они, 
как и облака, гонимые ветром, скоро 
исчезнут. 

Они духовно мертвы, как осенние 
деревья, бесплодные, дважды умерише, 
исторгнутые. Вот как объясняется этот 
образ : если по осгии (когда собирают 
фрукты) дерево ие прниосит плодов, то 
оно кажется умершим, или действитель- 
но мертво. Будучи вырванным с корнем, 
оно умирает окончательно, как бы во 
второй раз. О „мертвости” пастырей-от- 
ступников свидетельствовали две вещи: 
а) они не прнносили духовного плода в 
других и 6} они сами не имели духовных 
корней, как бы „исторгнутые”; только 
осуждение ждало их впереди. 


Ст. 13. Свирепые морские волны, 
ценящиеся срамотами своими. Как мор- 
ские волны, набегая на берег, тут же 
убегают прочь, не оставляя ничего, кроме 
пены, так и эти отступники ие могут дать 
людям ничего доброго, полезного или 
поучительного. Лишь пустота и срам 
остаются после них. 

Звезды блуждающие... Ярко блистая, 
пересекают такие звезды ночной небоск- 
лои и затем исчезают без следа. По звез- 
дьм, положение которых — неизменно, 
ориентируются мореходы, а от блужда- 
ющих им нет никакой пользы. А если бы 
какой-выбудь неразумный штурман стал 
сверять по ним путь своего корабля, то 
увел бы его далеко в сторону. Так и 


популярность оЁступников имеет корот- 


кий век, ате, которые по неосмотритель-. 
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ности последуют за ними, уйдут далеко 
от истины. Подобно блуждающим звез- 
дам, канут еретики во „мрак”, но это 
будет духовный мрак — их наказание в 
вечности. 

Вероотступники, о которых пишет 
Иуда, не были верующими, которые не 
принесли плода, и, значит, ие получат 
награды на небе, — после суда Христа 
иад верующими. Они — самозванцы, ко- 
торые будут судимы по их злым делам. 


4. УГОЖДЕНИЕ САМИМ СЕБЕ (ст. 14-16) 


Ст. 14-15. О суде иад вероотступни- 
ками уже упоминалось в стихах 4-7, 13, 
теперь же Иуда подтверждает нензбеж- 
иость его ссылкой на пророчество Еноха, 
жившего до потопа (Быт. 5:4-20). Но 
богословы сталкиваются тут с большим 
затруднением, поскольку в Ветхом Завете 
нет никаких упоминаний об этом проро- 
честве. Однако в апокрифической „Книге 
пророка Еноха”, написанной примерно в 
110 году до Р.Х., есть место, подобное 
словам Иуды в 1:9, и ив этом основании 
многие считают, что Иуда цитирует 
именно из этой, по-видимому, хорошо 
известной первым христианам, книги. 
Другие же, ссылаясь на различия, имею- 
щиеся между словами Иуды и тем, что 
сказано в „Книге пророка Еноха”, 
высказывают предположение, что свое 
откровение, связанной с Еиохом, Иуда 
получил прямо от Бога, или под воздей- 
ствием Духа Святого вписал в это посла- 
ние какое-то устное предание. Ни то, ни 
другое объяснения не противоречат док- 
трине Богодухновеииости. Если Иуда 
цитировал из апокрифа, то тем самым 
подтвердил истинность данного проро- 
чества, а не всей „Книги пророка Еноха” в 
целом (ср. с цитатой Павла из, как пола- 
гают, Эпименида, критского поэта, Титу 
(1:12). 


В пророчестве Еноха указывалось на 
грядущее возвращение Христа на землю, 
во славе, со тьмами святых ангелов Своих 
(Мат. 24:30; 2 Фес. 1:10), чтобы сотворать 
суд над всеми (2 Фес. 1:7-10) и обличить 
всех между ними нечестивых во всех 
делах, которые произвело их нечестнеи 
во всех жестоких (асебейс — буквально 
„неуважительный”) словах, которыепро- 
изнесли на Него нечестивые грешники. 
Четырехкратное повтореине Иудой сло- 
ва „иечестивый” подчёркивает суть 
характера вероотступников. Претендуя 


на роль духовных вождей, оны „злосло- 
вили“ Ивсуса Христа (см. ст. 10). 

Ст. 16. Иуда приводит четыре отвра- 
тительные особенности их: в) Это ропот- 
иики, ничем не довольные, — они по- 
стоанао обвиняли других людей, а 
собственных ошибок не видели; 6) посту- 
вазюцие по своим вохотям (нечестиво и 
беззакомио) — см. также ст. 8, 10, 18-19; в) 
уста их произносят мадутые слова (слово 
гиперонка — буквально „раздутый” — 
встречается только здесь вв 2 Пет. 2-18); 
Г) ойя оказывают лицеприятие для ко- 
рысти — т. е. они льстили тем, от кого 
надеялись что-то получить. Склонность 
роптать так, чтобы все слышали, грехов- 
ная самовлюбленность, экстравагант- 
ность, эгоизм и льстивость — таковы 
признаки отступников как в те времена, 
так ы в наши дни. 

Тон Иуды звучит решительно, данное 
им описание — четко и всесторонне. Он 
раскрывает перед верующими истинную 
натуру отступников и не оставляет со- 
мнения относительно их будушей участи. 
Потому тах убедителен его призыв к 
верующим — противостать нечестивцам 
иих делам. 


ГУ. Советы, как не впасть в веро- 
отступничество (ст. 17-23) 
Вэтих стихах Иуда переходит к сове- 

там, как уберечься от вероотступни- 

чества. Недостаточно просто распознать 
лжеучителей, важно не власть в их 


заблуждения. 


А. Помните учение апостолов 
(ст. 17-19) 


Ст. 17-Ю. Но вы, возлюбленные, пом- 
иите предсказанное Апостолами Господя 
нашего Инсуса Христа. Некогда в Ефесе 
Павел предупреждал о „лютых волках”, 
которые не будут щадить стада и при- 
мутся извращать истину (Деян. 20:29-30). 
Подобные же предупреждения ои выска- 
зывает и в Посланиях к Тимофею (1 Тим. 
4:1;2Тим. 3:1-5; 4:3-4). Говорил обэтоми 
Петр (2 Пет. 2:1-3; 3:3-4). Высказанное 
Иудой в 18 стихе являстся как бы свобод- 
ным пересказом того, что говорил Петрв 
2 Пет. 3:3, и в то же время в этих словах 
суммируются предостережения Павла на 
этот счёт. 

В стихах 18-19 Иуда заявляет, что 
проникающие в церкви еретики — во- 
первых ругатели (см. ст. 10-15), во-вто- 
рых, они поступают во своим вечести- 
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вым вохотям (см. ст. 16), нв-третьих, это 
— люди, отделяниние себя (от едлиства 
веры), то есть создающие раскол в среде 
верующих. Очевидно, что таковые Духа 
Святого не имеют и не рождены свыше 
(Рим. 8:9). | 


Б. Назидайте самих себя (ст. 20-21) 


Ст.20-21. Помимо необходимости 
помнить предупреждения апостолов от- 
носительно отступииков, читателям Иуды 
следовало тщательно блюсти самих себя. 
Вот главное из того, что хотел сказать им 


нашего Инсуса Христа, для вечной 
жизни. Греческий текст содержит подряд 
четыре деепричастия: вазидая, молясь, 
сохраняя, ожидая. Язно противопостав- 
ляя эти действия тому, что делают руга- 
тели, автор послания предваряет свой 
совет словами А вы... и в третий раз 
называет своих читателей : возлюблен- 
ные (ст. 3, 17, 20). 


„Назидать себя на святейшей вере” — 
значит постоянно углублять свои позна- 
ния об этой вере, которая была „однажды 
предана святым” (ст.3), т.е. довёрена свя- 
тым апостолам, чье учение, записанное 
теперь в Священном Нисании, верующие 
должны постоянно исследовать и пости- 
гать (Деян. 20:32; 2 Тим. 2:15). 

Молиться Духом Святым это не озна- 
чает говорить на непонятных языках, но, 
как пишет Джордж Лоуренс, „молиться 
от всего сердца и от всей души, осве- 
щенных и исполненных Духом Святым”. 
Другими словами, это значит — молить- 
ся в силе Духа Святого (ср. Еф. 6:18). 

„Сохранять себя в любви Божией" — 
не следует понимать в том смысле, что 
наше спасение зависит от постоянных 
наших усилий не потерять этой любви, — 
такое понимание противоречило бы дру- 
гим утверждениям Священного Писания 
(см. ст. 24). Речь туто том, что верующий 
все более возрастает духовно по мере 
того, как исполняется сознаннем Божией 
любви к Нему и углубляет свое личное 
общение с Богом (см. Иоан. 15:9-10 — 
„пребудьте в любви Моей”). 

Ожидание „милости от Господа... для 
вечиой жизни” тоже содействует назида- 
нию себя. Автор имест здесь в виду ожи- 
дание осуществления блаженной надеж- 
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ды верующих — на то, что Христос 
возвратится за Своею Церковью, каковое 
событие явится заключительным свиде- 
тельством Его милости, дарующей нам 
вечную жизнь (,... для вечной жизни”), 
т.е. радость бесконечной жизни в Его 
присутствии (1 Пет. 1:5, 9, 13). 


В. Будьте милостивы к другим 
(ст. 22-23) 


Ст. 22-23. И и одинм будьте милости- 
вы с рассмотремнем .. Поскольку отступ- 
ники хитрыми словами своими вводили 
верующих в заблуждение, многие из них, 
вероятно, мучились сомнениями: слу- 
шать их или нет. Таких сомневающихся, 
по словам Иуды, резко обличать и по- 
иосить не следует. Относиться к ним нуж- 
нос любовью и милостью — ведь именно 
так относится к ним Сам Господь (см, ст. 
21). Их нужно не критиковать, но обод- 
рять. Не в сокрушительных обличениях, 
но в ободрении и назидании нуждаются 
они. 


Другие — это те, кто не спасея, кто 
идет в вечный огонь (см. ст. 7). Апостол 
пяшет, что таких людей страхом спасай- 
те, исторгая шз огня, пы гаясь пробудить в 
них страх перед Богом. Но делать это 
тоже нужно со страхом, т.е. с осторож- 
ностью, чтобы не заразиться невзначай 
их грехом. Ибо люди эти настолько раз- 
вращены, что даже одежда, оскверненная 
их нечистой плотью, источает дыхание 
смерти (см. ком. на ст. 12). 

Итак, в своем коротком послании 
Иуда даст верующим семь повелений: 

‚ 1. Подвизаться за веру, однажды пре- 
даниую святым (ст.З3). 

2. Помнить учение апостолов (Ст. 17). 

3. Назидать себя на святейшей вере 

(ст. 20). 
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4. Молиться Духом Святым (ст. 20). 
5. Сохранять себя в любви Божией 
(ст. 21). 
6. Ожидать милости от Господа .. для 
вечной жизни (Ст. 21). 
7. Оказывать милость тем, кто сомне- 
вается, и спасать из огня неверую- 


щих (ст. 22-23). 


У. Победа = 
чеством (ст. 

Ст. 24-25. Иуда завершает это послание 
возвышкинейшим славословием, как бы 
отвечая на невыраженный вслух вопрос: 
„Кто же может сохранить нас от отступ- 
ничества, в которое впадают мно- 
гие, даже не подозревая того 7” Вот он 
ответ: Могущему же соблюсти вас от 
падения... слава и величие... Итак, победу 
над опаснейшими за можно 
обрести лишь во Христе! Он Тот, Кто 
может „соблюсти” верующих. Христос 
представит их непорочными в радости 
перед Своим Отцом, и радость их будет и 
о Нем, иосебе(Евр. 12:2; 1 Пет. 1:8). Здесь 
звучат бесконечно важная тема победы, 
бесконечно радостная песнь хвалы, 
любви и восхищения тех, кто уверен в 
своем искуплении. 

Иуда воздвет Богу честь и славу, го- 
воря: Единому, премудрому Богу, Спя- 
сителю нашему... слава м величие, сила и 
власть... Все это доступно и верующим 
через Победителя, Иисуса Христа, Гос- 
пода нашего, Который славой и вели- 
чием, силой и властью обладал „прежде 
всех веков” и обладаст ими в вечности. 


Таким образом исполнил Иуда жела- 
ние сердца своего написать верующим в 
радостном тоне (ст. 3), потому что 
Христос дает нам надежду на победу, а в 
этом — залог неизменной радости. 


‘25 


=" 


Черное Море 


Галатия 


*., АнтиЗхия 


тол, 

и Да, 

али, \ Пергам би 
я т 


` 


Сиракузы 
Мелит, 
% 


Средиземное Море 


за я 
Первое Путешествие .------- 
Второе Путешествие ................ 
Третье Путешествие —.—.—.-.. 


Путешествие в Рим 


Миссионерское Путешествие Павла _ 


123 


МЕСТО И ВРЕМЯ НАПИСАНИЯ НОВОЗАВЕТНЫХ 
ПОСЛАНИЙ 


В пределах 10-летия 
{1 а. после Р, Х.)} 


Иакова Иерусалим 45-48 после Р. Х. 
Галатам Антнохия 40-49 (после первого 
Сирийская миссионерского 
путешемтвия Павла) 
1 Фессалоникийцам Коринф 50-54 (во время второго 


мисснонерского 
2 Фессалоникийцам Коринф путешествия Павла 


1 Коринфянам Ефес Окола 56 г. (во время 
третьего мисснонерско- 
2 Карнифянам Македония го путеществия Павла) 


Кароинф 57 г. (во время третьего 
миссионерского 
путешествия Павла) 


Ефесянам 

1 Исанна 

2 Иоанна В начале 60-х годов 
3 Иоанна В начале 60-х годов 
Филиппийцам 


Колоссянам 


Филимону Рим 


1 Тимофею Македония (?) 
Титу Македония (?) 
1 Петра Рим (?) 

Иуды 

2 Тимофею 

2 Петра 


Евреям 


ПОСЛАНИЕ К РИМЛЯНАМ 
АПОСТОЛА ПАВЛА 


Джон А. Уитмер 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Это письмо является одним из лучших 
образцов древней литературы, написан- 
ных в эпистолярной форме, причем не 
только среди посланий самого апостола 
Павла или новозаветных Писаний, ио ив 
древней литературе в целом. Его всегда 
ставят первым в списке посланий ап. 
Пазла, хотя по времени оно и не было 
налисано прежде других. И это свиде- 
тельствует о значении сго с точки зрения 
как темы, так и содержания. Возможно, 
посланию этому придавалось особое 
значение и потому, что первые его чи- 
татели жили в столице могуществениой 
Римской Империи. 


Авторство. Почти иикто не отрицает то- 
го, что Послание к Римлянам написано 
именно Павлом. Даже древние еретики 
признавали это. Не составили в этом 
смысле исключения и радикальные не- 
мецкие критики Священного Писания, 
впервые заявияшне о себе в 19 веке, ко- 
торые известны тем, чтс отрицают мно- 
гие факты, изложенные в Библии. 

В начале письма Павел называет себя 
по имени (1:1), но этого не было бы 
достаточно, чтобы признатьего автором, 
потому что ои поступал так при напи- 
сании каждого своего письма; между тем, 
имеются письма, будто написанные Пав- 
лом, но полной уверенности в этом нет, и 
даже такие, которые явио не им были 
написаны, хотя и в них имеются ссылки 
на него как на автора. Что до Послания к 
Римлянам, то внем Павел лишь однажды 
называет себя (в некоторых других 
своих письмах он делает это неоднократ- 
но), однако, в самом тексте данного по- 
слания имеется рядсвидетельств в пользу 
того, что оно действительно написано 
Павлом. Так, ои говорит о себе, что он из 
колена Вениаминова (11:1 ср. с Фил. 3:5). 


Он передает приветы Акиле и Прискилле ' 


(Рим. 16:3), с которыми познакомился в 
Коринфе (Деян. 18:2-3), азатем расстался 
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в Ефесе (Деян. 18:18-19), когда совершал 
свое второе миссионерское путешествие. 
Павел упоминает также о своей поездке в 
Иерусалим с „дарами любви”, то есть с 
пожертвованиями, собранными церк- 
вами в Македонии и Ахаии (Рим. 15:25- 
27); факты эти подтверждены и в книге 
Деяний (19:21; 20:1-5; 21:15, 17-19), а так- 
же в посланиях Кориифянам (1 Кор. 16:1- 
5; 2 Кор. 8:1-12; 9:1-5). Несколько раз 
упоминает Павел и о своем намерении 
посетить Рим (Рим. 1:10-13, 15; 15:22-32), 
и этот факт тоже находит подтверждение 
в книге Деяний (19:21). Все эти „согла- 
сующиеся совпадения” между посланием 
к Римлянам и Деяниями Апостолов бо- 
лее, чем что-либо другое, свидетельству- 
ют в пользу иаписания Послания именио 
апостолом Павлом. 


Единство и целостность послания. Со- 
глашаться или не соглашаться с тем, что 
они присущиему, это, уж конечно, другое 
дело. Так, многие критики с давних пор и 
до наших дней сомневаются в том, что 
главы 15 и 16 или части этих глав дей- 
ствительио относятся к Посланию. В 
особенности вызывает недоумение 16 
глава, так как в ней (ст. 3) содержится 
приветствнек Акилеи Прискилле, о кото- 
рых в Деян. 18:19, 26 сказано, что онн 
остались в Ефесе. Дело, однако, в том, 
что ранее эта пара уже жила в Италии 
(Деян. 18:2); они вынуждены были оста- 
вить дом свой, повинуясь указу импера- 
тора Клавдия. И нет ничего странного, 
что они вернулись в Рим, как только 
обстоятельства изменились. Большая 
часть греческих манускриптов Послания 
к Римлянам включает в себя обе эти 
главы, и целостиость его признается по- 
давляющим большинством богословов. 


Кому написано нослание, Вопрос, к кому 
обращается апостол в этом послании, 
заслуживает виимания. Павел пишет: 
„Всем находящимся в Риме возлюблен- 
ным Божиим, призванным сяятым..." 


Римлянам 


(Рим. 1:7). Заметим, что он не обращается 
кримской церкви. Тот факт, что церковь в 
Риме тогда уже существовала, не вызы- 
вает сомнений — ведь Павел шлет при- 
веты „домашней церкви", собиравшейсяу 
Акилы и Прискиллы (Рим 16-3-4). Веро- 
ятно, в Риме было тогда уже несколько 
церквей, и, может быть, поэтому Павел 
обращается ко „всем святым”, а не к 
„церкви”. 

Но кто были эти „святые”, жившие в 
Риме, по своему происхождению — 
язычники или евреи ? Очевидно, и те и 
другие. Акила, к примеру, был евреем 
(Деян. 18:2), евреями же были родствен- 
ники Павла: Ироднои, Андроник и Юний 
(Рим. 16-7, 11). Согласно Иосифу Флавию 
и другим авторам, в Риме жило тогда 
миого евреев (ср. Деяи. 28:17-28). Тем не 
менее Рим был, конечно, языческим го- 
родом, столицей языческой империи, где 
еврен. будь они верующие или неверую- 
щие, составляли лишь иезначительное 
меньшинство. Далее. Хотя Павел инког- 
да ие упускал случая свидетельствовать и 
служить евреям, Бог призвал его быть 
„апостолом язычников” (Рим. 11:13 ср. 
15:16). Так что скорей исега послание его 
было адресовано главиым образом не- 
давним язычникам. 

Этот вывод подтверждается и свиде- 
тельством, содержащимся в самом пись- 
ме. С одной стороны, Павел прямо об- 
ращается кевреям (2:17), и когда говорит 
евреям — христианам об „Аврааме, отце 
нашем” (4:1, 12), то говорит от первого 
лица. Но с другой стороны. он не менее 
прямо заявляет: „Вам говорю, язычни- 
кам...” (11:13). Несколько других мест в 
посланин также указывают на то, что 
христиане из язычников составляли часть 
его аупитории (11:17-31; 15:14-16). Кос- 
венио следует и из 1:5, 13, что в христи- 
анской общине Рима преобладали языч- 
ники. 

Но если к тому времени, как Павел 
писал это послание, личио в Риме оиеще 
ие был, то как появились там христнане? 
В свете того, что апостол пишет в 15:20, а 
имеиио, что его целью было бла- 
говествовать там, где имя Христаеше не 
было проповедано, представляется, что и 
никто другой из апостолов ие достиг еще 
к тому времени Рима. В частности, и 
Петра не было в ту пору в Риме — иначе 
как объяснить, что его имени нет среди 
тех. кому Павел передает приветы 
(16 гл.)? 
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Вот возможный ответ на вопрос об 
основании церкви в Риме: в толпе, на 
глазах которой совершилось чудо в день 
Пятидесятницы в Иерусалиме, и которая 
слышала проповедь Петра, были, как 
известно, „пришедшие из Рима..." (Деян. 
2:10); некоторые из инх, вероятио, оказа- 
лись среди 3000 обращенных в тот зна- 
менательный день. Они-то и вернулись в 
Рим верующими в Иисуса Христа и стали 
распространять евангельскую весть. За- 
тем и другие верующие могли пересе- 
литься в этот город, поскольку столица 
влекла к себе людей со всей империи, 
которые и съезжались в Рим по деловым 
и другим соображениям. Хорошим при- 
мером тому могут служить Акилаи При- 
скилла. Как уже говорилось, они жили в 
Италин прежде (Деян. 18:2), вынуждены 
были оставить ее и затем снова возарати- 
лись, как только позволили обстоятель- 
ства. Фива (Рим. 16:1-2), которая, по-ви- 
димому, и доставила это послание в сто- 
лицу, — второй пример. В Рим она отправи- 
лась ие затем, чтобы доставить послание, 
она захватила его с собой, потому что 


ехала в этот город по каким-то делам. . 


Возможно. что намеренне Фивы посетить 
Рим стало для апостола Павла поводом к 
написанию этого послания. По чело- 
вечески рассуждая, апостол восполь- 
зовался  предоставившейся — возмож- 
ностью, чтобы вступить в контакт с груп- 
пой верующих, глубоко интересовавшей 
его. с которой он при первой возмож- 
ностн намеревался встретиться лично. 

Как отсутствне имении Петра среди 
приветствуемых Павлом в главе 16 сви- 
детельствует о том, что этого апостола в 
Риме тогда не было, так миогочнсленные 
приветствия Павла отдельным лицам (ои 
называет 28 имен) и иескольким группам 
верующих, — говорит о большом его 
влияиин на римскую церковь — в ее осио- 
ваиии н становлении. Среди тамошних 
верующих миогие обратились ко Христу 
под его воздействием или были его по- 
мощииками в миссионерской работе в 
разиых частях империи. Именио поэтому 
Павел считал „своей” христианскую об- 
щину в Риме, о чем и свидетельствует его 
письмо. 


Время и место написания. Хотя Панел ни 
разу не упомянул гарода, в котором в то 
время находился, нет сомнения, что 
письмо это ой писал из Коринфа, восточ- 
ной гаванью которога была Кенхрея (см. 


а 


в. зада 


16:1). Послание было написано в коние 
третьего миссионерского путешествия 
Павла, хогда напротяжении трех месяцев 
апостол жил в Греции (Элладе, см. Деян. 
20:3), то есть перед возвращением его в 
Иерусалим с пожертвованиями, собран- 
ными в Македонии и Ахаии для нуждав- 
шихся верующих Иерусалимской церкви 
(Рим. 15:26). Из Коринфа Павел отпра- 
вился в Филиппы, где оставался на Пасху 
и Дни опресноков (Деян. 20:6), намере- 
ваясь попасть в Иерусалим ко дню Пяти- 
десятиицы (Деян. 20:16). Таким образом 
Послание к Римлянам было написано им 
вли вконце зимы, или в начале весны, в 57 
или 58 году. 


Щель ваписания послания. Тогда ках по- 
водом написания послания несомненно 
явилась намечавшаяся поездка Фивы в 
Рим (см. Рим. 16:2), причин или целей 
нанисания его было у Павла несколько. И 
главная, по-видимому, состояла в том, 
чтобы сообщить тамошним верующим о 
своем намерении посетить Рим после то- 
го, как ои побывает в Иерусалиме (15:24, 
28-29 ср. с Деян. 19:21), и тем самым 
подготовить римскую общину к своему 
прибытию. Верующие в Риме всегда бы- 
ли дороги Павлу, и он постоянно о них 
молился (Рны. 1:9-10); теперь, наконец, 
его желание посотить их и послужить им 
должно было осуществиться (1:11-15; 
15:22-23, 29, 32). Потому-то и хотел 
апостол загодя извостить их о своих пла- 
нах — чтобы и онн молились об их 
исполнении (15:30-32). 


Вторая цель заключалась в том, что- 
бы более полно и подробно объяснить 
римским верующим сущность Евангель- 
ской вести, которую ои проповедывал. 
Павел пишет: „Итак, что до меня, я готов 
благовествовать и вам, находящимся в 
Риме” (Рим. 1:15), а что именно — это-то 
он и хотел довести до их сведения. Так 
что в этом послании апостол Павел осу- 
ществил то, что хотел бы сделать Иуда: 
„..писать вам об общем спасении” (Иуд. 
3). Влолне возможно, что Иуда не стал 
писать на.эту тему как раз потому, что 
Павел уже сделал это. Послание к Рим- 
лянам несомненно содержит достаточно 
полное и логическое изложение плана 
триединого Божества по спасению чело- 
всчества — иачиная от осуждения чело- 
века за грехопадение и до завершения 
этого плана, которым предусмотрено 
вечное пребывание в присутствии Божием 


Римлянам 


тех людей, что уподобятся Сыну 
Божиему, Господу Иисусу Христу. 


Третья цель или причина не является 
столь очевидной, как первые две. Она, 
очевидно, связана была с напряженными 
отиошениями, возникшими в римской 
христианской общине между евреями и 
язычииками, и даже с возможным кон- 
фликтом между ними. Апостола Павла 
буквально преследовали нудаисты, кото- 
рые, идя за ним из города в город, стара- 
лись посеять в его иовообращенных сом- 
иение в свободе, данной им Евангелием 
(Гал. 5:1). Классическим, хотя и не един- 
ственным ответом Павла иудаистам, яв- 
ляется его послание к Галатам. Пример- 
но в то время, когда было иаписано 
послание к Римлянам, нападки иудаистов 
иа апостола приняли характер физиче- 
ского насилия (см. Деян. 20:3). Успели 
или нет мудаисты прийти в Рим прежде 
Павла, судя по его Посланию к Римля- 
нам, разногласия между евреями и языч- 
никами иосили в имперской столице до- 
статочно серьезный характер. Апостол не 
становится на какую-то одну сторону, но 
тщательно анализирует возникшую про- 
блему с обеих, так сказать, точек зрения. 
С одной стороны, ои подчеркивает исто- 
пы и хронологический приоритет 

деез: „... во-первых, иудею, потом и 
поете 1: 16ср. с2:9-10). Говорити 
о „преимуществе” быть нудеем, объясняя 
причины этого преимущества (Рим. 3:1-2; 
9:4-5). Но с другой стороны, ои указы- 
вает, что, поскольку существует только 
„один Бог” (3:30), то Он, конечно же, Бог 
не только нудеев, но и язычников (см. 
Рим. 3:29). Да, евреи имеют „преиму- 
щества”, но и как бы и не имеют их, 
потомучто „...как нудеи, так иеллины — 
все подгрехом” (Рим 3:9), а потомуитеи 
другие могут спастись только верою в 
Господа Иисуса Христа и в Его искупи- 
тельную жертву. Далее. С целью — тех 
язычников, которые уверуют, — „вклю- 
чить в Свою программу спасения”, т. е- 
простирая милость Свою на все 
человеческие существа, Бог временно 
приостановил действие Своего особого 
плана для Израиля как Своего избран- 
ного народа, потому что вожди евреев, да 
и весь народ в целом, в неверии своем 
отвергли Божиего Сына как Мессию. Но 
и в это время Бог сохраняет Богобояз- 
ненный „остаток” (Рим. 11:5), „пока вой- 
дет полное число язычников" (Рим. 11:25). 
После этого Бог снова восстановит по- 
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Римлянам 


ложение Израиля как избранного народа. 

Подоплекой темы напряжениости 
между иудеями и язычниками, которая 
проходит через все это послание, явля- 
ется глухо звучащее сомнение в велико- 
дущии, мудрости и справедливости Бога, 
как проявляются они в Его плане спасе- 
ния человечества. Вслух на Бога ие роп- 
тали, но ропот этот подразумевался. Вот 
почему послание к Римлянам явилось 
более чем изложением Павлом его 
„Евангелия благодати Божией” (см. Деян. 
20:24) н более чем провозглашением 
Божественного плана спасения челове- 
чества по благодати через веру. Это — 
богословско-апологетическое послание, 
направленное иа объяснение и в защиту 
как характера Божества, таки Его плана 
спасения рода человеческого. Павел пи- 
шето Боге: „... да явится Он праведным и 
оправдывающим верующего в Иисуса” 
(Рим. 3:26). „О, бездна богатства, пре- 
мудрости и ведения Божия” (11:33), воск- 
лицает апостол и утверждает, обращаясь 
к своим читателям: „Бог верен, а всякий 
человек лжив” (3:4). 


Тема послания. Из упомянутых выше 
трех целей послания, в особениости из 2-й 
и 3-ей, вытекает тема его. Если сформу- 
лировать ее упрощенно и в общих словах, 
то это — благовествование о Христе (см. 
1:16). Говоря же более конкретно, Павел 
пишет ива тему о „правде Божией”, ко- 
торая открывается в этом благовество- 
ванин и принимается верою (см. 1:17). 
Эта „правда” или праведность, во-пер- 
вых, присуща Самому Богу и проявля- 
ется во всех Его действиях, а во-вторых, 
эту праведность Бог дает человеку по 
благодати, через веру. Сюда входит по- 
лучение человеком как оправдания перед 
Богом, так и способиости ко все более 
праведной жизни; последнее дается ему 
благодаря возрождению Святым Духом 
Божиим и тому, что Дух поселяется в 
верующем (обновление и освящение). 

Праведность его в повседневном су- 
ществовании делается все более совер- 
шенной и все более отвечает полученному 
человеком оправданию (прославление), 
потому что верующий в Иисуса Христа, 
получив через смерть Его и воскресение 
„усыновление, искупление тела” (см. 
8:23), находится в присутствии Божием, 
сделавшись „подобным образу Сына” 
Его (см. 8:29). 

Божий план спасения людей не может 


не осуществиться, поскольку эту работу! 
производит Он Сам, и Он „начавший в 
вас доброе дело будет совершать его 
даже до дия Иисуса Христа” (Фил. 1:6). 


ПЛАН 


Е, Вступительная часть (1:1-17) 
А. Приветствая (1:1-7) 


Б. Обосновяние отнопимий, 
апостола с читателями (1:3-15) 
В. Тема излагается подчеркиуто 
горячо (1:16-17) 
ПП. Божия идаяся 


праведность, о 
в гневе Его (1:18-3:29) 
А. Гнев Божий на „нечестие... 
человеков” (1:18-32) 
1. Причины гмеза Божие (1:18-23) 
2. Последствия гмева Божиего (1:24-32) 
Б. Осужденые согласно Божиим 
законам (2:1-16) 
1. О „судах” человеческих и суде 
Божнем (2:1-4) 
2. О „нераскаяиности” людей н 
„неляцеприятии” Бога (2:5-11) 
3. Инсуе Христос (2:12-16) 
В. неверующих евреев 
(217—338) 


1. Осуждение их лицемерия (2:17-24) 
2. Осуждение за то, что ритуалом 
подменяют исполнение закона 


преведность 
опрандание (3:21-5:21) 
А. Объяснения отвосительно 
мой Богом праведиости (3:21-31) 
5. Примеры этой праведности (гл.4) 
1. По вере, а ме по делам (4:1-8) 
2. По вере, а не за исполнение ритуалов 
(4:9-12) 
3. По вере, а не но закону (4:13-17) 
4. Поверев Божие обэтование (4:18-25) 
В. В оправдания — радость (5:1-11) 
Г. Противопоставленне 
(греховности) м праведности (5:12-21) 
ГУ. Божия празедность открывается 
в огвени нии (гл. 6-8) 
А. Основание освящения (6:1-4) 
Б. О состоянии и возеденим освящетных 


греха” {6:5-11) 
2. „Представьте себя Богу...” (6:12-14) 
3. Сены праведности (6:15-23) 


В. Протизоречия, переживземьн освя- ° 


ищешным (гл. 7) 

1. Веруюий и зако (7:1-6) 
2. Заком и грех (7:7-13) 

3. Верующший и грех (7:14-25) 


№ 


Г. Сила осващенных (8:1-17) 
Д. Цель освящения (8:18-27) 
Е. Уверенность осващенных (8:28-39) 
У. Божия праведность проявляется в избра- 
ия (гл. 9-11) 
А. О праве Бога совершать избрание 
(91-29) 
1. Преимущества мзранльтян (9:1-5) 
2. Бог избирает (примеры; 9:6-18) 
3. Объяснение принципа избрания 
(9:19-29) 


Б. Практические 

(9:30—10:21) 

1. Преткновение израильтян 
(9:30— 0:4) 


результаты избрания 


. Израиль отве: 
Божию (16:16-21) 
В. Нензменность Божиего избрания 
ия (гл. 11) 
1. „По избранию благодати” (11:1-10) 
2. Ради мзычинков (11-11-24) 
3.0 Израиля (11:25-32) 
4. Все ко славе Божией (11:33-36) 
У1. Божия праведность проявляется в обнов- 
ленной жизни (12:1-15:13) 
А. О посвящении себя Богу (12:1-2) 
Б. О христианском служении (12:3-8) 
В. Об отношениях друг с дру- 
гом м с миром (12:9-21) 
Г. 0б отношения к властям (13:1-7) 


Д.О жизни в свете кмщегося 
спасения (13:8-14) 

Е. Сноаа с изаммоотношенияя верующих 
(14:1—15:13) 


1. Не судите (14:1-12) 
2. „Не подавайте случая к преткнове- 
ныю или соблазну" (14:13—23) 
3. Подражайте Христу (18:1-13) 
УП. Заключительные замечания 
(15:14—16:27) 
А. Личные планы (18:14-33) 
Б. Личные приветствия (16:1-16) 
В. Заключительные слова (16:17-27) 


КОММЕНТАРИИ 
1. Вступительная часть (1:1-17) 


А. Приветствия (1:1-7) 


Образец древнего письма включал в 
себя: а) Представление автором себя, 6) 
Обращенне кадресату по имени, в) Слова 

Всвоем письме к Римляиам 
Павел следует этой сложившейся тради- 
ции, хотя вступительная часть этого по- 
слания несколько растянута за счет от- 
ступления, в котором апостол объясняет 
суть благовестия. Все иовозаветные по- 
слания, за исключением Послания к Ев- 


5 Толк. новозаветных посланий 


Римлянам 1:1-2 


реям и Первого Послания Иоанна, со- 
ответствуют упомянутому образцу древ- 
него письма. 

1:1. Прежде всего Павел представляет 
себя рабом Иисуса Христа. Греческое 
слово „дулос” („раб”) озиачает человека, 
прииадлежащего другому человеку. 
Апостол с радостью называет себя „ра- 
бом” (Гал. 1:10; Тит. 1:1), приводя на 
память то место из Ветхого Завета, где 
раб добровольно и по любви к своему 
хозяину связывает себя с ним, на всю 
жизнь оставаясь в положении раба (Исх. 
21:2-6). 

Павел также иазывает себя Апосто- 
лом, то есть тем, кто наделеи властью и 
послан на какое-то дело (см. Мат.10:1-2). 
На это или к этому ои был призван, и 
призыв исходил от Самого Бога (Деян. 
9:15; Гал. 1:1), ио илюди призиали Павла 
апостолом (Гал. 2:7-9). Апостольства 03- 
начало, что Бог „отделил” человека (от 
греческого слова апоризо — ср. Деян. 
13:2) для возвещения Евангелия, другими 
словами, „избрал” его для проповеди 
благой вести о Сыне Своем ‚ Иисусе 
Христе (см. Рим. 1:3,9); Павел готов был 
(ст. 15) всегда и повсюду проповедывать 
Христа „не стыдясь” (см. ст. 16). Это 
„отделение от мира” не мешало Павлу 
заниматьсяч физическим трудом (ои де- 
лал палатки), чтобы прокормить себя и 
своих сотрудников (Деян. 20:34; 1 Фес. 
2:9; 2 Фес. 3:8); не мешало оио ему ив 
свободном общении с представителями 
всех классов языческого общества. Ибо 
оио озиачало не изоляцию от общества (в 
пониманни фарисеев), но — самоотвер- 
женную отдачу себя на дело Божие. Ии- 
тересио в связи сэтим отметить, что само 
слово „фарисей” озиачает „отделеиный” 
— взначении „изолированный от общес- 
тва”. 


1:2. Словосочетание „в святых пи- 
саниях” отиосится к Ветхому Завету и в 
Новом Завете встречается только один 
раз (во 2 Тим. 3:15; там, где по-русски 
схожее словосочетанне, в греческом ори- 
гинале употреблены другие слова, тоже, 
конечио, подразумевающие Ветхий 
Завет). 

Павел не ссылается иа конкретных 
пророков, через которых было „обещано 
благовестие”, ио хорошим примером 
служит Исаия (из его кииги — 53:7-8 — 
объяснял евнуху при встрече с ним Фи- 
липп; см. Деян. 8:30-35; ср. сЛук. 24:25-27, 
45-47). 


129 


Римлянам й:3-Ё6 


1:3-4. Итак, благая весть касается 
Сына Божия, Который есть. Иисус 
Христос наш Господь. Этими словами 
подтверждается Божественная суть 
Христа, определяющая Его как Личность 
и Первичиая по отношению к Его 
воплощению, так как подчеркнуто, что от 
„семени Давидова” ои родился „по 
плоти”. Конечно, Он и человеком был 
подлинным, поскольку был ”семенем 
Давида” и воскрес после Своей смерти. 
Это Его воскресение из мертвых стало 
доказательством Его Божественности (от- 
крылся Сыном Божним... чрез воскре- 
сение), потому что еще до Своей смерти 
Он предсказал его (Иоан. 2:18-22; Мат. 
16:21). Иисус „открылся” или дал откро- 
венне о Себе как о Сыне Божием ию духу 
святыни (буквально „ в соответствии с 
Духом Святым”). Здесь речь идет о Духе 
Святом, а нео человеческом духе Христа, 
как полагают некоторые. 

1:5-7. Служение апостола Павла, иа 
которое его поставил Иисус Христос, 
распространялось иа все народы (в англ. 
переводе — „на всех язычников”, в том 
числе и на римлян, к которым Павел 
обращается не как к церкви, а как к 
отдельным верующим. Павел был среди 
людей посредником, который от Христа 
и для служения Ему получил благодать и 
апостольство (ср. 12:3; 15:15), чтобы по 
воле Божией благовествовать спасение н 
призывать слушающих к покориости и 
вере (ср. 8:28,30); в русском тексте — 
„чтобы ... покорять вере”. Понятия по- 
корности (послушания) и веры нередко в 
Священном Писании близки и связаны 
между собой (см. Рим. 15:18 или 1 Пет. 
1:2). 

Как Павел был „призванным” апосто- 
лом, так и верующие в Риме были 
„призванными святыми”; и в том и в 
другом случае „призвание” исходило от 
Иисуса Христа. 

Как и во всех своих посланиях, Павел 
желает читателям „благодати... и мира” 
от Бога. 


Б. Обоснование отношений, связующих 
апостола с читателями (1:8-15) 


1:8-15. Обычио все свои послания 
Павел начинает со специфической бла- 
годарствениой молитвы Богу, за которой 
следует какое-то личное сообщение его 
читателям. В данном случае он делится с 
римлянами своей радостью по поводу 
того, что вера ваша возвещается во всем 


мире, то есть что о ней все более говорятв 
мире; речь, конечно, идет не обо всей 
земле, а о всей Римской империи. 
Апостол пишет, что свои постоянные мо- 
литвы о них сопровождает просьбами к 
Богу, чтобы Он содействовал сго личной 
встрече с римлянами, о которой давно 
мечтает (ст. 9-10; ср. с 15:23-24). Павел 
надеется, что его посещение было бы ких 
обоюдной духовной пользе; в своем слу- 
жении им ои намеревался осуществить 
три вещи: а) утвердить римских христиан 
в вере (1:11; выражение преподать вам... 
духовное дарование означаст, что Павел 
собирался или послужить им даровани- 
ями, которые имел сам, или призвать на 
них свыше обильные духовные благосло- 
вения); 6) увидеть в римлянах векий плод 
(духовный — ст. 13; и, в свою очередь, — 
в) самому укрепиться духовно, находясь 
среди них (утешиться с вами верою об- 
щею, ст. 12). Другимн словами, он стре- 
мился к тому, чтобы его служение в Риме 
носило такой же характер, что и в других 
городах Римской империи (см. ст. 13). 

Апостольство, о котором ои говорит 
в 5 стихе, побуждало Павла чувствовать 
себя должником по отиошению ко всем 
людям — в том смысле, что он обязан 
был всем им возвещать благую весть об 
Иисусе Христе (ст. 14-15). 

Я должен м Еллинам и Варварам... 
„Варварами”“” считали „еллины”, т. е. 
греки, все остальные народы, кроме са- 
мих себя (ср. Кол. 3:11). Варвары ках бы 
отождествляются здесь с „невеждами“ 
(ср. Тит. 3:3), с „несмысленными”, оче- 
видно, в смысле их низкого, по сравне- 
нию с греками, культуриого уровня. 
Упомянутое чувство долга по отноше- 
нию к языческому миру, которое было 
присуще Павлу, вызывало в нем горячее 
желание благовествовать ему, в том чис- 
леи Риму, который был столицей огром- 
ной языческой империи (см. ст. 15). 


В. Тема излагается подчеркнуто 
горячо(1:16-17) 


1:16. Страстное желание Павла про- 
поведывать Евангелие объяснялось так- 
же ценностью благовестия в его глазах (в 
четвертый уже раз употребляет Павел 
слово „благовествованне” и производные 
отнего в этих первых стихах Послания: 1, 
9, 15-16). Миогне считают, что это и есть 
тема Послания к Римлянам, что в каком- 
то смысле верно. По крайней мере, 
апостол с радостью возвещает Еванге- 
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лие, видя в нем вервый способ удовлет- 
ворить духовную нужду человечества. Он 
знает, что в нем — безграничные духов- 
ные запасы („сила”), которые Богом ис- 
пользуются ко спасению всякому ве- 
руюадему, независимо от его националь- 
ного происхождения Однако Павел 
осознавал преимущество в этом смысле 
иудеев, недаром ои говорит: во-нервых 

иудею... и, подчеркивая упомянутое пре- 
имущество, повторяст те же слова во 2-Й 
главе (ст. 9-10). 

Поскольку евреи являются избран- 
ным Божиим народом (11:1), которому 
доверено было Божие откровение (3:2) и 
через который явился во плоти Христос 
(9:5), привилегия их — несомненна, и она 
была продемонстрирована в истории. 
Сам Господь Иисус некогда сказал: „... 
спасение от иудеев” (Иоан. 4:22). А Павел, 
приходя в тот или иной город, начинал 
свое апостольское служение с евреев, т.е. 
вначале проповедывал им (Деян. 13:5, 14; 
14:1; 17:2, 10, 17; 18:4, 19; 19:8). Три разаои 
обращался к язычникам, потому что 
еврея отвергали евангельскую весть 
(Деан. 13:46; 18:6; 28:25-28; см. ком. на Еф. 
1:12). Конечно, и сегодня нужно пропове- 
дывать евреям, однако, их духовное пре- 
имущество, явленное в истории, исчер- 
пано ссбя. 


1:17. Тема послания выражена фра- 
зой; ...открывается правдя Божия. Пони- 
мать се надо в том смысле, что правед- 
ность от Бога дается людям наосновании 
их веры в Евангелие и в ответ на нсе 
(сР.3:22). Греческое выражение пистеос 
ейс пистин, переведенное как „от веры в 
веру”, означает, что праведность эта воз- 
растает по мере возрастания веры. До- 
стичь такой праведности человеческими 
стараниями — совершенно невозможно. 
Важно понять, что речь тут идет не о 
праведности, присущей Самому Богу, но 
© той, которая исходит от Него, соот- 
ветствуя Его характеру и требованиям. 
А.Т. Робертсои удачно определил сс как 
„праведность, угодную Богу”. Этот вид 
праведности вменяется Богом человеку 
по вере его и для его оправдания, и 
человек наделяется ею все более — при 
возрождении, освящении и, наконец, про- 
славленим, когда положение, которое по- 
лучает верующий, и его духовное состо- 
кие достигают полного соответствия 
друг другу. В греческом языке, как и в 
русском, „праведность” и „оправдание“ 
язляются однокорисвыми словами. Сло- 
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во „праведность” или „правда” (в том же 
значения) Павел употребляет в Послании 
к Римлянам 28 раз (1:17; 3:21-22, 25-26; 
4:3, 5-6,9, 11, 13,22;5:17,21;6:13, 16, 18-20; 
8:10; 9:30; 10:3-6, 10; 14:17). Глагол „быть 
оправданным” и производные от него 
формы — 14 раз(2:13; 3:4, 20,24, 26, 28, 30; 
4:2, 5; 5:1,9; 8:30, 33). Оправдать человека 
— значит объявить его невиновным, пра- 
ведным (см. 2:13 и 3:20). 

Слова Павла в конце 17 стиха взяты 
им из Авв. 2-4 — праведный своею верою 
жив будет, эти же слова апостол цитирует 
в посланиях Галатам (3-11) и Евреям 
(10:38). Человек объявляется праведным 
вследствие своей веры в Иисуса Христа 
(см. Рим. 1:16 и 3:22), и ему даруется 
жизнь вечная. Не чудное ли это дело 
Божие ! 


П. Божия Дность 
чечня Его 1: 1:18. 3:20 20) 


Первым шагом в откровении „правды 
Божией” или праведности, которую Бог 
дает людям по вере их, — в том, чтобы 
донести до их сознания их нужду в этой 
праведности, без которой человек под- 
падает под Божие осуждение. Челове- 
чество виновно перед Богом ивне Божией 
милости — беспомощно и не имеет ни- 
какой надежды на спасение. 


А. Гнев Божий на „нечестие... 
человеков” (1:18-32) 


В этом тексте описано состояние 
человечества до того момента, когда Бог 
призвал Авраама и избрал для Себя осо- 
бый иарод. Речь идет о языческом мире, 
отличном от еврейского мира. 


1. ПРИЧИНЫ ГНЕВА БОЖИЯ (1:18-23) 


Бог никогда не гневается беспричин- 
ио. Вот три причины, по которым Бог 
прогневался на язычников. 


а. „За подавление истины неправдою” 
(1:18) 

1:18. Мысль. выраженная в этом сти- 
хе, является ключеной для целого раздела 
и одновременно — параллельно-контра- 
стной тому, что сказано в стихе 17. Про- 
должающееся откровение (глагол „от- 
крывастся” стоит в форме иастоящего 
времени) гнева Божиего есть выражение 
Его личной праведности (которая также 
постоянно открывается людям — ст. 17) и 
Его нетерпимость ко греху. Вот почему 


131 


Римлянам 1:19-21 


люди нуждаются в том, чтобы продол- 
жала „открываться правда” (правед- 
ность, ст. 17), которая исходит от Бога. 
Гиев Божий направлен на всякое нечестие 
(греч. асебешан буквально означает „не- 
уважение к Богу”) и неправду (адикиан — 
неправедность) человеков, а не на людей 
как таковых. Божественный гнев откро- 
ется также и в будущем (см. 2:5). Бог нена- 
виднт грех и осуждает его, однако, Он 
любнт грешников н хочет их спасти. 

Если человек не почитает Бога,то не- 
избежно будет не подобающе обращать- 
сяислюдьмн, созданными Богом по Его 
образу. С другой стороны, люди (в своем 
неправедном отношении к другим) по- 
стояино подавляют истину иеправ- 
дою(ср. 1:25; 2:8), касаются ли их посту- 
пин людей или Бога. Божественная нсти- 
на доступиа людям, но они „подавляют” 
ее, ие хотят поступать по ией — потому 
что они нечестивы (ен адикиа). Итак, „по- 
давленне истины неправдою” является, 
согласно Павлу, первой причиной 
Божиего гнева. | 


6. Запренебрежение Божественным от- 
кровением (1:19-20). 


В этих стихах провозглашвется, что 
определенные познания относительно 
Бога доступиы всем. Речь ндет о таком 
знании, которое может быть названо от- 
кровением в природе, потому что оно 
явлено в сотворенном Богом мире, для 
восприятия его человеческой расой; это 
не то сотериологическое знание, которое 
трактует спвсенне в Инсусе Христе. 

1:19. Это позиание Бога в природе 
апостол Павел называет „явным”, т. е. 
зримым или очевидным. Это, действи- 
тельно так, потому что Бог явил мм, т. е. 
сделал его очевидным для людей. Не- 
которые богословы полагают, одиако, 
что это место следовало перевестн не как 
„явил им”, а как „явил в них”, настаивая, 
что в 19 стихе речь идет о таком знанин 
Бога, которое заложено в человеческом 
существе и воспринимается людьми че- 
рез совесть и религиозное сознание. Но 
правильнее понимать 19 стих как трак- 
тующий откровение Бога в природе, тем 
более, что в стихе 20 находим логическое 
продолженне этого. Слово „нбо”, с кото- 
рого начниается 20 стих, указывает изего 
смысловую связь с предыдущим стихом. 

1:20. „Что ыожно знать о Боге” (ст. 19) 
теперь поясняется: невидимое Его, веч- 
ная сила Его н Божество. Поскольку „Бог 


есть Дух” (Иоан. 4:24), ни одно из Его 
свойств не воспрниимается физическнм 
зрением, и познаны человеческим разу- 
мом они могут быть только прн раз- 
мышлении надтем, что сотворено Богом, 
поскольку „иевидимое Его” отражается в 
той творческой работе, которая совер- 
шается Божеством. А поскольку Бог, су- 
ществующий Сам в Себе, является Со- 
здателем всех вещей, невидимые свой- 
ства Его делаются ясно видимыми чрез 
рассматривание твореный. Апостол Па- 
вел, возможно, прибег здесь к „игре слов”, 
так как греческое слово аората, переве- 
денное как „невидимое”, и слово като- 
‘ратаи, переведенное как „видимы”, име- 
ют ие только в русском, но и в греческом 
языке общий корень. А тем, что катора- 
таи („видимы”) поставлено в настоящем 
времени, подчеркивается постоянный ха- 
рактер этого процесса. Греческое слово 
аидиос, переведенное как „Божество”, 
встречается в Новом Завете только здесь: 
им охватываются все те свойства, кото- 
рые делают Бога Богом. Итак, Творение, 
доступное человеческому зрению, ра- 
скрывает невидимые свойства Бога, свн- 
детельствует о Его всемогуществе. В 
Ветхом Завете параллельными посмыслу 
этому стиху являются стихи 1-6 в 18 
псалме. 


Важен вывод Павла из этих его слов 
об откровенин Бога в природе: „...такчто 
они (т.е. люди) безответны” (не имеют 
извинения). Природа столь ясно и к тому 
же постоянно свидетельствует о Боге, что 
людям, пренебрегающим Им, нет оправ- 
дания. Такие люди будут осуждены не за 
отвержение Христа, о Котором оин мог- 
ли ние слышать, а за то, что оии грешили 
против света, доступного их зренню и 


разуму. 


в. За извращение Богопочитания 
(1:21-23) 


1:21. Следующая причина Божиего 
гиева вытеквет из предыдущей, как та, в 
свою очередь, из первой. Смысловая 
связь 21 стиха с предыдущими видна из 
того, что в начале его, ках н в начале 19 
стиха, стоит одио и то же связующее 
греческое слово диоти, переведеиное в 
первом случае как „ибо”, а во втором — 
как „но”. „Подавление (людьми) истины 
неправдою” видно в том (или ведет к 
тому), что люди не замечают ясного от- 
кровения Создателя в природе (не при- 
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дают ему должного значения), а это, в 
свою очередь, ведет их к извращению 
знаний о Боге и, как следствие зтого, — к 
идолопоклонству. 


Оговорка Но как они, познавши Бога 
относится к первоначальному знанию о 
Боге наопыте, которое было дано Адаму 
и Еве еще ло их падения, н которое онн 
имели, уже будучи изгнаны из рая. Нам 
не говорится, как долго держались люди 
этого знания об истинном Боге, прежде 
чем исказились их представления о Нем, 
но то, что онн знали Его до того, как 
впали в идолопоклонство, — несомнен- 
но. И в свете этого обстоятельства пове- 
дение людей представляется тем более 
достойным порицания. Казалось бы, 
знать истиниого Бога — значит возда- 
вать Ему славу, однако, далекие предки 
иаши, о которых пишет апостол Павел, 
не прославили Его как Бога н не возбла- 
годарили. Онн отвергли самую цель, 
ради которой были созданы, — славить 
Бога за величие Личности Его и благо- 
дарить Его за Его дела. Удивительно ли, 
что в результате этого осознанного мя- 
тежа против Бога, онн осуетились в 
умствованыях своих (ематанофесан — 
буквально: „потерялисмысл, цель” — ср. 
Еф. 4:17) в омрачелось весмысленное 
(асунетос — букв. „лишенное нравс- 
твенного чувства” — ср. Рим. 1:31) их 
сердце (см. Еф. 4:18). Если истнну отверг- 
нуть однажды, то впоследствнн познать и 
принять еестановится труднее (см. Иоан. 
3:19-20)- 


1:22-23. Когда людьми отвергается 
истинный источник мудрости (см. Пс. 
110:10), то их претензии казаться муд- 
рыми оборачиваются пустым бахвальст- 
вом. Не мудрыми стали они, а „безум- 
ными” (в оригинале — „они стали глуп- 
цами”), и выразилось это в их поклоненни 
идолам, которым онн придавали обличье 
людей и животных (см. Рим. 1:25). Горь- 
кой иронией в адрес людей, отказавших- 
ся прославить истиниого Бога, звучат 
слова пророка Исаии (44:9-20), в которых 
ои описывает всю несостоятельность 
(безумие, глупость) идолопоклонства. 


Нежелание зиать истинного Бога тол- 
каст человека вниз по наклонной плос- 
кости: у него появляются нечестивые 
мысли („подавляют истину неправдою”), 
затем нравственное бесчувствие и, нако- 
нец, им овладевает религиозное „безу- 
мие" (идолопоклонство). 
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2. ПОСЛЕДСТВИЕ ГНЕВА БОЖИЕГО 
(1:24-32) 


В сущности Божий гиев на человечес- 
кое своеволие сказался ни в чем нном, как 
в том, что Он позволяет людям пожинать 
естественные плоды их отступления: по- 
давления истины неправдою, потери 
нравственного чувства (в результате чего 
люди перестают замечать Божественные 
откровения) и искажения ими представ- 
лений о Боге. Одиако Творец делает и 
нечто большее, чем предоставляет вещам 
идти своим естественным ходом. Три 
раза апостол повторяет: „предал их Бог” 
(ст. 24, 26, 28), подчеркивая, что Бог 
отвернулся от людей (именно такой 
смысл имеет употреблениое здесь слово 
паредокен ), предоставив им все глубже 
погружаться в бездну греха, который вы- 
зываст гнев Его и несет с собою смерть 
(ст. 32). 


а. Предал их нечистоте (1:24-25) 


1:24. Одио из проявлеинй человечес- 
кой испорчениости (которой Бог тоже 
„предал” людей) — это сексуальное рас- 
путство. Супружескне измены, практику- 
емые в некоторых общественных слоях 
„обмен женами” и даже групповые поле- 
вые сношения, лишний раз подтвержд- 
ают, что Бог оставил людей. Физическая 
близость в браке — это святой дар че- 
ловечеству от Бога, однако, свойственное 
людям стремление ксексуальному „разно- 
образию” — это и есть те „нечистота” в 
„осквернение”, которым они сами пре- 
дают свои тела. 


1:25. В каком-то смысле в этом стихе 
повторяется та же идея, что и в стихе 23, 
но в нем сказано и нечто большее. Дело в 
том, что истина Божия — зто не только 
истина о Боге, это — истина (как про- 
возглашена она Богом) отиосительно 
всего существующего, в том чнсле, и 
относительно человека. А состоит она в 
том, что человек — творение Божие н 
может выполнить свое предназиачение 
только в случае, если будет поклоняться 
Богу, своему Творцу, и покорно служить 
Ему. Ложь, с другой стороны, утверж- 
дает, что творение, будь-то ангелы (Ис. 
14:13-14; Иоан. 8:44), или люди (Быт. 3:4- 
5), могут существовать независимо от 
Бога, обеспечивая себя всем необходи- 
мым и довольствуясь собой, управляя 
собою и в самих себе осуществляя свое 
будто бы предназначение. И „заменив 


Римлянам 1:26—2:1 


истину... ложью”, человечество, вместо 
истинного Бога, сотворило себе бога из 
самого себя, т. е. поклонилось и служит 
„твари вместо Творца”. 


Поскольку Бог есть Творец, Он явля- 
ется объектом вечной хвалы и постоян- 
ного прославления („благословен во ве- 
ки”) — в отличие от сотворенных Им 
существ, которые прославления ие 
заслуживают. В подтверждение этой ис- 
тины Павел и пишет после „благословен 
во веки” — „аминь”. Как по-гречески, так 
и по-русски, это еврейское слово пере- 
дается тремя словами — „Да будет так”. 
Оно имеет значение ие пожелания, но — 
утверждения, и с этой целью ставится в 
конце фразы (ср. ком. на 2 Кор. 1:20). 


6. Предал их сексуальным извращениям 
{1:26-27) 

1:26-27. Потому предал их Бог по- 
стыдным страстям... Речь идет, как это 
видно из текста, о гомосексуальных связ- 
ях, которыми люди „заменили” естест- 
венную — гетеросексуальную — бли- 
зость, Т.е. близость между мужчиной и 
женщиной. Женщины их заменили 
естественное употребление (т. е. физиче- 
скую близость с мужчинами в браке) 
противоестественным (т. е. лесбийской 
связью женщины с женщиной).Подобно 
и мужчиыны... разжигались похотью друг 
на друга. Заметьте, Что это уже вторая 
„замена” или подмена, совершасмая упор- 
ствующими в своих заблуждениях греш- 
никами. 


Примечательно, что слова, переведен- 
ные (ст. 26-27) как „мужчины” и „женщи- 
ны”, в греческом оригинале соответству- 
ют по значению „самцам” и „самкам”. 
Современные гомосексуалисты утверж- 
дают, что противоестественными подра- 
зумеваются в этих стихах гомоссксуаль- 
ные связи, в которые вступают мужчины 
н женщины, не рожденные гомосексуа- 
листами, тогда как для тех, кто имеет 
врожденную склонность к гомосексуа- 
лизму, он противоестественным не 
является. Натянутая эта трактовка, на 
Библии никак не осиована! Ибо естест- 
венным Библия признает только один 
вид сексуальной близости, а именно — 
гетеросексуальный, т. е. мужчины с жен- 
щиною, причем в процессе брака (Быт. 
2:21-24; Мат. 19:4-6). Любые же гомо- 
сексуальные отношения являются из- 
вращением и осуждаются Богом. Похот- 
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ливые и непристойные эти акты в самих 
себе несут семена должного возмездия. 


в. Предал их превратному уму (1:28-32) 

1:28. Языческое противление Богу 
включает в себя и отказ от познания Бога 
(здесь епидносеи — „полное знание”). 
Другими словами, язычники как бы ие 
дают Богу места в разуме своем, в своих 
мыслях. И осуждение, которому Бог их 
за это подвергает, как раз и выражается в 
том, что Он отворачивается от них, „пре- 
давая” их „превратному уму”, т. е. остав- 
ляет их во власти их заблуждений, их 
порочного образа мышления (ср. ст. 24, 
26), ив результате они „делают непотреб- 
ства” (букв. — „неподходящее” или „не- 
пригодное”). 

1:29-31. Душевная и умственная пу- 
стота, возникающая вследствие отверже- 
ния Бога, заполняется активными и вмес- 
те обобщенными формами греха: не- 
правдою (ср. ст. 18), блудом, лукавством, 
корыстолюбием и злобой (букв. —какиа 
— „зложелательство”). В свою очередь 
эти пять форм находят выражение в 18 
специфических греховных прояв- 
лениях. 

1:32. Весь этот букет пороков опре- 
деляет привычный образ жизни тех лю- 
дей, которые постоянно у них на поводу. 
Они продолжают делать „такие дела” в 
открытом неповиновении Богу и отяг- 
чают свое положение тем, что: а) знают, 
что это неугодно Богу („праведный суд 
Божий” здесь в значении несовместимо- 
сти подобных дел, „достойных смерти”, с 
праведным суждением Божним) и 6) оии 
поощряют других поступать столь же 
нечестиво. Конечно же, такая человечес- 
кая безудержность в противлении Богу не 
может остаться ненаказанной, 


Б. Осуждение согласно Божиим 
законам (2:1-16) 


1. О „судах” человеческих и суде 
Божием (2:1-4) 


2:1. Поговорка „Нет правил без ис- 
ключения” применима к любому обоб- 
щению и к такому, в частности, как безо- 
говорочное осуждение языческого мира 
{1:18-32). Ясно, что некоторые язычникии 
во времена Павла придерживались иорм 
высокой морали и, конечно же, обвиняли 
и критиковали своих современников, ко- 
торые большей частью вели безиравст- 
венный образ жизни. Что же касается 


иудеев, то те в вопросах морали являли 
собой резкий коитраст, по сравнению с 
языческим окружением, а потому, не за- 
думываясь, осуждали язычников. Обе 
упомянутые группы „моралистов” навер- 
ное думали, что сами они не подлежат 
Божиему осуждению, поскольку их нрав- 
ственный облик как будто бы говорил в 
их пользу. Но вот апостол Павел 
держался другого мнения, считая их под- 
лежавшими осуждению, потому что, 
осуждая других, они в сущности делали 
то же самое. 

Ибо тем же (судом), каким судишь 
другого, осуждаешь себя. Нет человека, 
который не отвернулся бы от Бога и не 
грешил бы, — разница лишь в частоте, 
характере и степени согрешений. Тем 
более грешна человеческая раса в целом, 
включая и язычников, ведущих нравст- 
венный образ жизни, и иудеев; им нет 
оправдания (неизвинителен ты, всякий 
человек - 2:1) по той причине, что в основе 
Божиего суда — три незыблемых прин- 
ципа: Его истина или правда (А мы знаем, 
что по истине есть суд Божий... 2:2); 
беспристрастность („нелицеприятие”, см. 
ст. 5-11) и Сам Инсус Христос (см. ст. 
12-16). Принципы эти — абсолютны по 
существу и неизменны во времени, так 
что осуждению на основании их подле- 
жит каждый человек. 


2:2-3. Итак, первым принципом суда, 
которым судит Бог, является истина. Ни- 
где в Писаниях Бог Отец не говорит о 
себе как об „Истине” — Ои, по Его сло- 
вам, есть Дух (Иоан.4:24), Свет (1 Иоан. 
1:5) и Любовь (1 Иоан. 4:8, 16). Но вот 
Господь Иисус называет Себя „Истиной” 
(Иоан. 14:6). Об Отце же в Писании ска- 
зано, что Ои — Бог истииы (Пс. 30:6; Ис. 
65:16). Так или иначе несомненно: истн- 
на, полная и абсолютная, является одним 
из главных атрибутов Бога. Из этого 
следует, что, поскольку Бог будет судить 
людей „по истине” (букв. — в согласии с 
истиной), нз‹бежать этого суда не сможет 
никто. Ибо никто из людей не имеет 
извинения (Рим. 2:1), следовательно, ии- 
кому не уклониться от суда в свете 
Божией истины. Человек может быть 
„высоконравственным” и даже возму- 
щаться своими современниками, веду- 
‘щими неправедный образ жизни, однако, 
№ он подлежит Божиему осуждению. 

2:4. Не спеша, излиянием Своего пра- 
ведного гнева иа людей, Бог проявляет 
богатство благости (крестотетос — 


Римлянам 2:2-11 


букв. „благосклониость в действии”); это 
же слово употребляет Павел по отноше- 
иию к Богу в Рим. 11:22; Еф. 2:7; Тит. 3:4 
— по-русски переведено в последнем слу- 
чае как „благодать”), кротости и долго- 
терпения (ср. Деян. 14:16; 17:30; Рим. 
3:25). Бог хочет привести человека к по- 
каянию, то есть обратить ‚ возвратитьего 
к Себе Своею благостью (здесь греческое 
слово крестос,которое является синоии- 
мом упомянутого выше крестотетос, и 
тоже переведено ках „благость”). Оба 
слова буквально означают: „то, что отве- 
чает потребности, нужде”. Слово крестос 
применительно к Богу встречвем также в 
Лук. 6:35 ив 1 Пет. 2-3, а по отношению к 
человеку —в Еф. 4:32, где оно переведено 
как „добры”. Не разумея (букв.— „не 
зная”) Божественной цели ‚ люди пре- 
небрегают (в смысле „не придают особо- 
го значения”) как свойствами Бога, так и 
Его действнями, н тем самым подавляют 
истину... Рим. 1:18). Получив откровение 

Бога в природе (1:19-21, 28), люди не 
познали причины и цели Его благости. 


2. О „НЕРАСКАЯННОСТИ” ЛЮДЕЙ И 
„НЕЛИЦЕПРИЯТИИ” БОГА (2:5-11) 


2:5-6. Одиако почему люди не пони- 
мают цели Божией благости? (ст.4). И 
почему они пренебрегают ею? — По сво- 
ему упорству (склеротета — букв. „твер- 
ДОСТЬ”, „жесткость”, отсюда „склероз” — 
„твердость”, неэластичность сосудов), 
иначе тугодумию, по иераскаяниости 
своих сердец. Между тем, Божий гнев 
против грехов человеческих собирается 
подобно воде в огромиом резервуаре — с 
тем, чтобы одиажды нзлиться на людей в 
день гнева и откровения праведного суда 
от Бога. В тот день Бог воздаст каждому 
по делам его (эти слова соответствуют 
сказанному в Пс. 61:13 ив Прит. 24:12). 
Божий суд будет основан на истине (Рим. 
2:2) и будет нелицеприятным и справед- 
ливым (ст.11). 

2:1-11. Бог даст жизнь вечную тем, кто 
постоянством в добром деленщут славы, 
чести н бессмертия. А тем, которые упор- 
ствуют и не покоряются истине, по пре- 
даются (грамматическая структура фра- 
зы в оригинале свидетельствует о „по- 
стоянстве” и в этом прискорбном состоя- 
Нин) неправде, Он „воздаст” яростью и 
гневом. Итак, всякий делающий злое по- 
лучит скорбь и тесноту, а всякий делаю- 
щий доброе (в обоих случаях подразуме- 
вается — постоянно делающий) получнт 
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славу в честь (ср. ст. 7) и мир. Это 
воздаяние Божие не зависит от прииад- 
лежности человека к тому или нному 
народу, а определяется только тем, что и 
как делал человек в жизни. 

Привычные для человека поведение и 
поступки, будь они добрые или злые, 
обнаруживают (соответственно), какое у 
него сердце. Однако жизнь вечная дается 
не за добрые дела — это противоречило 
бы многочисленным в Священном Писв- 
нии утверждениям, что спасение нельзя 
заслужить добрыми делами, что оио да- 
ется по милостн Божией тем, кто верует 
(Рим. 6:23; 10:9-10; 11:6; ЕФ. 2:8-9; Тит. 
3:5). Дело здесь в том, что добрые по- 
ступки человека свидетельствуют об об- 
иовлении его сердца, наступившем вслед- 
ствне искупления его Богом; именно та- 
кой человек получает жизнь вечную. И, 
напротив; человек, постоянно творящий 
зло и отвергающий истину, показывает 
тем самым, что ои не возрожден и, зна- 
чит, остается объектом Божиего гнева. 

Выражение „во-первых иудею, по- 
том и еллину” в оригинале — букв. 
„греку”) не подразумевает особого под- 
хода к евреям — но в свете Божиего 
„нелицеприятия” (см. ст. 11) его следует 
воспринимать в том смысле, что все лю- 
ди — „под Богом”, и всему человечеству 
придется предстать перед Ним. Выраже- 
ние „ на день... суда от Бога” (Рим. 2:5), 
взятое само по себе, может быть, на 
первый взгляд, воспринято в подтверж- 
дение той мысли, что все люди будут 
судимы на одиом и том же суде. Однако 
из контекста Священного Писания в це- 
лом такой вывод не вытекает. И фразу эту 
следует интерпретировать в свете тех 
мест, в которых ясио утверждается, что 
судов будет иесколько, т. е. что разные 
группы людей будут судимы в разное 
время (см. осуде иад Изрвилем во второе 
пришествне Христа — Иез. 20:32-38; о 
суде иад язычниками во второе пришест- 
вие Христа — Мат. 25:31-46, и о суде 
перед великим белым престолом — Отк. 
20:11-15). Смысловое ударение в рассмат- 
риваемом выражении делается на том, 
что все люди предстанут перед Божиим 
судом, — без указания подробностей от- 
иосительно того,кто и когда будет судим. 


3. ИИСУС ХРИСТОС (2:12-16) 


2:12.Божественная справедливость 
видна и в том, что Ои будетсудить людей 
в соответствии стем временем, в котором 


оии жили. „Закон дан через Моисея” 
(Иоан. 1:17), положив начало периоду 
закоиа. Но закон был дан израильскому 
народу, избранному Богом, язычники же 
остались вне сферы его действия. Вот 
почему Павел говорит: Те, которые не 
имен закона согрешили, вне закона и 
погибнут... Язычники будут судимы за 
свои грехи, но не требования Моисеева 
закоиа станут основанием для их обвя- 
нения. С другой стороны, евреи, т. е. те, 
которые под законом согрешили (букв. 
„находясь в сфере действия закоив”), по 
закону осудятся. Итак, язычники не смо- 
гут избежать Божиего суда, но не на 
основанин закона (закона Моисея), кото- 
рого они не знали, вынесено им будет 
осуждение. 

2:13. В синагогах постоянно читали 
закон Моисея, поскольку это было обя- 
зательной частью Богослужения, а по- 
этому все иудеи были „слушателями за- 
кона”. Однако праведность не вытекала 
автоматически из того факта, что человек 
слушал чтение закона. Оправданы будут 
(см. ком. иа 1:17 и ср. с 3:24) только те, 
которые исполняли в жизни требования 
закона. То же самое говорит и Иаков 
(Иах. 1:22-25). Снова (см. ком. на Рим. 
2:7-10} подчеркнем, что жизнь вечная как 
следствие оправдания не дается за доб- 
рые дела — ее получат те, кто верятв Бога 
(доверяют Ему), и чье поведенне свиде- 
тельствует об обиовлении их сердец. 


2:14-15. Иудеи смотрели на язычников 
свысока отчасти потому, что те не имели 
откровения о Божией воле, данного ев- 
реям в законе Моисея. Однако, ках за- 
мечает Павел, бывают и высоко- 
нравственные язычники, которые по 
природе законное делают. Жизнь таких 
людей свидетельствует, что слова закоиа 
Божиего высечены не только иа камен- 
ных скрижалях и не только в Монсеевых 
писаниях можно прочитать их, но — 
также и в собственном своем сердце; по- 
тому-то и отражался ои в действиях, 
мыслях и поступках некоторых языч- 
ников. Закои, данный Израилю через 
Монсея, есть в сущностн лишь конкрет- 
ная констатация тех моральных и духов- 
ных требований, которые Бог предъяв- 
ляет каждому человеку. Вот почему 
язычники, которые держались нравствен- 
ного образа жизни, тем самым свиде- 
тельствовали, что дело закона у них 
написано в сердцах. Это подтверждалось 
голосом их совести, т. е. заложенной 
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внутри человека способиостью оценивать 
свои поступки и мысли; именио совестью 
человека мысли его (как, впрочем, и дела), 
то оправдываются, то осуждаются. Вот 
почему о язычниках нравственного пове- 
дения Павел говорит, что они сами себе 
закон (ст. 14). 

Совесть — это очень важный злемеит 
человеческого существа, однако, она не 
может служить абсолютно точным инди- 
катором добра и зла. Совесть одиих мо- 
жет быть „доброй” (Деян. 23:1; 1 Тим. 1:5, 
19) и „чистой” (Деян. 24:16; 1 Тим. 3:9; 2 
Тим. 1:3; Евр. 13:18), ис она может быть и 
„порочной” (Евр. 10:22), оскверненной 
(Тит. 1:15), „немощной” (1 Кор. 8:7, 10, 12) 
и „сожженной” (1 Тим.4:2). Поэтому все 
люди должны довериться Иисусу Христу 
для того, чтобы кровь Иисуса могла 
„очистить их совесть” (Евр. 9:14). 

2:16. Этот стих возвращает нас к сти- 
хам 5-13, в которых содержится главиая 
мысль данного раздела, — о Божием суде 
(ст. 5). Таким образом, то, о чем гово- 
рится в стихах (14-15), является как бы 
„мыслью в скобках”. Толчком к ней яв- 
ляется ст. 13, а также предубежденне 
‚вреев против язычников. 

Неизбежность Божнего суда над все- 
ми людьми подчеркнута словами Бог 
будет судить. Этот суд будет произво- 
диться через Иисуса Христа (см. Иоан. 
5:22, 27; Деян. 17:31). И подлежат ему 
гайные дела человеков. Другими слова- 
ми, на суде свет прольется на то, что 
люди пытались скрыть от других, „ута- 
ить во мраке”, и таким образом обнару- 
жится правота этого суда (ср. 1 Кор. 4:5). 
Выражение по благовествованию моему 
(Павлову) не означает, что Бог будет 
судить людей на основании того, что 
сказал Павел. Смысл этой фразы апос- 
гола в том, что праведный суд Божий — 
существенная часть его благовествования 
и основание для веры в конечное искуп- 
ление через Иисуса Христа. 


В стихах с 1 по 16 Бог предстает как 
Гворец вселенной, осуществляющий 
нравственное руководство человечески- 
ми существами. Утвержденные Им абсо- 
тютные принципы известны людям. Вот 
гак звучат они, сформулированные крат- 
ко: Богнелицеприятно карает иечестивых 
и вознаграждает праведников согласно 
их делам, которые говорят о состоянии 
их. сердец. Поскольку нет человека, за 
исключением одиого лишь Иисуса 
Христа, который мог бы быть оправдан 
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Богом на основании собственных его за- 
слуг, то все людн находятся под Божиим 
осуждением. На данный момент Павел 
ничего еще не сказал, каким образом 
может человек достичь праведного 
хождения перед Богом. Здесь ои лишь 
подчеркивает справедливость Божиего 
суда, подводя читателей к выводу, что 
ннкто из людей не может сам по себе 
оправдаться перед Богом. 


В. Осуждение неверующих евреев 
(2:17—3:8) 


1. ОСУЖДЕНИЕИХ ЛИЦЕМЕРИЯ (2-17-24) 


2:17-20. Говоря „...ты, всякий человек, 
судящий другого” (Рим. 2:1), апостол не- 
сомненио имел в виду как евреев, так н 
язычников, соблюдавших иормы ирав- 
ствениости. Но там ои не конкретизи- 
ровал.тех, к кому обращался, как делает 
это здесь: Вот, ты называешься Иудеем 
(те, ктоназывались ибыли иудеями, горди- 
лись этим). Далее Павел перечисляет во- 
семь особенностей, моральных и рели- 
гиозных, которые отличали иудеев от 
язычников и являлись предметом особой 
гордости первых и причиной того чувства 
превосходства, с которым они относн- 
лись к язычникам (ст. 17-21а). Чтобы 
подчеркнуть каждую из этих особен- 
ностей, апостол начинает каждую фразу с 
частицы „И”. Причем все глаголы стоят в 
форме настоящего времени, чтобы под- 
черкнуть привычный характер действия: 
1) Ты успокаиваешь себя законом — 
евреи особенно полагались иа это свое 
преимущество, данное им Богом. 2) 
.хвалишься Богом(ср. ст. 23) — евреи 
гордились тем, что связаны с Богом осо- 
быми взаимоотношениями в рамках за- 
вета. 3)...и знаешь волю Его (они знали, 
чего хочет от них Господь). 4) ...м разу- 
меешь лучшее (диаферонта — то, что 
отличается от другого, приводя к совер- 
шеиному результату), то же слово встре- 
чается в Фил. 1:10. 


Иуден заботились о том, чтобы 
соблюдать высокие духовные прниципы. 
И это было возможно для них потому, 
что 5) они научились из закона. С самого 
детства и до смертн поучались евреи в 
законе. 6) И уверен о себе — многне евреи 
были уверены, что в целом ряде вещей 
они стоят над язычниками. Павел пере- 
числяет четыре таких момента: что они — 
путеводители слепых, свет для находя- 
щихся во тьме, наставники невежд, учн- 
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теля младенцев. 7) Уверенность иудеев 
была основана на том, что оии имели в 
законе образец в истины. 
2:21-24. Все перечисленное Павлом 
было, конечно, лишь повторением того, 
что утверждали относительно себя сами 
евреи. Они гордились своим особым 
духовным положением, столь отличав- 
шим их от язычников. И вот, обобщая 
выше сказанное: 8) „Гыучишь другого...”, 
апостол ставит вопрос: Почему же ты не 
учинть себя самого? Далее следует целая 
серия вопросов, вытекающих из специ- 
фических запретов закоиа, — касательно 
воровства, прелюбодеяния и идолопок- 
лонства. Примечательно, что обращение 
всюду стоит здесь (ст.17-25) во втором 
лице единственного числа, т. е. адресо- 
вано как бы каждому еврею в отдель- 
ности, виновному в совершении того, 
против чего ои наставлял других. (Как же 
ты, уча другого...?). Конечно же, это 
было лицемерием, и апостол обличает в 
нем гипотетического еврея: хвалишься 
законом (ср. ст. 17), а преступлением 
закона бесчестишь Бога? Сколько-нибудь 
честный иудей, очевидно, должен был 
признать и свою вину и свое лицемерие. 
Заметим, что обвинения Павел выдвигал 
нена осиовании собственных суждений, а 
ссылаясь на Св. Писание евреев, к при- 
меруна Ис. 52:5 (конец стиха). Лицемерне 
иудеев бесчестило Бога и давало языч- 
никам повод хулить имя Божие. Они, по- 
видимому, рассуждали примерно так: 
„Почему мы должны славить Бога, если 
Его избранный народ не послушен Ему?” 


2. ОСУЖДЕНИЕ ЗА ТО, ЧТО РИТУАЛОМ 
ПОДМЕНЯЮТ ИСПОЛНЕНИЕЗАКОНА 
(2:25-29) 

Не только на Моисеев закои полага- 
лись иудеи, как следует нз предыдущих 
стихов (17-24), но и на ритуал обрезания 
— как иа зиах своих особых взаимо- 
отношений с Богом в рамках завета. Но 
эту их надежду на ритуал Павел развеи- 
чивает как бессмысленную и лишь навле- 
кающую на них гнев Божий. 


2:25-27. Обрезание полезно, если ис- 
полияешь закон; а если ты преступник 
закона, то обрезание твое стало необре- 
занием. В греческом тексте последние 
слова этого стиха звучат несколько ина- 
че: „... если ты преступник закона, то 
обрезанне твое стало всего лишь удале- 
нием крайней плоти”. Другими словами: 


евреи, преступающие закон, становятся | 
подобными язычникам, поскольку их об- 
резание ничего не значит. Верио и обрат- 
ное: Итак, если необрезанный соблюдает 
постановления закона (в греч. оригинале: 
„Итак, если имеющий крайнюю плоть, 
соблюдает требования закона...” — см. 
ком. на ст. 25; а некоторые язычники, по- 
видимому, соблюдали их), тоего необре- 
зание не вменится ли ему в обрезание? 
Другими словами, небудет лиои прирав- 
нен обрезанному? Далее Павел делает 
вывод, что язычник, исполняющий за- 
кон, вправе осудить еврея, который, имея 
писанный закон и будучи обрезан, тем не 
менее, нарушает закои. Язычник, посту- 
пающий по требованиям закона, хотя ои 
и не знает самого закона (Рим. 2:14) в 
глазах Божиих ничем не хуже обрезан- 
ного еврея. Эта мысль апостола, надо 
думать, подрывала и переворачивала 
привычные представления евреев о том, 
что они поставлены Создателем несрав- 
ненно выце язычников (см. ст. 17-21). 


2:28-29. Этими стихами Павел подво- 
дит итог всему сказанному в стихах 17-27. 
Истинного иудея должны отличать не 
внешние признаки (такие, как ношение 
филактерий, уплата десятины или обре- 
зание). А истинное обрезание не сводится 
к ритуалу обрезания крайней плоти. Но 
настоящим иудеем является тот, кто 
внутренно таков, и подлинное обреза- 
ние — то, которое производится в сердце, 
но духу, анепо букве. В греч. тексте стоит 
„в духе”, как если бы речь шла об обреза- 
нии, производимом в Духе Святом. Од- 
нако правильнее понимать это мёсто в 
том смысле, что обрезание „в сердце” или 
„сердца” ведет человека, который прежде 
следовал требованиям Божиего закона 
чисто внешне, к исполнению этогозакона 
духом. Известно, что многие евреи фор- 
мально поступали по требованиям 
закона, одиако, сердца их „далеко отсто- 
яли” от Бога (Ис, 29:13). „Обрезанное 
сердце” — это сердце, отделениое от 
мира и посвященное Господу. Истинный 
иудей получает похвалу не от людей (как 
фарисеи), ио от Бога, Который оценивает 
людей по их внутренней сущности (ср- 
Мат. 6:4, 6) и „судит... иамерения сердеч- 
ные” (Евр. 4:12). 


3. ОСУЖДЕНИЕ ИХ ЗА НЕВЕРИЕ (3:1-8) 


3:1-2. Примечательной чертой стиля 
Павла, особенно проявившейся в его по- 
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слании к Римлянам, является то, что он 
сам формулирует вопрос, который немо- 
жет не возникнуть при чтении его 
письма, и сам же отвечает ил него. 
Вполиеестественно после прочтения 2:17- 
29 поставить этот вопрос: Итак, какое 
преимущество быть шудеем? Естественси 
и другой вопрос: Какая польза от обре- 
зания? Первый вопрос относится к ска- 
занномув 2:17-24, а второй — в 2:25—29. 
И Павел не медлит с прямым ответом на 
них: Великое преимущество во всех от- 
ношениах. По словам апостола, быть 
евреем или обрезанным, конечно же, зна- 
чит немало. 

То, что Павел говорит далее, очень 
важно, и-из него вытекает многое: ..мм 
ваерено Слово Божие (Логос). Это может 
относиться ко всему Ветхому Завету. ио 
здесь скорее имеются в виду обещания и 
заповеди Божии. К-сожалению, получив 
это несомненное преимущество, иудеи не 
сумели жить по законам, данным им 
Богом. 


3:3-4. Итах, главиое преимущество 
иудеев в том, чтоим вверено слово Божие. 
И туг возникает следующий вопрос: А 
что, если некоторые из них оказались 
неверными? Судя по греч. оригиналу, это 
„неверны были” следуст понимать и как 
отсутствие у искоторых веры (известно, 
что не все иудеи верили обетованиям 
Божиим), и как то, что евреи не оправда- 
ли доверия, возложенного на них Богом. 
„..что же? неверность их уничтожит ли 
верность Божию ? Ответ Павла звучит 
весьма категорично: Никак (г. е. 
„отнюдь”; букв. „Да не будет так” — ме 
геноито; Чавел часто употребляет это 
слово — см. 3:6, 31; 6:1, 15; 7:7, 13; 1, 
11). Несмотря нато, что некоторые иудеи 
ие верили или оказались недостойными 
оказанного им доверия, о чем свидетель- 
ствовало их греховное поведеине (см. 
2-21-23, 25), Бог остается верным Своему 
Слову (ср. Втор. 7:9; 1 Кор. 1:9; Евр. 10:23; 
1:1; Пет. 4:19). Более подробно о вер- 
ности Бога, несмотря на неверне и невер- 
ность Израиля, Павел говорит в 9-11 
главах этого послания. Бог верен, а вся- 
кий человек лжив;. продолжает Павел. 
Другими словами: „Бог остается верным, 
несмотря на то, что все люди лживы”. 
Мысль эта взята из Пс. 115:2. В развитие 
ее Павел цитирует и Пс. 50:6. 

3:5-6. В ходе своих последующих рас- 
суждений Павел ставит иовые вопросы: 
Если же наша неправда открывает прав- 


Римлянам 3:3-9 


ду Божию, то что скажем? Иначе говоря: 
если неправедность иудеев способствует 
выявленню Божией праведности?.. Мож- 
но ли из этого сделать вывод, что гнев 
Божий на иудеев несправедлив? Павел 
оговаривается, что, ставя вопрос таким 
образом, „рассуждает по-человечески”. И 
тут же отвечает на него своим излюб- 
ленным ме геноито — никак, то есть так 
же, ках в ст. 4 и 31. Ибо, если бы Бог не 
стал судить неверных иудеев, то как бы 
мог Он судить мир? А мир Он судить 
будет (см. 2:5) и, значит, нельзя назвать 
несправедливым Его гнев навиновных пе- 
ред Ним иудеев (см. 2:11). 

3:7-8 Новый вопрос в сущности раз- 
вивает тот, с которого начинается стих 5; 
Ибо, если верность Божия возвышается 
моею неверностью ... за что еще меня же 
судить как грешника? Другими словами: 
Если грех служит, как это представля- 
ется, славе Божией, то как может Бог 
изливать Свой гнев на „помогающих” 
Ему грешников? Апостол Павел предла- 
гает эти два связанные друг с другом 
вопроса как пример казунстических рас- 
суждений со стороны некоторых его оп- 
понентов, людей нераскаявшихся и не- 
спасенных; они клевстали на Павла, го- 
воря, будто ои учит: „Будем делать зло, 
чтобы вышло добро”. Апостол не отве- 
чает им прямо. Он предоставляет Богу 
„ответить” своим клеветникам, а сам 
лишьзамечает: Праведен суд на таковых, 
Т. ©. „свое осуждение они заслужили”. 
Позже, однако, он снова возвращается к 
этой теме (6:1). Самое предположение, 
как звучит оно в двух приводимых 
Павлом казуистических вопросах (3:5, 7), 
что Бог может быть несправедливым в 
осуждении греха, есть богохульство, из- 
вращающее природу Бога. Человек, 
ставящий под вопрос справедливость 
Божиего осуждения, тем самым уже на- 
влекает на себя это осуждение! 


Г. Осуждение всех людей (3:9-20) 


В этих стихах Павел подводит итог 
своему обвинению против нудеев и одио- 
временно завершает первую часть своих 
рассуждений о Божией праведности, как 
выявляется она в осуждении Им греш- 
ного человечества. 


1. ВСЕ ПОД ГРЕХОМ (39-18) 


3:9. Итак что же? Имесм ли мы пре- 
имущество? — спрашивает апостол. Ис- 
тинное значение греч. слова проеко- 
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мета, встречающегося только здесь в Но- 
вом Завете, установить трудно, и в ан- 
глийской, к примеру, Библии оно пере- 
дано не так, как в русской, а именио: 
„Лучше ли мы, чем они?” По-видимому, 
именно с таким вопросом могли бы об- 
ратиться к Павлуего еврейские читатели: 
„Лучше ли мы?” или „Предпочтительнее 
ли мы в глазах Божиих?” В пользу этого 
говорит как весь предыдущий ход рас- 
суждений, так и ответ Павла: Нисколько! 
Здесь уже не ме геноито, которое встре- 
чаем в ст. 3,6,31 н в других местах, а 
другое слово. Да, евреи имели преиму- 
щество перед язычниками (2:17-20а; 3:1- 
2), но в глазах Божиих они „не лучше” 
других народов, и Бог не обращается с 
иими „лучше”, чем с другими. В подтвер- 
ждение этой своей мысли Павел пишет: 
ибомы уже доказали, что как Иуден, так 
и Еллины, все под грехом, т.е. он 
ссылается на „доказаниое” им прежде — 
что и евреи, и язычиики иаходятся под 
непрестанным воздействием греха, а, 
значит, и под вытекающим отсюда 
Божиим осуждением (ср. 1:18; 2-5). Осуж- 
дению подлежат сначала язычники (1:18- 
2:16), а потом и иудеи (гл.2). Здесь вна- 
чале говорится о греховиости иудеев, по- 
тому что перед этим речь шла о них. 


3:10-12. Чтобы подчеркнуть зиа- 
чительность сказаниого им: „все под гре- 
хом” — Павел в ст. 10-18 шесть раз 
цитирует ветхозаветные стихи. Рим. 3:10- 

12 — это цитата из Пс. 13:1-3, где утвер- 
ждается, что все люди, без исключения, 
неправедны перед Богом (ср. Рим. 1:18, 
29-31); они не понимают Бога (ср. Рим. 
1:186, 28) н ие ищут Его. Все совратились 
с пути (подразумевается — „указанного 
Им”; ср. с 2:5 и Ис. 53:5), до одного 
иегодны (от греч. акреиоо — „стать бес- 
полезным”; встречается в Н.З. только 
здесь), нет делающего добро (крестоте- 
та — „доброта” или „благожелатель- 
ность в действии” — ср. 2 Кор.6:6; Гал. 
5:22; см.ком. на Рим. 2:4). Да и не могут 
люди без помощи Духа Святого являть в 
своей жизнн этот „плод” Его — доброту, 
благожелательность, благость (см. Гал. 
5:22). Сами в себе люди не имеют этой 
внутренней духовиой способности — ес- 
тественио и как бы автоматически про- 
являть нстинную доброту по отношению 
`кдругим. Напротив, аладеющий ими грех 
делаетлюдей эгоистами иэгоцентриками. 

. Семь лаконичных, но беспощадно об- 
виияющих фраз звучат в этом коротком 


тексте, заканчиваясь словами нет ни од-- 
ного. Это „ни одиого” звучит и в 3:10. 

Нарочитым повторением Павел подчер- 

кивает, что правило это, распростраия- 

ющееся на все человечество, не знает 

исключений (особое и единственное со-— 
ставляет Иисус Христос). 

Хотя апостол и не цитирует Пс. 13:2— 
„Господь с небес призрел на сынов чело- 
веческих, чтобы видеть, есть ли разуме- 
ющий, ищущий Бога”, стих этот в данном 
контексте имеет особое значение, потому 
что позволяет осознать справедливость 
обвинительного акта, который предъяв- | 
ляет Бог человечеству. 

3:13-18. В этих стихах отражены злые, 
греховные действия, источник которых 
— в различных частях человеческого те- | 
ла; и средствами своего образного языка | 
апостол показывает, что в сущности каж- 
дый члеи иашего тела „вносит свой 
вклад” в заслуженное иами осуждение. | 
Впрочем, образы, предлагаемые им, в 
немалой мере заимствованы из Ветхого 
Завета: Пс. 5:10 (Рим. 3:13а); Пс. 139:4 
(Рим. 3:136); Пс. 9:28а (Рим. 3:14); Ис. 
59:7-8 (Рим. 3:15-17) и Пе. 35:2 
(Рим.3:18). Порокн, о которых речь в 
этих параллельных местах, проявляются : 
в трех сферах: разговоры (гортань, язык, 
губы, уста — ст. 13-14); поведение (иоги 
— ст. 15-17); и зрение (ст. 18; последнее, 
впрочем, как и орудие зрения - „глаза”, 
употреблеиы тут в переносном смысле). 


Разговорное общение их — нечнсто 
(гортань, уподобляемая открытому 
„гробу” — ср. Иак. 3:6). Язык их — 
орудие обмана (ср. Пс. 35:4а), губы исто- 
чают яд (ср. Иах. 3:8). Они кощунствуют 
своими устамн, которые иолны элосло- 
вия и горечи; ср. Иах. 3:9-10. От грехов- 
иых слов оии переходят к греховным 
действиям, не останавливаясь и перед 
убийством (ср. Прит 1:11-12, 15-16). В : 
результате они н себя и других разру- 
шают физически и духовио н не знают 
внутреинего мира (Ис. 57:21). Всему 
этому апостол подводит итог-в следую- 
щих словах: Нет страха Божия пред гла- 
зами их. Страх Божий (т.е. благоговение 
перед Богом, проявляющееся в служении 
Ему, доверии и послушании) — это очень 
важное свойство благочестивого челове- 
ка (см. Иов. 28:28; Прит. 1:7; 9:10; Еккл. 
12:13). Отсутствне страха Божиего былов 
глазах иудеев самым большим грехом и 
непростительной глупостью, так что в. 
этих стихах (Рим. 3:10-18) Павел ие ос- 
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тавлял своим еврейским читателям ни- 
какой возможности возразить ему, что 
его рассуждения о греховиости иудеев 
противоречат ветхозаветным Писаниям. 


2. КАЖДЫЙ СОЗНАЕТ СВОЮ 
ГРЕХОВНОСТЬ (3:19-20) 


3:19-20. Свою беседу с читателями Па- 
вел заканчивает заверщающим обраще- 
иием к иудеям относительно назиачеиия 
и действия закоиа. Он включает и себя 
самого в их число, говоря: Но мы 
знаем... Вполие очевидио, что закон го- 
ворит к тем, кто находится „под ним”. 
Закои ие был иекиим талисманом, к ко- 
торому иудеи могли обращаться или ие 
обращаться, в зависимости от своего же- 
лания. Нет, они „состояли” под законом 
и, значит, были ответстасииы перед 
Богом (ср. „иудеи и язычиики под гре- 
хом” — ст. 9). Действие закоиа таково, 
что заграждаются всякие уста (букв.— 
„Умолкают”), и весь мир становится ви- 
новен иред Богом (букв. — „обязанным 
дать Богу ответ”). Никто из людей не 
может сказать в свою защиту: „Я ие 
подвластси греху”. Ибо закон, провоз- 
глашающий Божни принципы и правила, 
обнаруживает исспособность людей жить 
по ним и, зиачит, их неспособиость осво- 
бодиться от греха. 

Итак, закои ии для кого ие является 
средством оправдания в глазах Божиих 
(ср. 3:28). Да и ие с этой целью ои был дан 
(Деян. 13:39; Гал. 2:16; 3:11). А дан оибыл 
для того, чтобы посредством его люди 
могли осозиать свою греховность (,,за- 
коиом познается грех”) — ср. Рим. 5:20; 
7:7-13. Не средством оправдания, ио 
средством обвииения яаляется таким об- 
разом закои Моисея. 


Ш. Божня праведность открыва- 
ется через оправдание 
(3:21—5:21) 


Два факта открываются в осуждении 
Богом человеческой расы: то, что собст- 
веииак Его праведность ие имеет преде- 
лов, и то, что ие было и ие будет челове- 
ческого существа, за иключеиисм Иисуса 
Христа, которое соответствовало бы 
Божиим требованиям и могло бы быть 
принято Им иа основании своих заслуг. И 
вот теперь, вовтором разделе Послания к 
Римлянам, апостол Павел приступает к 
беседе о праведности, которую Бог дает 
людям через оправданиев Иисусе Христе. 
Оправдание — это официальное провоз- 


Римланам 3:19-23 


глашение праведности, которая стано- 
вится достоянием верующих в Бога 
людей, потому что по милости Своей Он 
вменяет им по вере Христову правед- 
ИОСТЬ. 


А. Объяснения относительно предлага- 
емой Богом праведности (3:21-31) 


3:2 Словами Но ныне... апостол под- 
черкивает резкий коитраст между тем, 
что было сказаио раиее, и тем, о чем ои 
будет говорить теперь. В предыдущем, 20 
стихе, ои сказал: „...делами закоиа ие 
оправдается никакая плоть”. Теперь же 
говорит: Но ныне, независимо от закона 
(в греч. тексте иа этом делается особое 
ударение), явилась правда (т.е. празед- 
иость) Божия. В этих словах Павел, в 
осиовном, повторяет ту же мысль, ко- 
торая была им высказана в Рим. 1:17 а. 
Но тут он добавляет: ...о которой сви- 
детельствуют закон и пророки. Таким 
образом, то, что Павел говорит о Божией 
правде или праведиости, было уже из- 
вестно из Ветхого Завета. Выражение 
„закон и пророки” часто относится ко 
всему Ветхому Завету (см. ком. иа Мат. 
5:17), при этом под словом „закои” иужно 
поиимать первые пять кииг Ветхого За- 
вета, а под словом „пророки” — все 
остальное. В четаертой главе Павел ил- 
люстрирует эту истииу примером из За- 
коиа (Авраам — Быт. 15:6 ср. сРим. 4:1-3, 
9-23) и из Пророков (Давид — Пс. 31:1-2; 
ср. Рим.4:4-8). 

3:22. Как и в русском тексте, в гре- 
ческом стих 22 является не иовым пред- 
ложением, а продолжеиием предыдуще- 
го: правда Божия, чрез веру в Иисуса 
Христа... Из этих слов видно, что Павел 
постоянно помнил об упориом заблуж- 
дении своих соплеменников относитель- 
ио их будто бы особого положения перед 
Богом; потому он и подчеркивает: ...во 
всех верующих и ня всех верующих, ибо 
нет различия (см. 10:12). Все преиму- 
щества, которыми евреи обладали в 
прошлом, теперь, в иовом Веке, утратили 
силу, ибо сейчас Бог предлагает оправ- 


. дание перед Ним всем грешникам — 


только на основанни их веры в Иисуса 
Христа. Поскольку все люди равны в 
глазах Божиих, будучи „подгрехом“, тои 
спасение предлагается „всем” иа одном и 
том же основании. 

3:23 Поскольку вселюди унаследовали 
через Адама греховную природу (как 
язычники, так и евреи), то все они сде- 
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лались грешниками. Нет никакого осно- 
вания считать, что евреи чем-то отли- 
чаются, и что они обладают привилеги- 
ями, выводящими их из-под Божиего 
осуждения (2:12-21; 3:1). 

Люди ие только подвержены дейст- 
вию треха и совершают его, ио все они 
лишены славы Божией. Греческий глагол 
в этом выражении употреблен в форме 
подчеркнуто продолжающегося действия, 
так что эту фразу можно было бы пере- 
вести как: „находятся в состоянии отчуж- 
денности от славы Божией”. Другими 
словами:ни один из людей не может це- 
ной собственных усилий удостоиться 
причастности к славе Божией. Она, эта 
слава, — сняние, исходящее от Него, в 
котором проявляются вовне свойства 
Бога, Его величие. И Бог хочет, чтобы 
люди вошли в это сияние, сделавшись, 
как Ои, т. е. подобными Иисусу Христу 
(ср. употребление слова „слава” в Рим. 
5:2; 2 Кор. 3:18; Кол. 1:27; 2 Фес. 2:14). 
Однако грех, владеющий человеком, ме- 
шает ему войти в славу Божию. 

3:24. По той причине, что люди ока- 
зались в ловушке греха, Бог предусмот- 
рел для них возможность обретения 
утраченной праведности, „получения оп- 
равдания даром”, которое дается всем 
аерующим во Христа (в греч. тексте, каки 
в русском, глагол „получая” указывает на 
продолжающееся действне, и начало 24 
стиха можно было бы перевести как „по- 
стоянно получая оправдание”, т.е. каж- 
дый человск оправдывается Богом, пос- 
кольку ои аерует. „Оправдывать” — это 
юридический термин, означающий „объ- 
являть невиновным” (именно „объ- 
являть..."; ср. с употреблением`того же 
слова во Втор. 25:1, где оио предполагает, 
что человск был иевиновным с самого 
начала). См. также ком. на Рим, 1:17, где 
говорится о частом употреблении Пав- 
лом упомянутого глагола и существи- 
тельного „праведность”, существитель- 
иого одиого с ним корня. 

Верующим во Христа Бог дает пра- 
ведность даром, именно как дар — по 
Своей благодати. Он оправдывает людей 
по Своей милости, по Своему безгранич- 
ному благорасположению к ним. Слово 
„благодать” —тоже одно из любимых 
слов Павла; в Послании к Римлянам оно 
встречается 24 раза (по-гречески). Однако 
оправдание человека, о греховности ко- 
торого Бог неизменио помнит, совер- 
щается на определенном основании, ко- 


торым служит „искупление во Христе 
Иисусе”. Греческое слово аполитрозис 
(искупление) происходит от слова хитрон 
(выкуп). Аполитрозис встречается в 
греческом тексте Нового Завета 10 раз 
(Лук. 21:28, где на русском языке оно 
передано как „избавление”; Рим. 3:24; 
8:23; 1 Кор. 1:30; Еф. 1:7, 14; 4:30; Кол. 
1:14; Евр. 9:15). (См. также соответству- 
ющую таблицу в ком. на Мар. 10:45). 
Смерть Иисуса Христа на Голгофском 
кресте явилась платой за греки всего 
человечества; благодаря ей, челоаек, ко- 
торый поаерит Божиим обетованиям о 
прощении и спасении, освобождается от 
рабства диаволу и греху. 


3:25а. Которого Бог предложел в 
жертву умилостивления... по-гречески 
здесь слово гиластерион, которое бук- 
вальио означает „искупительиая жерт- 
ва”. Однако в английских переводах 
Библии и на русском языке оио передано 
как „жертва умилостивления”. Само это 
слово встречается в Новом Завете еще 
один раз — в Евр. 9:5, где речь идет о 
крышке ковчега завета (на русский пере- 
ведено как „очистилище”). В аетхозавет- 
ное время однажды в году — в особый 
день, носивший название „дня искупле- 
ния", первосвященник кропил кровью 
тельца крышку ковчега, чтобы „по- 
крыть” (искупить, очистить) грехи 
Израиля и стяжать для иего. милость 
Божию наследующийгод(см. Лев. 16:14). 
Смерть же Иисуса Христа стала послед- 
ним жертвоприиошеннем, полностью 
удовлетворившим претсизии Бога к 
грешному человечеству, и тем самым от- 
вратившим Его гнев от тех, кто аерует по 
воле Его. Греческий глагол гиласкомаи, 
означающий „умилостивить посредством 
жертвопринощения”, встречается такжев 
Лук. 18:13 (переведено „будь милостив”) 
и в Евр. 2:17 („быть милостивым”). А 
соответствующее существительное гила- 
смос — „умилостивление ” встречаем в 1 
Иоан. 2:2; 4:10. 


Христос — Жертва умилостивления, 
принесенная за грех человечества Са- 
мим Богом, была (согласно греч. тексту) 
предложена (по некоторым переводам -- 
„представлена”) Им явно — в отличие от 
скрытого от посторонних глаз кропления 
кровью „очиствлища”. Работа Христасо- 
вершается при условии веры в действие 
Его крови (ср. Рим. 5:9). Смерть Иисуса 
Христа н пролитая Им кровь послужили 
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уплатой загрех, и Бог был удовлетворен 
или умилостивлен. 

Вероятно, слова „в крови Его” по 
смыслу связаны с „жертвой умилостив- 
ления”, а ие со словами „чрез веру”, ибо 
христианин должен верить не в кровь 
Христа как таковую, а в Него Самого. 

3:256-26. Цель, которую преследовал 
БогОтецв смерти Иисуса Христа, была в 
том, чтобы явить людям Свою правед- 
ность, (т.е. собственную праведность 
Бога, которая соответствовала бы 
понятным людям правовым нормам; см. 
ком. иа 1:17) в прощении грехов, соде- 
ланных прежде (ср. Деян. 17:30). Но по- 
чему же Бог не всегда иаказывал грех в 
предшествовавшие времена? Означает ли 
это, что Он ие всегда и ие вполне пра- 
веден? Прежде Павел сказал, что Бог 
терпел (по-греч. букв. „откладывал” на- 
казание), желая привести людей к по- 
каянию (Рим. 2:4). Теперь же становится 
понятной и другая истина — Бог долго- 
терпел потому, что предусмотрел смерть 
Иисуса Христа — в умилостивление за 
грехи людей. Потому-то и свидетельст- 
вует долготерпение Его о милости и ми- 
лосердии Его (ср. Деян. 14:16; 17:30), 
отнюдь не о том, что Ои не всегда и ие 
вполне справедлив. 

Настоятельно желая, чтобы люди 
осознали Божию праведность, Павел, 
слова, сказанные им в 3:25, — для шо- 
казаныя правды Его — повторяет ив 3:26, 
слегка видоизменив их: к показанию 
правды Его. Это означает, что через ис- 
купительную смерть Иисуса Христа Бог 
хотел показать людям, что Он справед- 
лив (праведен — „да явится Он правед- 
ным”) и является Тем, Кто оправдывает 
(объявляет праведным) верующего в 
Иисуса Христа. Перед Богом стояла ди- 
лемма: какудовлетворить присущую Ему 
абсолютную справедливость и выте- 
кающую из нее необходимость наказать 
грешное человечество и — одновремен- 
но явить людям Свои милость, любовь и 
милосердие, вновь возвратив к Себе этн 
мятежные, отпавшие от Него создания. 
Решение дилеммы было найдено в жерт- 
венной смерти Иисуса Христа, во- 
плотившегося Божиего Сына, и в приня- 
тии верою жертвы Его каждым из греш- 
ников. Смерть Христа, которая несла в 
себе „отмщение” за грех мира, удовлет- 
ворила присущую Отцу справедливость 
(ибо в Сыне грех был осужден, „оплачен” 
и, значит, Бог справедлив); одновремен- 


Римлянам 3:256-30 


но оиа дает Богу возможность каждого 
грешного челоаека, который уверует, 
объявлять праведным. 

3:27-28. Дав объяснение относительно 
предусмотренного Богом оправдания 
грешников, Павел ставит пять вопросов, 
которые могли возникнуть у его чита- 
телей. Два из них содержатся в стихе 27, 
даа — в 29 иодин — в 31. Первый вопрос 
звучит так: Где же то, чем бы хвалиться? 
То есть как могут иудеи хвалиться своим 
особым положением перед Богом (2:17- 
20, 23)? Нет его более, категорически 
отвечает апостол („Уничтожено”), т. е. 
для похвальбы не осталось больше осно- 
ваний. 


Так как оправдание дается по бла- 
годати (3:24), через веру (ст. 22, 25-26), 
никому не приходится уповать на соб- 
ственные дела как на средство оправда- 
ния. Поскольку объектом „похвальбы” 
иудеев являлся Моисеев закон, апостол 
задает следующий вопрос: Каким зако- 
ном? Законом дел? Другими словами: 
хвалиться ли нам тем, что соблюдаем 
закон? И снова отвечает Павел реши- 
тельным Нет. „Не законом дел”, но зако- 
ном веры можем хвалиться мы (подраз- 
умевает он). Ибо, исполняя требования 
закона Моисея, человек ие оправдается , 
поскольку никогда ие сможет исполнить 
их до конца и в совершенстве. Да закои и 
не был дан для оправдания (см. ст. 20). 
Павел подводит итог: Ибо мы признаем 
(употребленный здесь глагол логизо- 
мета имеет значение „приходим к вы- 
воду”), что человек оправдывается, т. е. 
объявляется праведным по вере (верою; 
см. ст. 22, 25-27), независимо от дел 
закона. 

3:29-30. В следующих двух вопросах 
(в русском тексте Библни.они объеди- 
иены в один) все та же тема иудейского 
превосходства рассматривается под дру- 
гим углом зрения. Поскольку язычники 
погрязли в идолопоклоистве, иудеи счи- 
тали, что Иегова, Бог истинный и живой, 
является только их, еврейским, Богом 
(Иер.10:10). Это соответствовало истине 
в том только смысле, что лишь еврейский 
народ призиавал Иегову и поклонялся 
Ему (нс считая иемногих прозелитов из 
язычников, которые приняли иудейскую 
религию). Но в действительиости, изна- 
чально, Иегова как Создатель и Верхов- 
ный Вершитель судеб всего человечества, 
является Богом всех иародов и всех лю- 
дей. И до того, как Ои призвал Авраамаи 


143 


Римлянам 3:31—4:1-8 


его потомков, образовав из иих израиль- 
ский иарод, который сделал Своим из- 
бранным народом (Втор. 7:6), Он дейст- 
вовал среди всех народов земли. Но и 
после избрания Израиля Бог ясно давал 
понять (см. об этом, к примеру, в книге 
пророка Ионы), что Ои есть Бог всех 
людей: язычников в той же степени, что и 
иудеев. Теперь же, поскольку грех стер 
всякое различие между людьми, „ибо 
все согрешили и лишены славы Божией” 
(Рим. 3:23), а также потому, что Иисус 
Христос стал Жертвою умилостивления 
за всех грешников, все люди сделались 
равными в глазах Бога. Апостол далее 
заявляет: Потому что один Бог (или — 
„Богедин”). Несомненно, автор послания 
имел в виду тот торжественный призыв, 
который в веках живет в Израиле: Итак 
слушай, Израиль, Господь (Иегова) Бог 
(Элогим) иаш, Господь един есть” (Втор. 
6:4). Но этот-то единый Бог, Бог ие толь- 
ко иудеев, ио и язычников, оправдывает 
всякого человека, приходящего к Нему, 
независимо от его национального про- 
исхождения, равно каки от того, обрезан 
ои или нет, ибо каждого человека Он 
принимает на одиом и том же основанни 
веры его. 

3:31. И вот последний вопрос постав- 
ленный апостолом: Итак мы уничтожаем 
закон верою? В ответ звучит характерное 
для Павла категорическое Никак (ме ге- 
ноито, „Да не будет этого”; ср. ком. на 
ст.4). И затем, в развитие своей мысли, он 
добавляет: ... но закои утверждаем. По- 
скольку цель закона исполнена, то и роль 
его в осуществлении Божиего плана в 
целом лишь подтверждается тем, что для 
всякого живущего под законом ои может 
стать путеводителем ко Христу (см. Рим. 
3:20; Гал. 3-23-25). Павел снова и снова 
повторяет, что ие дела закона, а вера 
является путем ко спасению. Само это 
слово -„вера” он повторяет в Рим. 3:22-31 
семь раз (см. 22, 25, 27, 28, 30 (дважды) и 
31). 


Б. Примеры этой праведности (гл. 4) 


Итак, апостол Павел утверждает, что 
праведными Бог объявляет людей не иа 
осиовании их дел, а иа осиовании их 
веры. Истнииость своего утверждения ои 
должен был обосновать примерами из 
прошлого. Что ои и делает, ссылаясь на 
Авраама, патриарха Израиля (см. Иоан. 
8:39) и иа Давида (см. ком. на „закои и 
пророки” - Рим. 3:21). 


1. ПО ВЕРЕ, А НЕ ПО ДЕЛАМ (4:1-8) 


4:1.Обращаясь к вере Авраама, Павел } 
спрашивает: Что же скажем? Этот же ре- | 
чевой оборот мы встречаём в Послании 
еще пять раз (6:1; 7:7; 8:31; 9:14, 30). 
„Отцом иашим” Авраам иаззан здесь в 
физическом смысле, в значении „нашего 
предка”. Вопрос Что... Авраам... приоб- 
рел но плоти? звучит как бы в противо- 
поставление иезаданному, но подразуме- 
ввемому вопросу: „Что ои извлек из сво- 
его опыта аеры?” Задаемся вопросом и 
мы: „Какой урок могли бы извлечь чита- 
тели Павла из того, что записано в Вет- 
хом Завете об Аврааме? Ответ на оба 
вопроса находим в стихе 3. 

4:2-3. Еврейские раввины учили, будто 
Авраам настолько заслужил расположе- 
ние Божне своими делами, что эта его 
заслуга автоматически вменяется его по- 
томкам, Отталкиваясь от этой идеи, Павел 
допускает, что Авраам мог „оправдаться : 
делами” (в том смысле, что дела его 
могли быть праведными в глазах Бога). 
Но и тогда он мог бы хвалиться ими 
разае что перед другими людьми, ио ве 
перед Богом. Именно так, очевидно, надо 
понимать стих 2. Бог настолько выше 
человека, что даже если бы кто-то из 
людей смог полностью оправдаться сво- 
ими делами (что вообще-то невоз- 
можно), то и в таком случае хвалиться ; 
перед Богом ему было бы иечем. Затем 
Павел обращается к источнику, безусло- 
вио авторитетному для его читателей, и : 
спрашивает: „Ибочто говорит Писание?", 
цитируя в ответ Быт. 15:6, где сказано: 
„позерил Авраам Богу, н это вменилось 
ему в праведность”. Итак, именио за веру . 
его Бог объявил Авраама праведным. 

4:4-5. Далее апостол рассуждает, ис- 
ходя из этого важного места Священного : 
Писания. Смысл слов Павла в том, что 
то, что челоаек заработал, дается ему не : 
по милости, как некий дар, но потому, что 
заработанное положено ему. Напротив, 
ве делающему, но верующему в Того, : 
Кто оправдывает нечестивого, правед- 
иость дается ие по „долгу”, а по милости: ; 
вера его вменяется (сму) в правед- : 
ность.Авраам является прекрасным при- 
мером такого оправдания по вере. Не за 
деласвои был ои оправдан, а потому, что 
доверился Богу. 

4:6-8.То, что говорится об Аврааме, 
верно и в отношении Давида, чьи слова о 
милостивом подходе Бога к человеку ци- 
тирует Павел (Пс. 31:1-2): „Блажен, кому 
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отпущены беззакония и чьи грехи про- 
щены!” Человек, подобный Давиду, кому 
Бог вменяет праведность, независимо от 
дел его, действительно благословен 
(„блажен”). Ибо грехи его покрыты и 
потому прощены. Вместо них, Бог вме- 
няет ему праведность (Рим. 4:3). 


2. ПО ВЕРЕ, А НЕЗА ИСПОЛНЕНИЕ 
РИТУАЛОВ (4:9-12) 


4:9-10. Апостол снова возвращается к 
теме особого положения иудеев (ср. 2:17- 
21а; 3:1-2). Вопрос, скоторого начинается 
9 стих, по-гречески сформулирован так, 
что предполагает ие нной ответ, как „бла- 
гослоаение сие (в русском тексте — „бла- 
жеиство”) принадлежит как обрезанным 
(евреям), так и необрезанным” (язычни- 
кам). И опять обращается Павел к при- 
меру Авраама. Он повторяет авторитет- 
ные слова Писания, что Аврааму аера 
вменилась в праведность. И далее спра- 
шивает: Когда вменилась? По обрезании? 
Сам же и отвечает: Не но обрезании, а до 
обрезания (букв. по-гречески: „не в обре- 
зании, а в необрезании”). Писание ие 
говорит, сколько было лет Аврааму, ког- 
да Бог объявил его праведным (Быт. 
15:6). Однако позже, когда служанка 
Агарь родила ему сына — Измаила, ему 
было уже 86 лет (Быт. 16:16). И только 
после этого, когда Аврааму было 99 лет 
(Быт. 17:24), Бог повелел ему делать об- 
резание всем своим потомкам мужского 
пола в знак заключениого с Ним завета. 
Таким образом и самому Аврааму обре- 
зание было сделано не ранее, чем через 13 
лет после того, как Бог провозгласил его 
праведником. 

4:11-12. Таким образом Павел утвер- 
ждает, что знак обрезания он (Авраам) 
получнл как печать праведности чрез 
веру, которую имел в необрезании. То 

ресть обрезание явилось лишь внешней 
приметой или символом праведности, 
вменениой Аврааму по вере, которую ои 
‚имел и тогда, когда еще был необре- 
| занным. Целью Бога было сделать Авра- 
ама отцом всех верующих, а, значит 
[оправдаиных, будь-то необрезанные 
ИЦязычники) или обрезанные (еврен). Ца- 
и подчеркивает, что истинным детям 
праама из обрезанных, чтобы угодить 
эгу, недостаточио было принять упо- 
внешний зиак, от них требо- 
ось большее, а именио: ходить по 
веры отца нашего Авраама (см. 
29). Отсюда ясно, что обрезание, ко- 
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Римлянам 4:9-15 


торое миогне евреи считали гарантией 
своего спасения, иа деле нн коим образом 
ие определяло их положения перед 
Богом. Оно ие давало им и не дает ни- 
какого преимущества, потому что пра- 
ведными оин могут быть провозглашены 
только на основанни своей веры в Бога. 


3, ПО ВЕРЕ, А НЕ ПО ЗАКОНУ (4:13-17) 


4:13. Евреи также считали, что и закон 
Моисея, как особое Божие откровение о 
принципах и правилах челозеческого по- 
ведения, ставит их в отличное от других 
иародов положение перед Богом. Пото- 
му-то провозглашает Павел: Ибо не за- 
коном (в греч. переводе это „ме” под- 
черкнуто грамматически и эмоцианаль- 
но) даровано Аврааму, или семени его 
обетование — быть наследником мира... 

Божие обетование (Быт. 12:1-3) было 
дано Аврааму за несколько столетий до 
того, как был дан закои (ср.Гал. 3:17). 
Выражение "быть наследником мира” на- 
до понимать как „наследовать” или „уна- 
следовать” мир, в значении, по всей веро- 
ятности , „всех племен земных” (Быт. 
12:3), или „всех народов земли” (Быт. 
18:18; 22:18), потому что в Аврааме Бог 
благословил все человечество. Таким 0б- 
разом этот патриарх стал „отцом” всех 
народов, и все народы стали его „на- 
следниками”. Это обетование благосло- 
вения дано всем, кому Бог вменяет пра- 
ведность, а это, вновь добавляет Павел, 
делается ПО ВЕРЕ (см. конец 13 ст.). Ве- 
рующие всех веков являются „наследни- 
ками Авраама” или „семенем” его, по- 
скольку все оии, как и Авраам, — счаст- 
ливые сопричастники одного и того же 
духовиого благословения (оправдания) 
— Гал. 3:29. Одиако Бог не отменял и 
Своего обетования Аврааму относитель- 
ио его физических, верующих в Бога 
потомков, т.е. возрождениого марода 
Израиля, которому предстоит уна- 
следовать обетованную землю (Быт. 
15:18-21; 22:17). Это обещание остается в 
силе, ин осуществится оно в Тысячелетнем 
царстве Христа. 

4:14-15. Как объясияет Павел, если бы 
еврей мог стать наследником Авраама, 
исполняя закон, то вера потеряла бы 
смысл (кекенотаи) — „слелалась пустой", 
по-русски — „тщетной”; ср. 1 Кор. 15:10, 
58). Равно и обетование лишилось бы 
всякой цеиности (катергетаи) —- „сдела- 
лось несостоятельным”, по-русски — 
„бездейственным”. А все потому, что за- 
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кон производит гнев (букв. — „закон 
постоянно порождает гнев”) — по причине 
неисполнения его (непослушания). Ведь 
никто из людей не способен полностью 
исполнить закон, а, значит, и Бог, в Ком 
непрекращающийся грех иепрестанно 
вызывает гнев, не может ие осуждать тех, 
кто не повинуются закону. 

Павел затем формулирует вытекаю- 
щий отсюда общий приицип: где нет 
закона, нет и преступления. Другнми 
словами: человек может постояиио со- 
вершать иечто греховиое, но если не су- 
ществует постановления, запрещающего 
делать то, что ои делает, то действия его 
не носят характера преступления, нару- 
шения запретного (см. Рим. 5:13). 

4:36. Затем следует вывод Павла: 
Итак по вере, чтоб было по милости. 
Возможно и такое прочтение: Итак, обе- 
тование праведности дается по вере, что- 
бы быть ему по милости”. То есть обе- 
тование не есть иаграда за веру, ибо оно 
дается Богом по милости, по Его бла- 
горасположеиию к тем, кто ничего, кроме 
осуждения Его. ие заслужили. А прояв- 
ление людьми веры — лишь необходи- 
мое предварительиое условие, без кото- 
рога и само обетование — недейственно. 
Поскольку аера и благодать (милость) 
идут рука об руку, а обетование дается по 
милости, то и получить его можно только 
по вере, а ие по закону, т.е. не цеиой 
попыток исполнить закои. Второй при- 
чииою, почему обещание получают ве- 
рою, является желание Бога сделать обе- 
тование „непреложным“, т.е. гарантнро- 
ванным для всех потомков Авраама: не 
только для евресв (его „потомков по за- 
кону”), но и для духовных его потомков 
— по чере. А если бы обетование рас- 
пространялось только на тех, кто стара- 
ется исполнять закои, то ни язычникн (вн 
сами евреи) ие могли бы спастись! К 
счастью, это не так, поскольку Авра- 
эм... есть отец всем нам, т. е. всем, кто 
верует (см. 4:1 и Гал. 3:29). 


4:17. В подтверждение правильности 
своего вывода в 16 ст. Павел ссылается иа 
Священное Писание и цитирует из 
Божиего обетования Аврааму по занету 
(Быт. 17:5). Тот факт, что верующие в век 
Церкви приравниваются к духовным по- 
томкам Авраама н объявляются участ- 
ииками завета, заключенного с ними 
Богом, не означает, конечио. что обеша- 
ния, которые получил Авраам от Бога, 
относительио земиых своих дел и своих 
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физических потомков, обрелн некий ду- 
ховный смысл или вовсе были отмеиены. 
Это означает лишь, что завет, который 
Бог предложил Аврааму и который тот 
принял с верою, имеет два аспекта — как 
вечиый духовный, так и времеииый, ма-. 
териальный или физический (см. ком. иа 
Рим. 4:13). Цитата, приведеиная Павлом, 
дается им как бы в скобках, и в сущности 
вторая часть 17-го стиха привязана по 
мысли к окончанию 16-го: „Авраам ... 
есть отец всем нам..." перед Богом, Ко- 
торому он поверил, животворящим 

мертвых и называющим иесушествую- 
щее как существующее. Тут, по-видимо- 
му, подразумевается обещание, данное 
Аврааму в Быт. 17 гл. о том, что у иего и 
Сарры будет сын, хотя Аврааму было 
уже 100 лет, а Сарре 90 (Быт. 17:17, 19; 
18:10; 21:5; ср. с Рим. 4:19), и что от иего, 
Авраама, произойдут миогие иароды. 
Такое обещание звучало невероятно, и 
могло исходить лишь от „Животворя- 
щего мертвых“ или „мертвое” (утробу 
Сарры), для Которого еще „несушест- 
вующее" как бы уже „существующее”. 


4. ПО ВЕРЕ В БОЖИЕ ОБЕТОВАНИЕ 
(4:18-25). 


4:18. Хотя по челоаеческому рассуж- 
деиию не было никакой иадежды на то; 
что престарелый патриарх станет отцом, 
Авраам поверил тому, что сказал Бог: он, 
сверх надежды поверил с надеждою. И 
Бог вознаградил его веру: Авраам дейст- 
вительио стал отцом многих народов, 
т.е. их ролоначальииком. Свершилось 
это по Божиему обещанию, что „миого- 
числеиио будет семя твое” (взято из Быт. 
15:5), где буквальио сказано: „сосчитай 
зиезды ... столько будет у тебя потом- 
ков"). 

4:19. В стихах 19-21 Павел подробно 
развивает мысль о надежде Авраама, вы- 
сказанную им в начале 18 стиха. Не осла- 
бевая в вере, патриарх ие дал сомнениям 
овладеть собой, что вот, мол, тело его, 
почти столетнего, уже омертвело, и ут- 
роба Саррина в омертненин (Быт. 17:17; 
21:5). А ведь Сарра к тому же вообще 
была „неплодна” на протяжении всей их 
совместной жизни (см. Быт. 16:1-2; 18:11), 
и уж, казалось бы, в возрасте 90 лет 
заберемеиеть не могла никак (Быт. 17:17). 

4:20-21. Но иесмотря на всю без- 
надежность положения в человеческом 
понимании, Авраам ие поколебался в 
обетовании Божием невернем, Патриарх 


пребыл тверд в вере. И Бог вознаградил 
Авраама за веру, настолько восстановив 
его и Сарру физически, что онн смогли 
произвести на свет свое „дитя обетова- 
ния”. В свою очередь Авраам „воздал 
славу Богу", то есть превознес и просла- 
вил снлу Бога и воздал Ему хвалу; пат- 
риарх был совершенио убежден, что Бог 
„силен” (букв. динатос — „имеет духов- 
ную силу”) исполнить то, что обещал. 
Как же велика была вера в Него нашего 
духовного праотца! Он „поверил снадеж- 
лою” (Рим. 4:18), „и не изнемог в вере”, 
несмотря на нереальность с человеческой 
точки зрения обещанного ему (ст. 19), ине 
подвергсомиению слова Божии (ст. 20а). 


4:22. Разбор примера с Авраамом Па- 
вел заключает словами: Потому и вме- 
нилосьему вправедность. Вера в Бога ив 
Его обетования, как продемонстрировал 
ее патрнарх, — это то, что Бог хочет 
видеть в человеке, чтобы оправдать Егои 
объявить праведным перед Собою. Не 
удивительно, что его великую веру Бог 
вменил Аврааму в праведность. 

4:23-24. Стихи 23-25 относят все ска- 
занное (и подтверждениое на примере 
Авраама) об оправданин к читателям 
этого апостольского послания — начиная 
с верующих в Риме, которые первыми 
прочитали его, до нас и наших совре- 
менников. О провозглашенном Богом 
оправдании Авраама написано не в от- 
ношении к нему одному... но и в отноше- 
ини к нам: вменится и нам... Конечио, 
оправдание это ие распространяется во- 
общена все человечество. Оно имеетсилу 
только по отношению к людям, которые 
веруют в Того, Кто воскресил из 
мертвых Иисуса (Христа), Господа ня- 
шего (см. 6:4; 8:11). Несколько раз иа 
протяжении этой главы ссылается апо- 
стол на Авраама и всех других верую- 
щих, получающих оправдание по их вере 
(4:3, 5-6, 9-11, 23-24). 

4:25. Упомянув о Господе Иисусе, 
апостол Павел виовь определяет Его как 
занимающего центральное место в 
Божием плане оправдания грешников по 
благодати и через веру. И смерть Христа, 
и Его воскресение — одинаково важны 
‚для дела оправдания. Тот, Который пре- 
дан (Богом Отцом — см. 8:32) за грехи 
ваши (употребленное здесь греч. слово, 
переведениое как „грехи”, в других 
местах переведено как „преступление” 
— см. 5:15, 17, 20; Еф. 2:1; букв. оно 
означает „неверные шаги”). Хотя эти сло- 


Римлянам 4:22—5:1-2 


ва и не являются прямою цитатою из 
Священного Писания, взяты они, в ос- 
иовном, из книги Исаии (53:12; ср. с Ис. 
53:4-6). Иисус также воскрес для оправ- 
дания нашего. Смерть Христа в качестве 
„жертвенного Агнца” (см. Моан. 1:29) 
Божия была платою за грехи всего чело- 
вечества (Рим. 3:24); после „внесения” ее 
Бог свободен простить всякого, кто ве- 
рою откликнется на поставленное Им 
условие. Воскресение же Христа является 
доказательством того, что Бог принял 
эту жертву (ср. 1:4). И поскольку Иисус 
Христос живет вечно, Бог вменяет Его 
праведность всякому верующему в Сына 
Божия. 

В 4 главе апостол Павел приводит 
несколько неопровержимых доводов в 
пользу того,почему оправдание дается по 
вере: 1) Поскольку оправдание — это дар 
Божий, оно не может быть заслужено 
делами (ст. 1-8). 2) Поскольку Авраам 
получил оправдание прежде, чем был об- 
резан, обрезание не имеет отношения к 
оправданию (ст. 9-12). 3) Поскольку Ав- 
раам был оправдан за века до того, как 
дан был закои Моисея, оправдание не 
может даваться на основанин закона (ст. 
13-17). 4) Авраам получил оправдание по 
аере в Бога, а не в иаграду за дела, 
которые он делал (ст.18-25). 


В. В оправдании — радость (5:1-11). 

5:1. Апостол переходит теперь к рас- 
смотрению практических результвтов 
(иачииая эту главу со слова Итак) оправ- 
даиия на основании веры (ср. 3:21-4:25). 
Деепричастный оборот оправдавшись 
верою (ср. с таким же оборотом в 5:9) 
подразумевает действне, предшество- 
вавшее тому, которое имеем в главном 
предложении — мыимеем мир с Богом. В 
некоторых апробированных греческих 
манускриптах это предложение звучит 
несколько иначе: „... давайте и впредь 
иметь мирс Богом”. И это, по-видимому, 
более правильно. А, значит, фразу эту 
следует читать так: "давайте же посто- 
янно пребывать в мире (в смысле „на- 
слаждаться этим мнром”) с Богом”. Мир 
дан иам Богом чрез Господа нашего 
Мисуса Христа (ср. Еф. 2:14а), что яв- 
ствует из того, что Отец оправдывает нас 
в Сыне. Не к утверждению и укреплению 
мира с Богом призывается всякий веру- 
ющий, но к наслаждению этим миром. 

5:2. Господь Иисус Христос является 
не только Примирителем человека с 
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Богом, ио также Тем, через Которого 
верою и получилимы доступ (просагоген 
— букв. „привилегия приблизиться”, под- 
разумевается — к персоие, занимающей 
высокое положение; то же слово — толь- 
ко в Еф. 2-18; 3:12) к той благодати, в 
которой стоим... Хотя в греческих ма- 
нускриптах, сохранившихся лучше дру- 
гих, слова „верою” нет, и именио ею обу- 
словливается „доступ” челоаека к Богу. 
Верующий во Христа иаходится в сфере 
действия Божией благодати (ср. Рим. 
3:24), потому что имеиио Христос поме- 
щает его в эту сферу, и имеино Ои явля- 
ется для человека средством доступа к 
Небесному Отцу. 


В греческом тексте выражение и 
хвалимся надеждою славы Божней имеет 
смысловую связь с фразою „мы имеем 
мир с Богом” (5:1). И подобио ей, может 
быть прочтена как: „давайте будем хва- 
литься надеждою...” Благодаря Иисусу 
Христу христиане с радостью предвидят 
то время, когда оии войдут в славу Его, 
которой лишены теперь (3:23). Именно в 
этом смысле Он есть для иих „надежда 
славы...” (Кол. 1:27, ср. с Рим. 8:17-30; 2 
Кор. 4:17; Кол 3:4; 2 Фес. 2:14; Евр.2:10; 1 
Пет. 5:1, 10). Ясно, что такая иадежда 
дает все основания „хвалиться” в зиа- 
чении „радоваться” (как передано оио в 
англ. тексте Библии). 


5:3-4. Верующие могут иаслаждаться 
как миром с Богом, которого они уже 
достигли, так и надеждою на ожидающее 
их славиое будущее в присутствни 
Божием. Но как они должны отиоситься к 
тем трудным и горьким обстоятельст- 
вам, с которыми зачастую сталкиваются 
в жизни? — Они должны хвалиться и 
скорбями ‚ т.е. радоваться и в скорбях. О 
том же писал Иаков: „С великою радо- 
стью принимайте, братия мои, когда 
впадаете в различные искушения” (Иак. 
1:2). Это нечто большее, чем простая 
выдержка или твердость в несчастиях, 
которым учила философия стоиков, хотя 
именно с проявления твердости начина- 
ется освобождение челоаека из горестной 
ситуации. Но апостолы ведут речь о ду- 
ховной радости верующих в несчастьях 
— по причине знания (здесь „зная” от 
греч. оида, т. е. зиать, чувствовать инту- 
итивно), что та „цепная реакция”, которая 
начинается в их жизни с несчастий, в 
конечном счете ведет их к надежде. Ведь 
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страдания вырабатывают в человеке тер- 
пение (гипомонен — способиость пере- 
носить трудности без отчаяння — ср. 
Рим. 15:5-6; Иак. 1:3-4). И только тот 
верующий, который пережнвал несчастья 
и преодолевал трудности, может выра- 
ботать в себе стойкость и терпеиие. Они, в 
свою очередь, ведут к „опытности” (соот- 
ветствующее место в греч. тексте имеет 
зиачение „закалениого характера”), аот 
опытности происходит иадежда. Итак, 
переиося страдания, асрующий выраба- 
тывает в себе способиость терпеть, что 
закаляет его характер, делает его „опыт- 
ным”. Это — та „опытность”, имеющая 
духовиую подоплеку, дает ему иадежду, 
точнее, способиость полагаться на то, что 
Бог не оставит его в скорбях. 


5:5. Надежда верующего, будучи 
иадеждой на Бога и Его обетования, ме 
постыжает. В англ. тексте — „не ра- 
зочаровывает”, а в греческом оригииале 
выражеиа та мысль, что иадежда „не 
постыжает” разочарованием в несбыв- 
шихся обетованиях. Это перекликается 
со сказаниым в Пс. 24:3, 20-21 (ср. с Пс. 
21:6; Рим. 9:33; 1 Пет. 2:6). Причиной, 
почему такая надежда (в коиечном счете 
производимая скорбями) „не постыжает” 
или ие разочаровывает, — в том, что лю- 
бовь Божня излилась в сердца наши. 
Итак, Божия любовь, которой преиспол- 
меиы сердца верующих (ср. 1 Иоан. 4:8, 
16), укрепляет их в иадежде иа Бога. Та 
любовь, которая излилась... Духом 
Святым, данным нам. Дух Святой явля- 
ется тем Лицом Божества, Которое яв- 
ляет верующему любовь Бога к иему. 
Реальное присутствие Божией любви в 
сердце верующего вызывает в ием чувс- 
тво полиой увереииости в том, что его 
иадежда иа Бога и иа обещанный ему 
доступ в славу Его ие окажется тщетною. 
Это служение Духа Святого имеет пря- 
мое отношение к „запечатлеиию” Им 
верующих (Еф. 4:30), для каковых Ои 
является залогом их иаследия иа иебесах 
(см. 2Кор. 1:21-22; Еф. 1:13-14). Позднее, 
в Посланни к Титу (3:6), Павел писал, что 
Бог изливает Духа Святого иа аерующих 
через Иисуса Христа. Каждый аерующий 
имеет Духа Христа (Рим. 8:9) в том 
смысле, что Дух Святой живет в нем (см. 
1 Иоан. 3:24; 4:13). 

5:6-8. Сказав об излиянии Божией 


любвн в сердца зерующих, апостол пе- 
реходит к описанию ее особениостей, 


объясняющих, почему она укрепляет ве- 
рующего в его иадежде. Бог продемон- 
стрировал Свою любовь в смерти Своего 
Сына, Иисуса Христа. И произошло это, 
во-первых, — в определенное Богом 
время (ср. Гал 4:4); во-вторых, тогда, 
когда мы, впоследствии уверовавшие во 
Христа, были еще немощны и нечестивы; 
ибо, и это, в-третьих, Он умер именно за 
нечестивых (ср. Рим. 4:5). Смерть Христа 
носила заместительный характер, т.е. это 
была смерть, вместо других, о чем сви- 
детельствует греческий предлог гипер, 
употребленный тут в значеини „вместо”. 
Тот же предлог употреблен в 5:7. Если 
кто-то соглашается умереть за правед- 
ника или просто за хорошего человека, 
значит, ои предлагает свою жизнь в 0б- 
меи на его жизнь, ради того, чтобы тот 
мог продолжать жить. Существует ли 
большее доказательство человеческой 

любви и преданности! Однако Божия 
любовь иамиого превосходит и такую 
гипотетическую человеческую любовь 
какпо характеру своему, так и по степени 
ее проявления. Ведь Бог доказывает (т. е. 
и сегодня доказывает) Свою любовь к 
нам тем, что Христос умер за нас 
(„вместо нас”), когда мы были еще грет- 
никами. Только в очень редких случаях 
может решиться человек умереть за кого- 
то очень хорошего, но Христос пошел 
гораздо дальше: Он умервместо духовно 
„немощных” (ст. 6), „нечестивых” (ст.б; 
4:5), вместо „грещииков” (5:8), которые к 
тому же были ему „врагами” (см. ст. 10). 


5:9-11. Причастный оборот будучи 
оправданы иаходится в прямой смысло- 
вой связи с иачалом этой главы (ст. 1). 
Однако непосредственио ои связан с 
предшествующими ему стихами (6-8). 
Бог доказал Свою любовь тем, что отдал 
на смерть Иисуса Христа вместо нас, 
„когда мы былиещегрешниками”. Иесли 
грешник отвечает на это верою (ст. 1), то 
через смерть Христа иа кресте, Бог объ- 
являет такого грешника праведным. Ко- 
нечио же, такого прощениого ныне греш- 
ннка Бог ие оставит без Своей любви, 
которая обильно изливается в его сердце. 
Поскольку Божественная дилемма оп- 
равдания разрешена (3:26) пролитием 
крови Иисуса Христа (ср. 3:25), то 
Христос, конечно, позаботится, чтобы 
оправданные грешники были спвсены „от 
гиева”. Ад иикогда не станет участью 
верующих (Иоан, 5:24; Рим. 8:1), также 
минует их гнев Божий, который изольет- 
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ся на землю в грядущие дни великой 
скорби (1 Фес. 1:10; 5:9). 

В стихе 10 та же самая истина выра- 
жеиа другими словами. Здесь и в ст. 11 
Павел говорит о примирении — какотре- 
тьем великом последствни жертвенной 
смерти Иисуса Христа иа Голгофе. На- 
помним обо всех трех: искупление (3:24; 1 
Кор. 1:30; Гал. 3:13; Еф. 1:7); умилостив- 
леине (Рим. 3:25; 1 Иовн. 2:2; 4:10) и при- 
мирение (Рим. 5:10-11; 2 Кор. 5:18-20; 
Кол. 1:22); ими определяется вся полнота 
Божией работы, соаершениой посредст- 
вом смерти Иисуса Христа. Искупление 
имеет место. только там; где есть грех 
(Рим. 3:24). Умилостивление (или удов- 
летворение) необходимо Богу (Рим. 3:25), 
а примирение — людям (...мы прими- 
рились с Богом). Сущность этого при- 
мирения в устранеинн вражды между 
людьми и Богом (см. Рим. 5:10; Гал. 
1:21). На основе примирения восстанав- 
ливаются правильные взаимоотношения 
между человеком и Богом (ср. 2 Кор.5:20- 
210. . 


Если в 5:10 может быть передано и как - 


„поскольку”; этим оборотом подразуме- 
вается, что примирение с Богом посред- 
ством „смерти Сына Его” есть свершив- 
щийся факт. Подчеркивается, что при- 
мирение произошло еще тогда, когда мы 
были врагами Божними. И если оно было 
достигнуто смертью Иисуса Христа, то 
уж в жизни Его, конечно же, содержится 
гарантия полного и окоичательного спа- 
сения аерующих. „... жизнию Его в 10 ст. 
надо поиимать как „жизиию Его” в на- 
стоящее время, а не тогда, когда Ои жил 
на земле, т. к. именно теперь Он является 
нашим Ходатаем иа иебесах (Евр. 7:25). 
Если Ои умер за Своих врагов, то не- 
сомнеиио спасет тех бывших Своих нед- 
ругов, которые теперь находятся в обще- 
нии с Ним. Христиане будут спасеиы 
потому, что, будучи примирены с 
Богом, соучаствуют в жизин Имсуса 
Христа. При этом не только спвсение в 
будущем гарантировано им, но ужездесь, 


° на земле, оии радуются в Боге (букв. — 


мы „хвалимся Богом”). Об этом состо- 
янии верующих писал Павел в предыду- 
щих стихах (5:1-3). Гарантией всего это- 
го является упомянутый свершившийся 
факт, что через Господа нашего Христа ... 
мы получили ныне примерение. Бог прн- 
мирилс Собою Своих безбожных врагов, 
поэтому они ие могут ие наслаждаться 
миром с Ним. 


Римлянам 5:12-14 


Г. Противопоставление „преступле- 
ния” (греховности) и праведно- 
сти (5:12-21) 


5:12. Покончив с объяснением того, 
как Бог вменяет людям праведность на 
основании жертвенной смерти Иисуса 
Христа и через их веру, Павел проводит 
теперь „контрастную параллель” между 
тем, что дал людям Иисус Христос (оп- 
равдание и примирение) и тем, что люди 
получили по наследству от Адама (грех и 
смерть). Свое рассуждение на эту тему 
Павел начинает словом шосему и сразу же 
переходит к сравнению: как...; однако, 
отвлекшись другими важными мыслями, 
возвращается к начатому сравнению 
только в 15 стихе. А в 12 стихе читаем: 
какодним человекомгрех вошелвмыир, и 
грехом смерть (в соответствии с Божиим 
предостережением — Быт. 2:16-17). (Про- 
должение этой фразы — „так и смерть 
перешла...” нельзя отнести (по смыслу) к 
упомянутому сравнению; в англ. тексте 
она звучит иначе: „и смерть таким обра- 
зом перешла на всех людей...”) Божиим 
наказанием за грех сделалась смерть как 
физическая, так и духовная (ср. Рим. 6:23; 
7:13), и Адам с Евой и их потомки сде- 
лались жертвами той и другой. Однако в 
Рим. 5:12-21 Павел имеет в виду только 
смерть физическую. Итак он пишет: ... 
смерть перешла во всех человеков (по- 
греч. букв.— „распространилась на всех 
людей”). По-гречески смысл этих слов во- 
спринимается так: (посредством Ада- 
мова согрешения) грех вошел в мир через 
парадную дверь и затем проник во всеего 
уголки, т.е. охватил собою всю челове- 
ческую расу, подобно тому, как дым, 
наполняя собою дом, проникает во все 
комнаты. В результате смерть стала 
участью всех людей, и Навел объясняет 
это тем, что в нем (Адаме) все согре- 
шили. 


В греческом тексте в этом предло- 
жении все три глагола стоят в прошед- 
шем времени, и этим подтверждается 
мысль, что в одном акте Адамова греха 
все люди считаются согрешившими (ср. 
Рим. 3:23, где выражена та же мысль). 
Богословы двояким образом объясняют 
это: тем, что Адам является главой всего 
человеческого рода, и тем, что от Адама 
грех передается каждому человеку по на- 
следству; существует и третье объясне- 
ние: люди, мол, попросту следуют пло- 
хому примеру Адама, ио такая точка 


зрения не находит подтверждения в Рим. 
5:12. 

В соответствии с первой точкой зре- 
ния Адам, первый человек, рассматри- 
вается как представитель всего челове- 
чества, пошедшего от него. И согрешение 
его в качестве такового воспринимается 
Богом как согрешение „всех людей в 
нем”, а потому и наказание Адама 
смертью юридически вылилось в такое 
же наказание каждого человека. 

Разделяющие вторую точку зрения 
исходят из того, что вся человеческая 
раса физически „присутствовала” в семе- 
ин Адама, первого человека. Вследствие 
этого Бог и считает всех людей соучаст- 
никами его греха, подлежащими таким 
образом тому же наказанию, которое 
постигло его. Но даже и сторонники пер- 
вой точки зрения вынуждены призвать, 
что Адам является физическим родона- 
чальником человечества, и духовная вза- 
имосвязь между ними — спорна. Библия 
свидетельствует в пользу второй точки 
зрения. Это, в частности, следует из рас- 
суждений автора Послания к евреям о 
превосходстве Мельхиседекова священ- 
ства над Аароновым, где читаем, что 
„Левий, принимающий десятины, в лице 
Авраама дал десятину: ибо он был еще в 
чреслах отца, когда Мелхиседек встретил 
его” (Евр. 7:9-10). 

5:13. Хотя все человечество согреши- 
ло уже в согрешении Адама, в семени 
которого оно „присутствовало”, грех но- 
стоянно проявлялся и в действиях людей 
с тех пор, как он „вошел в мир” (см. Быт. 
6:5-7, 11-13), однако не прежде, чем был 
дан закон, грех стал рассматриваться в 
качестве преступления, как писал обэтом 
апостол Павел: „где нет закона, нети пре- 
ступления” (Рим. 4:15). Конечно, это не 
значит, что грех не существовал до тех 
пор, пока не было закона. Просто до тех 
пор грех ве носил характера нарушения 
закона, а потому не мог считаться пре- 
ступлением (не мог „вменяться” как пре- 
ступление). у 

5:4. Факт, что грех царствовал над 
людьми от Адама и до времени полу- 
чения ими закона, подтверждается тем, 
что смерть царствовала от Адама до 
Моисея. И царствовала оиа над теми, кто 
не нарушал какой-то определенной Бо- 
жией заповеди, как это сделал Адам (ср. 
„смерть царствовала”, ст. 17; и „грех царс- 
твовал к смерти”, ст. 21). Адам иарушил 
конкретное Божие повеление (Быт. 2:17) 
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и тем совершил преступление, „престу- 
пил” заповедь, чего его потомки, согре- 
шая, ые делали, т.е. они не „преступали” 
Божиих заповедей или закоиов (посколь- 
куи дотех пор: пока те не были даны им). 
И все-таки все потомки Адама остава- 
лись виновными во грехе Адама (Рим. 
5:12), и потому смерть царствовала над 
ними (см. Быт. 5:5, 8, 11, 14, 17, 20, 27,31). 
Самый феиомеи смерти свидетельство- 
вал о том, что „в Адаме все согрешили” 
(СР. ком. на Рим. 5:12). 

Назвав Адамапо имени (ср. с 5:12, где 
апостол говорит о нем как об „одном 
человеке”), Павел „перекидывает мостик” 
к продолжению того контрастного па- 
раллелизма, который он началв 12 стихе, 
и пишет: который (Адам) есть образ бу- 
дущего (Христа). Да, между Адамом и 
Христом можно провести параллель как 
между родоначальниками двух различ 
ных групп человечества (см. 1! Кор. 15:45- 
49), но это будет не столько сравнение, 
сколько именно параллелизм противопо- 
ставления одного другому. 


5:15. Параллелизм этот конкретизи- 
руется в стихах 15-17, будучи начат еще в 
12 стихе словом „как..”: При этом 
апостол подчеркивает контрастный его 
характер, говоря:но дарблагодати не как _ 
преступление. То, что дает людям 
Христос (благодать), противоположно 
тому, что сделал Адам своим престу- 
плением (букв. „ложным шагом” — греч. 
параптома; то же слово в 5:16-18, 20). 
Контрастность первого сопоставления 
усиливается словами: „то тем более...”. 
Если преступление одного человека об- 
рекло физической смерти весь человечес- 
кий род (на сегодняшний день оиа не 
стала уделом только Еноха и Илни), то 
тем более благодать Божия и дар по 
благодати одного Человека, Инсуса 
Христа, премзб для многих 
(см. ст. 17, где говорится, что „дар” этот 
— „Дар праведности”, иср. сост. 16). Если 
в последнем случае слово „многих” упот- 
реблено втом же значении, что и в начале 
этого стиха, где речь идет о смерти „мно- 
гих” (это возможно, хотя и не обязатель- 
ио), то в обоих случаях подразумевается 
все человечество. И тогда „благодать 
Божия и дар по благодати” в том смысле 
„преизбыточествуют”, что они доступны 
всем людям, жившим или живущим в 
мире, хотя из этого не вытекает, что все 
они пользуются предоставлениой им 
возможностью. 
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, 
‚ Римлянам 5:15-17 


5:16. Известную трудность представ- 
ляет понимание 16-го стиха, где возни- 
кает второе сопоставление по контрасту. 
Павел подчеркивает: И дар не как суд за 
одного согрешивнего.... Русский текст 
ближе к греческому, хотя по-английски 
мысль его выражена понятнее: „Опять- 
таки, дар Божий не похож на последствия 
греха, сделанного одним человеком”. И 
далее: „суд, следующий за совершением 
одного греха, ведет к осуждению, а дар, 
предлагаемый по совершении многих 
преступлений, ведет к оправданию”. По- 
гречески начало стиха звучит как: „Также 
и дар не то, что следует за одним согре- 
шившим”. Очевидно, в тексте пропущено 
слово, параллельное „дару”. Некоторые 
считают, что пропущено слово „суд”, 
другие — что „преступление”, или „осуж- 

дение”. 


Переводчики на английский язык из- 
брали нейтральный вариант — „послед- 
ствия греха” — как противопоставление 


Далее Павел продолжает: ибо суд за 
одно преступление (т.е. за то, которое 
совершил Адам) к осуждению. Бог про- 
извел суд над Адамом, и ои (а сним и все 
человечество) были осуждены (здесь по- 
гречески катакрима „осуждение”, 
слово, которое встречается еще в двух 
местах: в ст. 18 ив 8:1). Ему противопо- 
ставлено слово „дар (харизма — дар (по) 
благодати, дар праведности - см. ст. 17 и 
ст. 15), который служит к оправданию от 
многих преступлений (здесь в оригинале 
дикаиома. — „провозглашение правед- 
иости”). Божия благодать, как это много- 
кратно подчеркивает апостол Павел, на- 
чиная с 3:24, служит основанием для оп- 
равдания человека, объявления его пра- 
ведным. И это, несмотря на „многие пре- 

” (параптоматон, встреча- 
ющееся ив5:15, 17—18, 20). Один человек 
(Адам) преступил (ст. 15) Господню за- 
поведь, и каждый из людей постоянно с 
тех пор преступает Егр постановления. 


5:17. Третья параллель по контрасту 
(ср. со ст. 15—16) объединяет первые две 
и включает в себя как степень 
коитраста („то тем более...” ср. со ст. 
15), так и противопоставление по сущес- 
тву („смерть” и „жизиь” — ср. со ст. 16). 
Первая часть стиха построеиа так, чтобы 
констатировать высказанную в нем исти- 
ну: Ибо, если (поскольку) преступленнем 
одного смерть царствовзала посредством 
одного (человека...). Эта мысль подтвер- 


Римлянам 5:18-21 


ждается стихами 14 и 20. Смерть — это 
неумолимый тиран, владеющий людьми 
и не выпускающий их из тисков страха 
(ср. Евр. 2:15). 

Однако истиной является и следую- 
щее: ...то тем более приемлющие обилие 
благодати и дар праведности (ср. Рим. 
5:15) будут царствовать в жизни посред- 
ством единого Иисуса Христа. Во Христе 


сокрыты все Божии благословения, на-` 


правленные иа людей. Подобнотому, как 
смерть — тиран царствует над всеми 
людьми, верующие во Христа, при- 
нимающие Божию благодать, предназ- 
начены царствовать в жизни. С одной 
стороны, люди умирают как жертвы не- 
умолимого тирана-властелина, но с 
другой — они сами становятся власти- 
телями (см. Рим. 1:6), и им принадлежит 
царство вечной жизни! Словами прием- 
лющие обилие благодати и дар правед- 
мости Павел подчеркивает, что все бла- 
гословения, сокрытые в жертвенной 
смерти Иисуса Христа, котя и предла- 
гаются Богом всем людям, обретают 
силу, лишь будучи приняты каждым из 
людей верою (ср. с „приняли” в Иоан. 
1:12). 

5:18-19. В этих стихах Павел заверша- 
ет свое параллельиое противопоставле- 
ние Адама и Иисуса Христа, которое он 
начал в 12 стихе и продолжил в стихах 
15-17. Ои делает это предельно кратко: 
Посему, как преступлением одного всем 
человекам осуждение (катокрима — 
наказание, ср. ст. 16), так правдою од- 
ного (по-гречески букв. — „одним пра- 
ведным актом”) всем человекам оправ- 
дание к жизни. Под „одним праведным 
актом” понимается смерть Иисуса 
Христа на кресте. „Одно преступление” 
Адама противопоставлено „одной прав- 
де” Иисуса Христа. В результате „одного 
преступления” Бог осудил всех людей, ав 
результате „одного” праведного дела, со- 
вершенного Иисусом Христом, всем бы- 
ло предложено оправданне. 

Один принес в мир смерть, а другой — 
жизнь. Снова здесь выражение „всем че- 
ловекам” как в первой, так и во второй 
половине стиха означает все человечест- 
во (ср. „всех человеков” в ст. 12 и „мно- 
гих” в ст. 15, употребленных в том же 
значении). 

Последствия одного праведного де- 
яния настолько, таким образом, мощны, 
что распространяются иа все человечест- 
во, от которого зависит, принять их или 
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не принять, ибо действительны они толь- 
ко для „приемлющих” (см. ст. 17). 

Тот же вывод, выраженный другими 
словами, Павел повторяет и в стихе 19, 
где поступок Адама назван „непослуша- 
нием”, а жертвениая смерть Иисуса 
Христа - „послушанием”. В результате 
непослушания многне (см. начало 
стихов 15 и 18) сделались... 

(СР. 11:32). Во второй половине 19 стиха 
„многие” означают не все человечество, 
как виачале стиха, атех, кто „приемлют” 
(см. ст.17). Причем эти „ миогие” не 
просто будут объявлены праведными 
(недаром в греч. тексте здесь, вместо 
слова дикаио, употреблено другое сло- 
во), ио именно „сделаются праведными” 


— в процессе освящения, который за-. 


вершится получением ими славы в 
Божием присутствии. 

5:20-21. Оставалось рассмотреть еще 
один вопрос: а какое место занимает в 
этом контексте Моисеев закон и почему? 
Павел отвечает: Закон же пришел после, 
и таким образом умножилось преступ- 
ление (см. это же слово в стихах 15-19). 

Но чем же является закон — целью 
или следствнем умножения греха? В свете 
стихов 13-14 ясно, что „пришествие” за- 
кона привело к умножению „преступле- 
ний” (и это — следствне любого закона), 
ио в свете тех же стихов, а также 4:15, 
приходим к выводу, что закои Моисея 
„пришел с целью (в англ. Библии — „для 
того”), чтобы возраставший грех мог 
быть осознан людьми как возрастающее 
„пре — ступление” закона. 

„А когда умножился грех, стала пре- 
изобиловать благодать” (см. ст. 15). Ка- 
кой чудный контраст! Как бы ни был 
велик грех людей, Божия благодать да- 
леко превосходит его. Не даром во 2 
Послании к Коринфянам (12:9) иаписал 
апостол такие слова: „Но Господь сказал 
мне: довольно для тебя благодатв 
моей...” 


Цель Бога втом, чтобы Его благодать 
воцарилась чрез праведность (ту, кото- 
рую дает людям Христос) и сделалась 
для них источииком вечной жизни в Гос- 
поде Иисусе Христе. Снова говорит Па- 
вел о „царствовании” в его связн с 
жизиью. В стихе 17 „приемлющие” дар 
Божий, „будут царствовать в жизни по- 
средством... Христа”, а тут сама Божия 
благодать персонифицирована как нача- 
ло, которому предстоит царствовать и 
быть источником вечной жизни. 


Таким образом Павел не только опи- 
сал, как открывается Божия праведность 
в оправдании, он, кроме того, предвидел, 
как должна оиа открываться в жизни 
верующего через его возрождение и ос- 
вящение. 


ТУ. Божия праведность открывается 
в освищении (гл. 6-8) 


Предлагаемая Богом праведность 
включает в себя нечто большее, чем 
объявление верующих праведными иа 


Римлянам 6:1-2 


основании их веры. Первое указание на 
это находим в Послании к Римлянам, в 
5:5: „...любовь Божия излилась в сердца 
ваши Духом Святым, данным нам”. 
Присутствне Духа Святого в сердце ве- 
рующего, в котором Бог постоянио вос- 
производит присущую Ему любовь, ука- 
зывает на то, что верующий обрел новую 
прнроду и новую жизнь. Это — та новая 
жизнь, в которой действует, освящая ее, 
Дух Святой, и является темой послания в 
главах 6—8. 


Различия между Адамом и Христом (Рим. 5:15-21) 


Один человек (Адам) 


ст. 15. Преступлением одного — под- 
верглись смерти многие 


ст. 16. Суд за одно преступление — 
к осуждению 


:г. 17. Преступлением одного — смерть 
царствовала над всеми 


ст. 18. Преступлением одного — всем че- 
ловекам осуждение 


ст. 19. Непослушаннем одного — сдела- 
лись многие грешными 


ст. 21. Грех царствовал к смерти 


А.Основание освящения (6:1-4) 


6:1-2. Поставленные здесь вопросы за- 
ставляют читателей задуматься. Факт 
откровения Божией благодати в Иисусе 
Христе, конечно же, должен вызывать 
чувство благодарности к Богу. Однако 
учение о Божием оправданин грешников 
(3:21—5:21) и особенно заявление, сде- 
ланиое в 5:20, могут вызвать у некоторых 
вопрос, сформулированный Павлом: 
Что же скажем? Оставаться ли нам в 
грехе, чтобы умножилась благодать? И в 
самом деле, есть как будто известная 
логика и в таком рассуждении: „если при 
умножении греха все более возрастает 
благодать, то не следует ли верующим 
больше грешить, чтобы тем более испы- 


Один Человек (Христос) 


По благодати одного Человека — дар 
для миогих 


Многие преступления — дар — оправ- 
дание 


Посредством одного Человека, Иисуса 
Христа, — верующие будут царствовать 
В ЖИЗНИ. 


Правдою (праведным актом) Одного — 
оправдание предлагается всем Людям 


Послушанием одного — сделаются мно- 
гие праведными 


Благодать воцарилась ... к жизин вечной 


тывать на себе действие благодати?” Од- . 
нако апостол выдвигает эту идею только 
для того, чтобы решительно ее отверг- 
нуть: Никак! (ме геноито; ср. ком. на 
3:4). Умножение благодати Божией никак 
ие может быть поводом к тому, чтобы 
грешить. 


И Павел объясняет, почему: Мы (хри- 
стиане) умерли для греха (ср. 6:7, 11). 
Греческое прошедшее время, в котором 
поставлен глагол „умерли”, предполага- 
ет, что действие это произошло в какой- 
то определениый момент в прошлом (мы 
знаем — что в момент получения веру- 
ющим спасения). Смерть же как физиче- 
ская, так и духовиая, означает не прекра- 
щение, угасание, а отделение (ср. ст. 6-7, 
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Римлянам 6-3-4 


14). Не прекращение греха как такового 
означает выражение „умерли для греха”, 
но — „отделение от него”, освобождение 
от его силы. Так же, как „быть мертвым 
для греха” значит „быть свободным от 
него” (ст. 18, 22). Вот почему задает 
Павел следующий, в сущности риториче- 
ский, вопрос: Как же нам жить в нем? 
Ясно, что верующие не могут жить во 
грехе, если они умерли для него. 

6:3-4.В этих стихах апостол подроб- 
нес касается духовной основы того фе- 
номена, о котором перед этим сказал 
столь же категорично, сколь кратко: „мы 
умерли для греха” (ст. 2). Независимо от 
того, знали лиэто римские верующие или 
нет, но факт остается фактом: Крестив- 
шиеся во Христа Инсуса в смерть Его 
крестились... Вопрос, однако, в том, ка- 
кое крещенне имел в виду апостол: вод- 
ное или Духом Святым (1 Кор. 12:13). 
Некоторые возражают против того, чтов 
Рим 6:3 речь идет о крещении Духом, иа 
основании следующих слов: „крестивши- 
еся во Христа Иисуса”, тогда как в 1 Кор. 
12:13 сказано, что посредством крещения 
Духом верующие входят в тело 
(Христово). Верио, коиечио, и то и дру- 
гое: верующий крещается во Христа, т. е. 
погружается, входит в Него, но также и в 
тело Христово; и то и другое делается 
Духом Святым. Другие полагают, что в 
Рим. 6:3 подразумевается водное креще- 
ние, но из этого следовало бы, что водное 
крещение спасает. Однако Новый Завет 
учит, что само по себе водное крещение 
никого не ведет к возрождению и спасе- 
нию, а является лишь внешним актом, 
удостоверяющим, что человек претерпел 
духовное возрождение (см. Деян. 10:44- 
48; 16-29-33). Духовиая реальность , о 
которой говорит Павел ‚ состоит в том, 
что по вере люди „крестятся в Него” и, 
таким образом, соединяются н отож- 
десталяются со Христом. В акте водного 
крещения верующих упомянутая ду- 
ховная реальиость лишь отражается 
зримо. То есть один вид крещения (вод- 
ного) есть зримый образ духовиой нсти- 
ны, содержащейся в ином крещении 
(отождествлении со Христом; ср. Гал. 
3:27 — „Крестившисся во Христа... во 
Христа облеклись”). 


Такая точка зрения подтверждается 
следующими словами: „крестившиеся во 
Христа Иисуса в смерть Его крестились”. 
Погребение Хрнста свидетельствовало о 
том, что Он действительно умер (1 Кор. 


15:3-4). „Погребение” верующего со 
Христом означает, что тот действитель- 
но умер с Ним, — для своего прошлого 
греховного образа жизни. Цель отожде- 
ствления со Христом или уподобления 
Ему в Его смерти и погребении заклю- 
чается в том, чтобы как Христос воскрее 
из мертвых (ср. Рим. 4:24; 8:11) славою ° 
Отца (т. с. силою Отца — Еф. 1:19; Кол. 
2:12), так м нам ходить в обновленной 
жизни. Греч. слово, переведенное как 
„обновлеиной”, означает, что жизнь ста- 
ла качественно новой, иной, 

Воскресение Христа небыло простым 
возвращением Его к физической жизни; 
Он обрел новую, иную форму жизни. Так 
и верующие, уподобляющиеся Иисусу в 
Его воскресеини, помимо того, что начи- 
нают жить иовой, духовной, жизнью, об- 
ретают и гарантию физического воскре- 
сения из мертвых. 

Вся эта работа Бога по спасению ве- 
рующего — через уподобление его 
Христу, в смерти, погребении н воскресе- 
нии Сына Божиего, — посредством чего 
верующий освобождается от силы греха 
н получает способность жить иовой жиз- 
нью —-есть основа непрекращающейся 
работы вад ним Духа Святого по его 
освящению. 


Б. О состоянии и поведении освященных 
(6:5-23) 


Освящение начинается с возрождения 
человека и „привития” ему способности к 
духовной жизни. С этого момента Бог 
через освящение все более отделяет 
верующего от греха и „приобщает” к 
(Себе, преобразуяего повседневную жизнь 
в направлении святости и чистоты. И 
пока верующий иаходится в теле на этой 
земле, процесс освящения его не прек- 
ратится. Завершится ои получением сла- 
вы, когда христиании через смерть или 
через восхищение Церкви предстанет пе- 
ред лицом Божиим „подобным образу 
Сына Его” (Рим. 8:29). Отождествление 
верующего с Инсусом Христом по вере 
его — это и основание и цель освящения. 
Но для того, чтобы упомянутое отожде- 
ствление, уподобление или соединение с 
Сыном Божиим сказывались в повсед- 
невной жизни верующего, — в процессе 
возрастающего освящения сго — нсоб- 
ходимо соблюдение им трех условий, 
касающихся как образаего мыслей, тах и 
действий . Это-то и является темой по- 
слания в 6-5-23. 
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1. „ПОЧИТАИТЕ СЕБЯ МЕРТВЫМИ ДЛЯ 
ГРЕХА" (6-5-11) 


Первое условие освящения состоит в 
том, чтобы верующий „почитал себя” 
мертвым для греха, но живым для Бога 
во Христе (см. ст. 11). Однако, способ- 
ость к этому зависит от знания опреде- 
пенных вещей и веры в них. Об этих-то 
вещах и говорит Павел в ст. 5-10. 

6:5-7. Начало 5-го стиха правильнее 
Было бы перевести как „Поскольку (а не 
„мбо если”) мы соединены с Ним юдо- 
бщем смерти Его..., потому что мы ис- 
кодим из того, что это так и есть в 
пействительности. Вэтом случае и вторая 
масть предложения звучит как безуслов- 
ная: верующим гарантировано „соедине- 
ние и подобием воскресения". Вследствие 
этого мы знаем (гиносконтес, переве- 
деннос как „зная”, означаст не интуитив- 
ное знание как ейдотес в ст. 9, а получен- 
ное в опыте или путем размышлений), 
что ветхий маш человек распят с Ним. 
По-гречески это точнее звучит как: „наш 
ветхий человек был сораспят с Ним”. 
„Веткий (или старый, прежний) человек” 
верующего — это он сам, каким он был в 
духовном отношении до того, как пове- 
рил Христу и обратилсяк Нему, т.е. когда 
он еще был под действием греха (3:9), 
немощный и нечестивый (5:6) грешник 
(5:8) м враг Богу (5:10). 

„Ветхий наи человек” не есть грехов- 
ная природа наша как таковая — ведь 
Библия нигде не учит, что в момеит 
спасения человека или когда-либо еще 
на протяжении его жизни греховная его 
природа искореняется без остатка. 

Итак, „ветхий человек” был распят со 
Христом (ср. с „крещением в Его смерть” 
— 6:3 ис „соединением с Ним в смерти 
Его”, ст. 5), чтобы упразднено было тело 
греховное (по-английски — не „упразд- 
нено”, а „обессилено”). Выражение „тело 
греховное” не означает, что тело человека. 
греховно само по себе, но что оио на- 
ходится под контролем или под властью 
греха (см. ком. на „тело смерти” — 7:24). 
Это справедливо в отношении каждого 
верующего до его обращения. Но в мо- 
мент получения спасения сила „контро- 
лирующего” греха подрывается; „гре- 
ховное тело”  обессиливается или 
„упраздняется” или делается „ничего не 
значущим” (здесь употреблено то же 
слово катаргете, что и в 1 Кор. 1:28). 

Вторая часть б-го стиха и стих 7 
объясняют сказанное в первой части 6-го 


Римлянам 6:5-11 


стиха. В ыевозрожденном состоянии че- 
ловек порабощен грехом. Но вот его 
„ветхий человек” был распят со Христом 
(сотождествлен” с Ним в распятии), и на 
этом основании верующий получил ос- 
вобождение от „рабства греху”. Ибо 
умерший освободился от греха. „Осво- 
бодился” — здесь свободный перевод 
греч. дедикаиотаи, что означает бук- 
вальио: „был оправдан и объявлен пра- 
ведным”. Греческое прошедшее время, в 
котором употреблено это слово, предпо- 
лагает, что действие произошло в прош- 
лом, но результат его продолжает ощу- 
щаться в 'настоящем. То есть грех не 
может более господствовать над веру- 
ющим, поскольку тот умер со Христом. 


6:8-11. В этих стахах в основном пов- 
торяется та же мысль, что и в стихах 5-7, и 
начинаются они с того же „Если”, кото- 
рое правильнее перевести — „Поскольку”. 
Те, кто приняли Иисуса Христа и соеди- 
нились с Ним, „умерли со Христом” (см. 
ст. 3,5). И посколькуэто верно, мы веруем, 
что и жить будем с Ним. Участие в жизни 
воскресения со Христом начинается уже в 
момент возрождения, ио продолжаться 
оно будет в присутствии Господа в веч- 
ности. И опять-таки в результате мы 
знаем... _ Но в стихе 9 под „зная, что...” 
подразумевается уже интуитивиое зна- 
ние, а не то, полученное в опыте, о ко- 
тором шла речь в стихе 6; „Зная, что 
Христос, воскресши из мертвых, уже не 
умирает”, то есть мы постигаем это как 
самоочевидную истину, что Он перешел 
из сферы, где царствует физическая 
смерть, в сферу бесконечиой духовной 
жизни. Пройдя однажды через физиче- 
скую смерть н, будучи выведен из сферы 
ее действия жизнью воскресения, 
„Христос... уже не умирает”, т.е. неможет 
умереть снова. Воскресение Иисуса было 
победою над смертью (Деян. 2:24), н 
„смерть не имеет уже над Ним власти”, 
как имеет ее над всеми другими людьми 
(Иоан. 10:17-18). 

Сказаниому Павел подводит итог в 
словах: Ибо, что Он умер, то умер од- 
нажды для греха (то есть „в связи со 
грехом”). Этим стихом опровергаются 
учение о так называемом постоянном 
жертвопрниошении Христа и вытекаю- 
щие из этого учения церковные ритуалы. 
Но с другой стороны: а что живет, то 
живет для Бога.Жизнь после воскресения 
— это жизнь вечная, т.е. бесковечная в 
своей протяжениости. Причем нсточни- 
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ком и одновременно — целью ее является 
Бог. Это верно по отношению ко Христу, 
но то, что верно по отношению к Нему, 
христиане, отождествляемые с Ним по 
вере, должны „почитать” верным и по 
отношению к себе. Так и вы почитайте 
себя мертвыми длягреха, живыми же для 
Бога. Поскольку они умерли для греха, н, 
значит, неподвластны силе его (см. Рим. 
6:2), им следует осознать этот факт н 
более не пребывать во грехе. Всем суще- 
ством их должны они понять, что во 
Христе они имеют новую жизнь, что оии 
теперь соучастники Его жизни воскресе- 
ния (ср. Еф. 2:5-6; Кол. 2:12-13). 


2. „ПРЕДСТАВЬТЕ СЕБЯ БОГУ" (6:12-14) 


6:12. Коль скоро верующий сознает, 
что он умер для греха, это должно ска- 
зываться в его практической жизни. Па- 
вел повелевает: Итак да не царствует грех 
в смертном вашем теле (другими сло- 
вами: „не позволяйте греху царствовать 
над вами, как это было до вашего обра- 
щения”). Когда грех господствует в жиз- 
ни людей и в их телах, то онн „пПови- 
нуются” „похотям его”, т.е. следуют ис- 
ходящим от него злым побуждениям и 
желаниям. Грех порабощает (см. ст. 6) в 
том смысле; что делает человека рабом 
его желаний. Из контекста ясио, что от- 
нюдь не добрых, ио именно злых (пороч- 
ных) побуждений и желаний. Выражение 
всмертном вашем теле означает, что грех 
проявляет себя в фунхциях и жнзнн тела. 
Смертность этого тела, его обреченность 
на умнрание особенно подчеркнуты сред- 
ствамн греческого языка. Возможно, 
этим подчеркивалась н глупость тех, кто 
призывали идтн на поводу у желаний врс- 
менного, разлагающегося тела... 

6:83. Здесь уточняются повеления, 
данные в стихе 12: И не предавайте (бук- 
вально: „не продолжайте предавать”, пе- 
рестаньте предоставлять) членов ваших 
греху в орудие неправды (здесь адикиас 
— „неправедность”, по контрастной па- 
раллелн со словом „праведность” далее в 
этом стихе). Свое повеление апостол 
стронт на этом резком противопоставле- 
нии: но представьте себя (в греч.— в 
значенни „раз и навсегда”; то же — нвст. 
19) Богу, как оживших из мертвых -(ср. 
Иоан. 5:24), и члены ваши Богу в орудия 
праведности. С этим перекликается при- 
зыв Павла в 12:1: „...представьте тела 
ваши в жертву живую... Богу...” Пос- 
кольку некогда оин были мертвыми по 


грехам (см. Еф. 2:1), но вот получили 
новую жнзиь (Рнм. 6-11), должны хри- 
стиане жить для Бога. Не греху (ст. 12) и 
неправде (ст.13) должны служить их тела, 
но способствовать торжеству правед- 
ности. 


6:14. Бог хочет, чтобы грех перестал 
господствовать над верующим: грех не 
должен над вами господствовать. И это 
потому, что вы не под законом. но под 
благодатию. Павел уже объяснял, что 
закон был дан, чтобы „умножилось пре- 
ступленне” (см. ком. на 5:20), а в | Кор. 
15:56 он пишет: „сила греха — закон”. 
Еслн бы верующиепо-прежнему находи- 
лись под законом, то не могли бы изба- 
виться от власти греха. Нотак как теперь 
онн „под благодатию”, то в состоянии 
достигнуть зтого, следуя наставлениям 
апостола Павла. 


3. СЛУЖИТЕ ПРАВЕДНОСТИ (6:15-23) 


6:15-16. Упомннание о том, что ве- 
рующие находятся под благодатию (ст. 
14), может толкнуть к ложному умоза- 
ключению, которое Павел заранее отвер- 
гает: Что же? Станем ли грешить, 
потому что мы не под законом, а под 
благодатию? Построение этой фразы по- 
гречески, по-видимому, свидетельствует 
о том, что речь в ией идет о греховных 
поступках, совершаемых время от вре- 
мени, а не о постояниом пребываний во 
грехе, что подразумевается в ст.1. На 
поставленный им вопрос апостол, как и в 
том случае, отвечает своим категоричес- 
кнм никак! (см. ком. иа 3:4). И так же, как 
тогда, объясняет, почему. Неужели вы не 
знаете?.. — спрашияает он (здесь — греч. 
глагол, означающий „познавать интуи- 
тивно” как нскую очевидную нстину, см. 
6:9). Неужели вы не знаете, что не сущест- 


вует середины между рабством греху и - 


рабством повиновення Богу? Именно 
так можно было бы перефразировать во- 
прос Павла. Господь Иисус Христос ска- 
зал: „Никто не может служить даум гос- 
подам... не можете служить Богу н мам- 
моне” (Мат. 6:24; Лук. 16:13). И Павел 
говорит вполне определенно, что рабство 
греку ведет к смерти (Рим. 6:21, 23). 
Прнчем не только к физической н даже не 
только к духовной смерти: тут имеется в 
виду смерть вообще — как естественный 
результат греха н его неизменный спут- 
ник (Быт. 2:17). С другой стороны, раб- 
ство повиновения Богу (и Его Евангелию) 
ведет к праведности (снова в общем 
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:мысле этого слова: к праведности как к 
эквиваленту вечной жизни и славы). 
Смерть — это „нормальное” последствие 
греха, который есть испослушание Богу; 
праведность же — это естествеиное 
последствие послушания Богу н жизни 
для Него. 


6:17-18. В процессе своих рассуждений 
апостол вспомниает о том, как Божня 
Злагодать явила себя в жизни его чи- 
гателей, и прославляет за это Бога. Ведь 
цо своего обращення они былн рабамн 
"реха, но теперь они от сердца (искренис, 
зне только виешне) стали послушны (ср. 
| Пет. 1:2) тому образу учения, которому 
предали себя, т.е. в которое уверовалн. 
Слушая слово Божие, они становились 
преданными последователями излагве- 
мых в нем истии. Их преданность Богу 
была засвидетельствована их откликом 
на евангельскую проповедь н принятием 
ими крещения. В результате они „освобо- 
цились от греха” и „стали рабами пра- 
ведности” (см. Рим. 6:22). Это новое их 
положение должно прояаляться в повсе- 
дневной нх жизии н, опять же, в этом не 
может быть никакой середины. Христи- 
ане не могут уступать греху, потому что 
они мертвы для него и ис являются боль- 
шеесго рабами. Это никах не соответство- 
вало бы Божиему плану, если бы „рабы 
праведности” служили и греху! 

6:19. Говорить о „рабстве правед- 
ности и Богу” в каком-то смысле неверно, 
и Павел сознает это — ведь Бог никого не 
прннуждает. Но слово Ия доста- 
точно точно выражает состоянйе невоз- 
рожденного человека по отиошению ко 
греху и сатане. Павел, однако, упот- 
ребляет зто слово н применнтельно к 
верующим —- с целью противопоставле- 
ния их состояния состоянию неве- 
рующих. Но прежде чем приступить к 
развитию своей мысли, Павел оговари- 
вастся: говорю по рассуждению челове- 
ческому (т.с. ‚ чтобы было поиятнее на 
человеческое разумение) и добавляет: 
ради немощи плоти ващей (т. с. вашего 
плотского „я”). По-видимому, Павел чув- 
ствовал, что духовно сего читатели были 
еще слабы (в смысле способиости их 
воспринимать духовные истины), а по- 
тому н говорил с ними иа языке, доступ- 
иом их пониманию. Далее он фактически 
повторяет то, что ранее высказал в ст. 
16-17. Необращенные римляне отдавали 
свои тела в рабство „ нечнстоте и безза- 
конию, на дела беззаконные” (ср. 1:24-27; 


Римлянам 6:17-23 


6:13). Они добровольно отдались в это 
рабство! И вот Павел призывает их, те- 
перь верующих, также добровольно от- 
даться в рабы праведности на дела свя- 
тые (концом такого процесса должна 
стать совершенная святость (см. ст. 22), 
резко отличная от их бывшей иечистоты). 


6:20-23. Павел сиова конствтирует, 
что рабство греху и рабство праведности 
— несовместимы (см. ст. 13, 16). И про- 
должает эту мысль, раскрывая несрав- 
иенное преимущество второго вида „раб- 
ства”. Ибо израбства греху вытекали такие 
дела, которых верующие сами теперь 
стыдятся. К тому же они вели к смертн. 


Вера человека в Еваигелне и принятие 
им Иисуса Христа коренным образом 
меняют для иего положение вещей. Ве- 
рующий освобождается от греха (ср. ст. 
18) истаиовится рабом Богу, в результате 
чего обретает святость (см. ст. 19 н ком. 
на него); этой теме посвящены главы 6 — 
8. От греховной жизни не приходится 
ожидать благого результата (6:21), но 
освобождение, спасение от греха прино- 
сит плод святости, благодаря чему че- 
ловек обретает способность жить чистой 
жнзнью (см.ст.22). Завершением, резуль- 
татом, „концом” греховной жизни явля- 
ется смерть (ст.21), спасенне же завер- 
шяется жизнью вечной (ст.236). Смерть в 
данном случае означает пребывание ваду 
и, следовательно, вечное разделение с 
Богом; вечные мучения, которым под- 
вергаются иеверующие в аду, тем более 
нестерпимы, что вполие сознаются ими 
(Лук. 16:24-25). Эти мучения и есть их 
плата за грех (ср. Рим. 5:12; 7:13). В 
отличие от этого, дар Божий — жизнь 
вечная во Христе (см. также Иоан. 3:16, 
36). Поскольку вечная жизнь — это дар, 
то заслужить его иельзя (ср. Еф.2:8-9; 
Тнт. 3:5). 


В этой главе Павел трижды повто- 
ряет, что смерть — зто результат греха 
(Рим. 6:16, 21, 23). Однако верующие 
освобождены от греха (ст. 1$, 22) н более 
иенаходятся в рабстве у него (ст. 6, 20), но 
„стали рабами праведности” (ст. 16, 18- 
19; ср. с ст. 13). Поскольку живы они для 
Бога (а не для греха; см. ст. 11) и имеют 


жизнь вечную (ст. 23), то н должны пре-” 


доставить себя в распоряжение Бога (ст. 
13, 19) и жить в соответствии с этим, не 
позволяя более греху управлять собою 
(ст.6, 11-14, 22). 
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В. Противоречия, переживаемые 
освященным (гл. 7) 


`Одно дело для верующего осознать, 
что его уподобление Иисусу Христу оз- 
начает, что он умер для греха (6-2), и 
именно из этого исходить (6:11). Есть, 
однако, и нечто другое, с чем ему при- 
ходится иметь дело, — это его греховная 
природа, которая остается при нем и по- 
стоянно стремится проявить себя в мыс- 
лях и поступках уверовавшего человека. 
Таким образом, в процессе освящения 
каждый верующий неизбежно вступает в 
этот специфический внутренний кон- 
фликт с самим собою. 


1. ВЕРУЮЩИЙ И ЗАКОН (7:1-6) 


7:1-3. Стихи 1-6 связаны по смыслу с 
6:14, тогда как 6:15-23 является „встав- 
кой” или отступлением, содержащим в 
себе пространный ответ на вопрос, по- 
ставленный в 6:15. Заявление о том, что 
верующий, уподобившийся Иисусу 

‚ Христу в Его смерти, не находится боль- 
ше „под законом” (6:14), не должно было 
удивить читателей послания, поскольку 
они были людьми, „знающими закон”. 
Однако не только их, римских верующих 
из евреев, не могло удивить оно: ведь и 
язычникам тоже был известен этот прин- 
цип : закон имеет власть над человеком, 
пока он жив. Эту очевидную истину Па- 
вел иллюстрирует на примере брака. За- 
мужняя женщина призязана законом к 
живому мужу; я если умрет муж, она 
освобождается от закона замужества. За- 
кон связывает ее с мужем, пока он жив, и 
не ясно ли, что смерть его освобождает 
жену от закоиного брака! 

Посему, если при живом муже выйдет 
за другого, называется прелюбодейщею, 
— продолжает Павел. Верно и обратное: 
если же умрет муж, она свободиа от 
закона (см.7:2) м не будет прелюбодей- 
цею, вышедши за другого мужа. Вдову, 
вновь выходящую замуж, нельзя обви- 
нить в прелюбодеянии. 

7:4-6. В этих стихах Павел применяет 
свой пример к верующему и закону в их 
отношении друг другу. Он говорит: Таки 
вы, братия мои, умерли для закона (в 
греч.оригинале — „были преданы смер- 
ти” — как был ей предан Иисус). Как умер 
верующий для греха (6:2) и тем осво- 
бодился от него (6:18, 22), так умер ов и 
для закона, а, значит, освободился от 
него (6:14; ср. с Гал. 2:19). Подобно жене, 


выходящей из-под власти мужа послеего 
смерти, и верующий не подвластен более 
закону. Это от закона он 
получает через Тело Христа, преданное 
смерти на кресте, и именно по этой при- 
чине. < 


Вследствие происшедшего христнании 
подиадаст под власть „пругого” — „при- 
надлежит другому, Воскресшему из мер- 
твых” (ср. Рим. 6:4,9). Этот „другой”, 
конечно, Господь Иисус Христос. В ка- 
ком-то смысле верующие связаны с Ним, 
как связана вевсста с женихом. Поэтому 
Церковь называется Его невестою 
(Еф.5:25). Цель Бога во всем этом — 
достичь такого положения, чтобы мы 
„приносили плод” Ему (ст.4; ср. Рим. 6:22; 
Гал. 5:22-23; Фил. 1:11). Только духовно 
живая личность в состоянии приносить 
духовный плод, и плод этот — святая 
жизнь (ср. Иозн.15:4-5). Лишь вступив в 
браксо Христом, можем мы производить 
духовное потомство (приводя ко Христу 
вовых последователей) и иные духовные 
плоды. Заметьте, что от обращения во 
2-м лице — „вы” в 4 ст. Павел в 5 иб 
стихах переходит к .мы”, включая и себя 
самого в число тех, о ком говорит. 

Ибо, когда мы жили по плоти (букв. 
„когда мы были во плоти” — 
ленное здесь греч. сарх часто означает 
„греховную природу”; это же слово — в 
Рим. 7:18, 25), — пишет далее апостол, — 
тогда страсти греховные, обияруживае- 
мые законом, в члевах на- 
втх. Здесь описано состояние ныне ве- 
рующего человека до его обращения (см. 
6:19). Довода до сознания человека, что 
то-то и то-то запрещено, закон тем са- 
мым „обнаруживал” греховный характер 
человеческих поступков и действий, как 
это ясно из 7:7-13. Именно в этом смысле 
находились „подзаконом” и неспасенные 
язычники. Соответственно „плоды”, при- 
носимые неверующими, были не „плода- 
ми Богу” (см. ст.4), но „плодами смерти” 
(см. ст.5). Мысль эта — о том, что грех 
ведет к смерти, многократно повторена 
Павлом (5:15, 17,21; 6:16, 21, 23; 7:10-11, 
13; 8:2, 6, 10, 13). 

Но ныне,  отождествившись со 
Христом, верующие мертвы для закона. 
И как вдова освобождается от 
обязательств, налагаемых на нее брач- 
ными узами, тах и верующий освобожда- 
ется от уз закона и греха, „обнаружи- 
ваемого” им. Цель такого освобождения 
— втом, — чтобы шам служить Богу (в 
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оригинале — „чтобы нам быть рабами 
Богу” — ср. 6:6, 16, 17-18, 20, 22) в обнов- 
леним духа, а не цо ветхой букве. Под 
словом „дух”, написанным здесь с малень- 
хой буквы, может подразумеваться 
духовность в ее противопоставлении 
мертвой букве письменного документа, 
каковым был закон. И тогда высказанная 
тут мысль — в том, что верующие не 
живут более по „встхости” закона, ио 
руководствуются в жизни „новизной” сво- 
его возрожденного духа. Однако выра- 
жение „в обновлении духа” может отно- 
ситься и к Духу Святому, как к источнику 
вовой жизни (см. ком. на „пух” и „букву” в 
2 Кор. 3:6). 


2. ЗАКОН И ГРЕХ (7-17-13) 

Касаясь Моисеева закона в своей бе- 
седе об отождествлении верующего со 
Христом и его смерти для греха, апостол 
не может не прийтя к вопросу о взаимо- 
связи закона и греха. 

7:7-8. Что же скажем? Неужели от 
закона грех? — и снова отвечает Павел 
своим категорическим Никак! (ср. ком. 
на 3:4). Закон обнаруживает грех (7:5), но 
это никак не означает, что он греховен 
сам по себе. Далее Павел скажет, что 
закон „свят” (ст. 12) и „духовен” (ст.14). А 
тут овобъясняетхаким законом 
познается грех (ср. с 3:19-20). И для боль- 
шей конкретности рассматривает это на 
примере желания. Закои говорил:ше по- 
желай (Исх. 20:17; Втор. 5:21), однако, это 
лишь разжигало в людях желания; здесь в 
значении „похоти”. Павел познал грех 
как иское действующее начало, и похоть 
(нечистые желания) — как одно из кон- 
кретных проявлений его, а также то, что 
осознание этого начала или принципа в 
действии приходит через закон. И 
апостол описывает, как именно действует 
он. Живущий во всяком человеке грех, 
элав повод от заповеди (букв. „восполь- 
зовавшись заповедью как исходным 
пунктом”, — тут греч. слово аформен, 
означающее военную базу, с которой 
осуществляются военные операции; ср. 
7-11), вромзвел во мне всякое пожелание. 
Таким образом причиною греха является 
не закон, а греховиое начало, действу- 
ющее в каждом человеке. Но конкретные 
заповеди закона возбуждают это грехов- 
ное начало, стимулируя его к действию в 
нарушение заповедей, которые, таким 
образом, принимают характер преступ- 
ления (4-15; ср. с 3:20; 5:136, 20). Так что, 
как заключает Павел: ...без закона грех 


Римлянам 7:7-12 


мертв. Это, конечно, не значит, что грех 
не существовал бы, если бы не было 
закона (см.5:13), однако, до того, как 
пришел закои, грех был менее активен, 
ибо закон не только обнаруживает, но н 
возбуждает „греховные страсти” (7:5). 

Интересно отметить, что, начиная с 7 
стиха и до конца этой главы, Павел го- 
ворит от первого лица, ссылаясь на свон 
личные переживания н опыт. До этого он 
говорил „они”и „вы”или „мы”, включая в 
число тех, к кому обращался, и себя 
самого. Но теперь он отталкивается от 
собственного опыта, уповая на то, что 
Дух Святой поможет его читателям при- 
менить сказанное к самим себе. 

7:9-12. Выражение я жил некогда без 
закона некоторые понимают обобщенно 
— как относящееся ко всему опыту че- 
ловечества в период между изгнанием 
Адама и Евы из рая и получением закона 
Моисеем. Однако оснований для такого 
понимания нет. Апостол, очевидно, го- 
ворит особствеином опыте, тоесть осебе 
самом в детском и даже в юношеском 
возрасте, когда в полной мере он еще не 
понимал значения Божиих заповедей. 
Под словами но когда пришла заповедь 
подразумевается не „когда заповедь была 
дана через Моисея”, но — личное прозре- 
ние Павла, когда ои, еще до своего обра- 
щения, вдруг осознал смысл той же запо- 
веди „не пожелай” во всей ее полноте. В 
результате греховное начало, всегда 
жившее в нем, заявило о себе явно и в 
полный голос (грех ожил) — посредст- 
вом нарушения упомянутой заповеди. А 
это привело к тому, что Павел умер 
духовио (ср.6:23а) — умер по приговору 
закона, который он нарушил. Заповедь 
„не пожелай” дана была в помощь люд- 
ям, чтобы они поняли, как им нужно 
жить, однако, на деле, она стала 
причиной смерти, потому что в человече- 
ских сердцах царствует грех. 


Повторив мысль отиосительно вза- 
имосвязи между грехом и заповедью, 
выраженную в 7:8, апостол заявляет 
(ст.11): грех...обольстил меня. В отрыве 
от закона грех пребывает в как бы 
дремлющем пассивном состоянии, одна- 
ко, взяв повод от заповеди, он обнаружи- 
вает свою силу, управляющую поступка- 
ми людей и их действиями. Таким обра- 
зом н соблазняет грех людей (в греч. 
оригинале — слово, букв. означающее 
„уводить в сторону”; ср. 2 Кор. 11:3; 
1 Тим. 2:14) н, соблазнив, ведет их к 
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смерти (букв. „убивает”), но не к физиче- 
ской смерти, а к духовной. Грех — это 
внутренний враг человека (Быт.4:7). За- 
кон же не только не грешен (Рим. 7:7), но 
свят, и заповедь („не пожелай”, которая, 
будучи частью закона, как бы представ- 
ляет его в целом) свята и праведна и 
добра. 

-7:13. Далее Павел предвосхищает 
другое возможное недоумение, могущее 
возникнуть у читателей относительно 
связи между грехом н законом. Только 
что он упомянул ‚ что „заповедь добра” н 
вот теперь спрашивает: Итак неужели 
доброе сделалось мне смертоносным? 
Следует его категорическое Никак (ср. 
ком. на 3:4), а за ним — объяснение. 
Греховное начало в человеке, а не закон 
приносит ему смерть (5:12). Грех исполь- 
зует заповеди, которые добры сами по 
себе, как средство убивать человека, а 
потому грех становится крайне грешен 
посредством заповеди. Живущий в че- 
ловеке грех использует как отдельные 
заповеди, так и весь закон в целом — 
„святые, праведные и добрые”, — чтобы 
явить свою противную н противящуюся 
Богу сущность и продемонстрировать 
силу своего воздействия на человека. 


3. ВЕВРУЮЩИИ И ГРЕХ (7:14-25) 


7:14. Чтобы понять сущность внут- 
ренней борьбы ‚сопутствующей процессу 
освящения каждого верующего, нужно 
рассмотреть отношение между верую- 
щим и живущим в нем грехом. Стих 14 
знаменует собой переход Павла от одной 
темы (ст. 7-13) к другой. Заявление„закон 
дуковен” (ср. с 12 ст.) не только является 
выводом из сказанного апостолом перед 
этнм, но н соответствует общепризнан- 
ному факту. Ведь закон дан Богом, Кото- 
рый есть Дух (Иоан. 4:12), и открывает 
людям волю Божию относительно того, 
как им жить. Выдвигая самого себя в 
качестве примера, Павел говорит: а я 
плотян (т.е. „сделан из плотн”; ивэтом — 
суть проблемы). Кроме того, я... продан 
греху (грамматическое построение гре- 
ческой фразы свидетельствует, что в 
этом, грешном, состоянии „я нахожусь и 
поныне”; смысл её тот же, что я „под 
грехом” — ср. Рим. 3:9. 

Ссылаясь на свой личный опыт в 7:14- 
25, Павел последовательно пользуется 
вастоящим временем, в отличие от чаще 
употребляемых им двух форм греч. про- 
шедшего времени (несовершенного и так 
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называемого „вориста”). Очевидно, под- 
черкивая этим, что описывает собствен- 
ную борьбу — как христианина, в ко- 


тором все еще живет грех, стремящийся ° 


удержать под своим воздействием его 
новседиевную жизнь. Фраза „продан гре- 
ху” относится к состоянию невозрожден- 
иого человека, однако, грех продолжает 
жить и в верующем человеке, который все 
еще подлежит физической смерти (в нака- 
зание за грех). Другими словами, грех, 
живущий в христианине, продолжает 
предъявлять на него права как на свою 
собствеиность и после обращения того к 
Господу. : 


7:15-17.Павел начинает с того, что 
прямо говорит: Ибо не понимаю, что 
делаю. Он подобен мвленькому мальчи- 
ку, который честно отвечает на вопрос, 
почему он делает то, что делать не следо- 
вало: „Не знаю". Что-то непонятное н 
необъяснимое толкает человека на те или 
нные поступки. Продолжая выражать 
свое недоумение, Павел говорит: потому 
что ие то делаю, что хочу, а что нена- 
вижу; то делаю. Подобное заявление мог 
бы сделать невозрождениый человек в 
момент своего наивысшего нравственно- 
го прозрення, но и человек возрожденный 
мог бы заявить то же самое. Нет никаких 
оснований думать, будто Павелнеимелв 
виду собственное — как верующего чело- 
аска — состояние иа тот момент. Алос- 
тол говорит: соглашаясь с законом; что 
он добр. Греч. слово калос, переведенное 
тут как „добрый”, буквально значит „пре- 
красный, замечательный, отличный”, 
тогда как в стихе 12 „заповедь добра” в 
оригинале звучит как „заповедь полезна, 
справедлива” (греч. агате). По этой-то 
причине и приходит Павел к выводу: А 
нотому уже не и делаю то, но живущий во 
мне грех. Это, конечио, не означает, что 
Павел хочет избежать личной ответст- 
венности за свои действия — ои лишь го- 
ворят о противоречии, конфликте между 
его желаниями, намерениями и грехом, 
живущим в нем. 

7:18-20 Лнчный опыт подсказывает 
Павлу, что „закон добр” (ст.16). Но с 
другой стороны апостол ‘откровенио 


° признаст: Ибо знаю, что не живет во мне, 


то есть, во плоти моей доброе (Ср. ст. 5, 
25). Он имеет в виду не физическую плоть, 
но то присущее человеку греховное нача- 
ло, которое проявляет себя в делах, дик- 
туемыхему разумом н плотью (телом). В 
подтвержденые последнего своего заяв- 


й 


: 
1 


ления Павел поясняет: потому что желяа- 
ние добра есть во мне, но чтобы сделать 
оное, того не нахожу (другими словами: 
„немогуэто свое желание осуществить”). 
И далее Павел несколько другими слова- 
ми повторяет то, что сказал во второй 
половине стиха 15, австихе 20 повторяет 
мысль, высказанную в ст. 17. Апостол 
признает, что даже и в нем верующем 
живет греховное начало, которое когда- 
то владело нм как своим рабом и все еще 
действует в нем, заставляя совершать 

‚ вещи, которые неиавистны ему, и мешая 
ему делать то, что ои хотел бы делать. С 
этой проблемой сталкиваются все веру- 
ющие. , 

7:21-23. Апостол Павел был. челове- 
ком, который стремился извлекать вы- 
воды из своего жизнеиного опыта: Итакя 
нахожу закон, — пишет ои; другими 
словами — „итакя прихожу к выводу, что 
действует некий закон”. Понятно, что 
речь в данном случае не о законе Моисея, 
но о некоем принципе, о том, что следует 
из опыта. В 8:2 речь тоже идет не озаконе 
Моисея, а о некоем действующем прии- 
ципе (греч. номос). Этот закон, или прнн- 
цип, о котором говорит Павел в 7:21, 
выражается в постоянном присутствии 
злого начала в человеке, которое заяв- 
ляет о себе, коль скоро человек проявляет 
намерение сделать добро. Павел подчер- 
кивает тот факт, что по внутреннему 
человеку нахожу удовольствие в законе 
Божнем (ср. с 7:25). Выражение „внут- 
ренний человек” встречаем также во 
2 Кор. 4:16 и Еф. 3:16. Псалмопевец Да- 
вид тоже находил удовольствне в законе 
Божием, о чем говорил неоднократно 
(см., кпримеру, Пс. 118:16, 24, 47; ср. с Пс. 
1:2). Благодаря пережитому им духовно- 
му возрождению аерующий человек по- 
лучает способиость любить духовные ис- 
тины. Однако на основании своего лич- 
ного опыта Павел свидетельствует и о 
другом законе, действующем внутри не- 
го. Это закон греха. Павел называет его 
„живущим во миегрехом” (Рим. 7:17, 20); 
прилежит мне (делать) злое (ст.21) вангл. 
Библии переведеио как „злое тут как тут”. 

Закон греха постоянно действует в 
двух направленнях: противоборствует 
закону ума верующего н делает его плен- 
ником греха, живушего в членах ето. 
Другими. словами, греховное иачало ие 
прекращает „военных действий” против 
новой природы христианина, пытаясь 
взать над нею верх и подчинить ее себе 


6 Толк. новозанетных пасланнй 
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Римлянам 7:21-25 


(см. ст. 14, 25 и 6:17, 19-20) с тем, чтобы 
верующий поступал в угоду греху. Павел 
иазывает эту новую природу „законом 
ума моего” (ср. 7:25) — по причине ее 
способиости воспринимать иравствеи- 
ные законы и выносить суд, опираясь на 
критерии морали. Итак, несмотря на то, 
что верующий принял Иисуса Христа в 
свое сердце и соединился с Ним в Его 
смерти и воскрессиин ‚ и несмотря на его 
старания прославлять Христа всей своей 
жизнью и поведением, своею силою ои не 
в состоянии успешно сопротивляться 
собственной греховиой природе. Пото- 
му-то и преследуют его разочарование и 
терпит ои поражения. 


7:24-25. С горечью восклицает`Павел: 
Бедный я человек! Собственное состо- 
янне, описанное апостолом, очень похо- 
же на состояние Лаодикийской церкви, 
как описано оио Иоанном (Отк. 3:17). И 
вот Павелспрашивает: Кто избавит меня 
отсего тела смерти? Ои сознает, что пока 
находится в этом теле, постоянно будет 
сталкиваться с проблемой живущего в 
нем греха, одолеть который своими си- 
лами так и ие сумеет. Здесь он иазывает 
свою человеческую плоть „телом смер- 
ти”, ав Рим. 6:6 — „телом греховным”. 
Оба названия имеют общий смысл: грех 
действует через человеческое тело (ср. 6:6, 
12-13, 19; 7:5, 23), обрекая его на смерть 
(6:16, 21, 23; 7:10-11, 13). Ответ Павла на 
собственный вопрос звучит ликованнем и 
торжеством: Благодарю Бога (моего) 
Иисусом Христом, Господом нашим! 
Этот ответ продиктован верой апостолав 
коиечную победу Иисуса Христа, плоды 
которой Ои разделит со Своим народом. 
Как верою отождествились с Ним хри- 
стианев смерти Его и воскресении здесь и 
теперь, так соединятся оии со своим 
Господом, воскресшим н вознесшимсв, в 
вечности, обретя новые тела, навсегда 
освобожденные от всякого греха (8:23; 
Фил.3:20-21). Но в этой, земиой, жизни 
Павел приходит в отношенни себя к грус- 
тному выводу: Итак, тот же самый я 
умом (моим) служу закону Божию, а 
плотию закону греха (см. 7:15, 18, 23). 
Ожидая упомянутого освобождения, ве- 
рующий все еще претерпевает в себе 
столкиовения между своим обиовленным 
„умом” (или новой своей природой, иаде- 
ленной способностями, которых прежде 
уиее небыло) и прежней своей греховиой 
натурой с ее злыми возможиостями и 
способиостями. 


Римлянам 8:1-4 


Г. Сила освященных (8:1-17) 


8:1. Естественно, тут возникает воп- 
рос, должен ли верующий пребывать в 
подавленном состоянии духа всю свою 
жизнь из-за того, что в нем постоянно 
дает зиать о себе его греховиая природа? 
(7:21-25). И иеужели иет силы, способиой 
победить её? Ответ на первый вопрос — 
„нет”, а на второй — „есть”. В 8 главе 
апостол описывает, как действует в ве- 
рующем живущий в нем Дух Святой, 
Который является источником Божест- 
венной силы, освящающей его, изалогом 
духовных его побед в повседневной 
жизни. Однако прежде Павел напоми- 
нает своим читателям, что вет никакого 
осуждения (катакрима — букв. „наказа- 
ния”) тем, которые во Христе Иисусе, то 
есть тем, которые верою приняли Его в 
свои сердца (ср. Иоан. 5:24). Они оправ- 
даны, объявлены праведными и ходят в 
Его благодатн (Рим. 5:2), и гнев Его не 
направлеи на них (1:18); таковые насле- 
дуют жизнь вечную (5:17-18, 21). Сам 
Иисус Христос является гарантией без- 
опасности для тех, кто соединился с Ним 
по вере. В наиболее достоверных грече- 
ских манускриптах на этом поставлена 
точка. А слова „живут не по плоти, а по 
духу”, перенесены сюда, по-видимому, из 
4 стиха. 

8:2. Слово потому, с которого начи- 
нается 2 стих, связывает этот стих с 
первым посредством одной и той же фра- 
зы во Христе Иисусе. В свете того, что в 
Рим. 7:7-25 Павел свидетельствует о 
собственной борьбе как верующего с жи- 
вущим в нем грехом, — „дух жизни” во 
2 стихе есть Святой Дух Божий, а не по- 
лучаемый каждым уверовавшим „дух” 
новой, природы его. Святой Дух — это 
третья Личность Божества, Которая 
производит возрожденые человека, об- 
ращающегося к Богу (Тит. 3:5), идаетему 
новую жизнь (Иоан. 3-5-8), жизнь воскре- 
сения во Христе (Рим. 6:4, 8, 11). Здесь, в 
„Рим. 8:2, Павел первый раз упоминает 
Духа Святого после 5:5, ио‘ло 8:27 вклю- 
чительно он упомянет Его еще 18 раз. 
Этот заком духа жизни, — пишет апос- 
\тол, освободил меня (граммати- 
ческая структура греческой фразы пред- 
полагает, что „освободил” однажды и 
навсегда) от закона греха м смерти. 

„Закои грека и смерти” назван так 
петому, что грех, как многократно пов- 
торяет Павел, рождает смерть (5:15, 17, 
21; 6:16, 21, 23; 7:10-11, 13;8:6, 10, 13). 


Закон греха сам по себе является анти- 
подом Духу, но он является антиподом 
емуеще и потому, что несет смерть, тогда 
как Дух Божнй дает жизнь. 

В некоторых греческих манусириптах, 
вместо меня, стоит местоимение „нас”, а 
в некоторых — „вас”; разница эта — не 
принципнальна, ведь истина, высказан- 
ная во 2 стихе, приложима к каждому 
верующему. 

8:3-4. Далее апостол объясняет, каким 
образом было достигнуто освобождение 
человека от греха. Он снова говорит о 
невозможности достичь его с помощью 
закона Моисея: как закон, ослабленный 
плотию, был бессилен... Неверно. пола- 
гают некоторые, будто закон был бсес- 
силен сам по себе — ведь „закои —- свят, и 
заповедь (его) свята и праведна и добра” 
(7:12). Одвако по причине греховности, 
присущей самой человеческой природе, 
не мог закои освободить человска от 
греха. Греческое слово сарх, переведен- 
ное как „плоть”, может означать как ис- 
порченность человеческой природы, тах 
и человеческую немощь (см. 7:5, 1$, 25; 
8:4-5, 8-9, 12-13). 

Освобождение человска от греха Бог 
совершаст, послав Сыма Своего в пюдо- 
бы плоти греховной в жертву за грех. 
Заметим, что Иисус пришел на землю нев 
греховной плоти, но „в подобии” се. Его 
собственная человеческая природа была 
надежно защищена: грех не мог „внед- 
риться” в нее и действовать в ней, как 
внедрялся он в каждого человека (и дей- 
ствовал в нием), начиная от Адама (ср. 
Лук. 1:35). Иисус был послан как жертва 
за грех. В греч. оригинале — „Он был 
послан в связи с грехом”. Так или иначе, 
Он припкл для того, чтобы что-то сде- 
лать согрехом. И то, что Он сделал, было 
сделано с целью осуждения греха; Он 
осудил его (по-греч. букв. „произнес над 
ним судебный приговор”) Своею смер- 
тью на кресте — так что те, которые в 
Нем, избавлены от осуждения. Цель это- 
го заключалась в том, чтобы оправдание 
закона исполнилось в нас, живущих нено 
плоти, но но духу. Другими словами: 
чтобы праведные требования Моисеева 
закона, предполагающие святую жизнь 
(см. Лев. 11:44-45; 19:2; 20:7), могли быть 
исполнены верующими, живущими не в 
соответствий со своей грехоаной приро- 
дой, а под руководством Святого Духа. 
Итак, освобождение от силы греха было 
осуществлено через смерть Христа, од- 
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нако, ощущать результаты этого осво- 
бождения в своей повседневной жизни 
возможно лишь находясь под водитель- 
ством Духа Святого. 

3-5-3. В этих стихах апостол отвечает 
на подразумеваемый вопрос: „Что это 
значит — „жить по плоти” м „жить по 
духу”? И объясняет, что живущие по 
плоти © плотском вомьшпляют, т. е. со- 
средоточены на удовлетворении своих 
плотских желаний. Неверующие руко- 
водствуются лишь своими греховными 
интересами, мысли о Боге их попросту не 
занимают. Прямо противоположное 
происходит с верующими, которые „жи- 
вуг но духу н помышляют о духовном”, 
т. е. отом, начто Дух, руководящий ими, 
направляет их мысли. Потому-то гре- 
ховная природа верующего м живущий в 
нем Дух находатся в постоянном конф- 
ликте между собою (Гал. 5:17). 

Но какая разница, о чем помышляет 
человек — о плотском или о духовном? 
Помъаиления плотские, — объясняет Па- 
вел, — суть смерть, т.е. оии равноценны 
смерти или (что одно и то же) ведут к 
смерти — как к телесной, так и к ду- 
ховной. С другой стороны, шомьшшаления 
духовные (те, которые находятся под 
контролем Святого Духа) суть жизнь 
(всчная жизнь воскресения) м мар (мир с 
Богом — как в настоящем, 5:1, так и в 
вечности). В 8:7-8 Павел привлекает вни- 
мание читателей именно к плотским по- 
мышлениям, чтобы объяснить, почему, 
как он говорит, они ведут к смерти: 1) 
помышления эти — суть вражда против 
Бога, ибо 2) закону Божнему не поко- 
ранются ы 3) да м немюгут (покоряться). А 
поэтому живущие юо плоти Богу угодить 
не могут (букв. — „Богу угодить не 
способны”) Неверующие ведут такой 
образ жизни, при котором ничему духов- 
ному попросту нет места. Но и верую- 
щие, которые поддаются диктату своей 
греховной природы, поступают иа прак- 
тике так же, как невсрующие (см. 1 Кор. 
3:3). 

8:9-11. Подвергнув анализу состояние 
верующих и неверующих, Павел обра- 
щается теперь непосредственно к своим 
читателям: Но вы не но плоти живете, я 
вю духу (т.е. контролируетесь не грехов- 
ной своей природой, а Божиим Духом), 
если только („если” здесь — не условие, 
а констатация факта; слова „только” в 
англ. переводе нет; тоже в ст. 17). Дух 
Божий живет в вас (ср. ст. 11). Живущий в 
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верующем человеке Дух Святой дает 
ему жить совершенно новой жизнью (2 
Кор. 5:17). Верно, однако, и другое: Еслы 
же кто Духа Христова не имеет, тот и не 
Его. Поскольку только Дух Святой — 
источник духовной жизни, без Его по- 
средства человек не может принадлежать 

То, что Дух Божий назван Духом 
Христовым, лишний раз свидетельствует 
о Божественности Иисуса Христа. От- 
сюда также ясно, что присутствне в че- 
ловеке Святого Духа является знаком 
пребывания этого верующего во Христе 
(ср. 1 Иоан. 3:24; 4:13). Важно и то, что в 
Рим. 8:10 как бы ставится знак равенства 
между присутствием Христа в верующем 
(„Христос в вас...”) и пребыванием в нем 
Духа Святого (ст. 9,11). Это служит еще 
одним обоснованием библейской док- 
трины о Троице. 10 стих так же, как 96 и 
И, поставлены в той форме греческого 
условного наклонения, которая предпо- 
лагает, что условие — осуществлено, т.е. 
„если” понимается в значении „посколь- 
ку, так как”. В результате присутствия 
Христа в человеке тело мертво для 
греха (или „подлежит смерти”), но дух 
для праведности. Несколько иначе 
звучит эта форма в англ. Библии: „тело 
мертво (подлежит смертн) по причине 
греха, но дух жив благодаря праведно- 
сти”. Поскольку Бог вменяет верующему 
праведность, тот жив духовио, т. е. живет 
духовной жизнью. Эта вечная духовиая 
жизнь, присущая Самому Богу, дейст- 
вием Святого Духа и Инсуса Христа, 
пребывающих в верующем, делается и 
его достоянием уже теперь и здесь, на 
земле, хотя тело верующего и остается 
смертным. 

Далее Павел говорит о чудном Бо- 
жием обещании (8:11). Поскольку Бог 
„воскресил из мертвых Иисуса” (ср. 4:24; 
6:4), Он обещает и верующим, в которых 
живет Его Дух (ср. 8:9), воскресивший 
Христа из мертвых, что оживит и ваши 
смертные тела Духом Своим. Другими 
словами: Бог обещает всякому верую- 
щему духовное воскресение уже теперь 
{6:4, 8, 11), хотя верующий и продолжает 
оставаться в смертном теле, и физическое 
воскресение этого смертного тела — вбу- 
дущем (6:5; | Кор. 6:14; 15:42, 53; 2 Кор. 
4:14). 

8:12-14. Из вышесказанного апостол 
Павел делает вывод практического зна- 
чения: Итак, братия, мы не должники 
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плоти, чтобы жить но плоти. Но каждый 
верующий, если продолжить мысль 
апостола, должник Бога, т. е. имеет от- 
ветствеиность перед Ним — жить под 
контролем и водительством Духа 
Святого. Эту-истину Павел, однако, вы- 
ражает в иегативиой форме: мы не дол- 
жники нашей греховной природы, чтобы 
жить сообразно ес похотям. Каждый 
христианин должен отказаться следо- 
вать ее диктату. Ои ие вправе позволять 
ей определять свой образ жизии (см. Тит. 
2:12). Ибо греховная жизиь ведет к 
смертн. Это не значит, что верующего, 
который грешит, ожидают ад и вечная 
погибель; Павел подразумевает, что та- 
кой верующий лищает себя наслаждения 
духовиой жизнью. Подобный людям не- 
верующим, неспасенным (1 Кор. 3:1-4), 
он не в состоянии позиавать радость от 
пребывания в себе Духа Святого. Фраза 
то умрете (в греч. оригинале звучит как 
„вы вот-вот умрете” или „вы иаходитесь 
на краю гибели”). 


Но с другой стороиы: если духом 
умерщеляете дела плотские, то живы бу- 
дете. В некоторых греческих манускрип- 
тах сказано не „дела плотские”, а „дела 
тела”. Ведь греховная природа (плоть) 
проявляет себя через дела тела (см. Рим. 
6:6,13). Только силою Духа Святого мо- 
жет верующий умерщвлять в себе грехи 
прошлой своей жизин (ср. Еф.4:22-31; 
Кол. 3:5-9). Именно это имеет в виду 
Павел, когда говорит: „... почитайте себя 
мертвымн для греха” (Рим. 6:11). 

Продолжая объяснеине, Павел гово- 
рит: Ибо все, водимые Духом Божним, 
суть сыны Божии. Изучающие Библию 
часто не видят разиицы между выраже- 
ниями „сыны Божии” в 8:14 и „дети 
Божии” в 8:16. Однако в стихе 16 Святой 
Дух, живущий в верующем, свидетельст- 
вует ему об узах родства, связующих его 
с Богом, которые определяются рожде- 
ннем верующего свыше (по-греч. тут букв.- 
„рожденные” (Божии). В стихе 14 о во- 
дительстве Духа Святого говорится како 
свидетельстве привилегин, получаемой 
верующим в Божией семьс: употреблен- 
ное здесь греч. слово означает ребенка, 
настолько выросшего, что он может раз- 
делять привилегии и ответственность 
взрослых членов семьи. Сын в семье 
Божней водим Божиим Духом. 

8:15-17. Человек, находящийся под 
контролем греха, испытывает страх, од- 
нако, верующие — и в этом принципи- 


альиое различие между ними и теми, кто 
не веруют, — приняли не духа страха, а 
Духа усыновления. Греческое слово уио- 
сесиас, переведенное как „усыновление”, 
означает „поставить в положение сына” 
(то же в ст. 23). Верующие — это прнем- 
ные сыиы (Гал. 4:5; Еф. 1:5), а ие рабы 
(Гал. 4:7), так что им нет причнны по- 
рабощать себя греху или пребывать в 
страхе. В новозаветные времена усынов- 
ленные дети пользовались темн же пра- 
вами, что и рожденные в семье. Так что 
читателям послания это было вполне по- 
нятно; онн, христиане, вместо того, что- 
бы рабски дрожать от страха, могли 
подходить к Богу на правах близких Ему 
существ, взывая к Нему: Авва, Отче. 
„Авва” значит по-арамейски „отец” (в 
Новом Завете встречается еще в Мар. 
14:36 и Гал. 4:6). Кроме того, что верую- 
щие приняты в Божию семью иа правах 
сыновей, они являются и детьми 
Божиимн (текна — по-гречески „рож- 
денные”) благодаря своему рождению 
свыше (Иоан. 1:12; 1 Иоан. 3:1-2). Сей 
самый Дух (т. е. Святой Дух, дающий 
верующему жизнь)свидетельствует духу 
нашему, чтомы — дети Божии. Заметим, 
что вангл. Библии иачало 16 стиха звучит 
не как ‚.... свидетельствует духу нашему”, 
акак ‚„... свидетельствует вместе с нашим 
духом”. 


Во миогих семьях дети наследуют 
нмущество родителей, и, следовательно, 
яаляются сонаследниками. Таки в 
Божией семье: будучи детьми Небесного 
Отца, христиане являются Его наслед- 
никами (ср. Гал. 4:7), а по отношению к 
Иисусу Христу оин — соиаследники. Это 
зиачит, что сии получают все Господни 
благословения в иастоящем (Еф. 1:3), ав 
будущем разделят с Господом Иисусом 
все богатства Божиего царства (Иоан. 
17:24; 1 Кор. 3:21-23). Однако быть со- 
наследниками Христа значит ие только 
жить в уповании наобещанную нам славу 
небесную. Ведь Христу пришлось много 
пострадать здесь иа земле и в конце- 
коицов принять мученическую смерть на 
кресте, а потому и верующие, как сонас- 
ледники Христа, соучаствуют в страда- 
ниях Его (ср. Иоан. 15:20; Кол. 1:24; 2 
Тим. 3:12; 1 Пет. 4:12), если только с Ним 
страдаем (ст. 17) — по-гречески „если 
только” соответствует слово эйпер, букв. 
означающее „если, как это есть в действи- 
тельности” (ср. Рим. 8:9). Приняв страда- ` 
ния на земле, верующие разделят с 
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Господом Его иебесную славу (2 Тим. 
2-12: 1 Пет. 4:13; 5:10). 


Д. Цель освящения (8:18-27) 

8:18. В известном смысле этот стих 
подводит итог всему сказанному выше о 
гарантии разделения верующими гряду- 
шей славы Христа. Однако Павел напо- 
минаетсвоим читателям, что этому будет 
предшествовать соучастие в „Его страда- 
ниях” в этой, земной, жизии. После осто- 
рожиого Ибо думаю, — апостол продол- 
жает: что нынешние временные страда- 
ныя ничего не стоят в сравнении с тою 
славою, которая откроется в нас (подра- 
зумевая, что и через нас тоже). По срав- 
нению с великою славою в будущем, 
страдания в нымешией жизийи — ив са- 
мом деле незначительиы. Кроме того, 
грядущая слава небудет иметь конца, ибо 
она вечна, тогда как земные страдания — 
„кратковременны и легки“ (см. 2 Кор. 
4:17). Несомненно, зиание этих истин 
способствует терпению и выносливости 
верующих. 

Рим. 8:18 определяет тему последую- 
щих рассуждений‘апостола о взаимосвя- 
зи христиан со всем творением — как в 
нынешних страданиях, так и в последую- 
щей славе. 

8:19-21. Эти взаимосвязь и взанмо- 
зависимость в страдании между челове- 
ком и всем физическим творением, 
частью которого он является и в среде 
которого обитает, были установлены 
Божиим приговором, вынесенным Ада- 
му за его грехопадение (Быт. 3:17-19). В 
Рим. 8;:19-21 Павел объясняет, что эта 
взаимозависимость человека и окружа- 
ющей его природы не исчерпывается зем- 
ною жизнью: в соответствии с Божиим 
планом спвсения человечества она про- 
должится в жизни будущей. Апостол гб- 
ворит: Ибо тварь с надеждою ожидает 
(греч. слова апокарадокия и апекдеко- 
маи, переведенные как „с иадеждою ожи- 
дает”, имеют большой эмоциональный 
накал и буквально зиачат „напряженно 
уповает в нетерпеливом ожидании”) от- 
кровения сынов Божних. Упомянутое 
апекдекомаи встречается в Новом Завете 
7 раз и всегда употребляется там, где речь 
идет о втором пришествия Христа (Рим. 
8:19, 23, 25; 1 Кор. 1:7; Гал. 5:5; Фил. 3:20; 
Евр. 9:28). „Откровение сынов Божиих“ 
произойдет тогда, когда Христос вериет- 
ся наземлю, чтобы взять своих. Тогда-то 
они и разделят с Ним Его славу (Рим. 
8:18; Кол. 1:27; 3:4; Евр. 2:10), и „искуп- 
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ленные тела” их будут преображены (Рим. 
8:23). Все творение — как одушевленное, 
так ннеодушевленное, персонифицирует- 
ся здесь как нетерпеливо ожидающее на- 
ступлеиив этого времени. 

О причине этого „нетерпеливого ожи- 
дания" и „напряженного упования” гово- 
рится в 20 стихе: Потому что тварь поко- 
рилась суете; тут греч. матаиотети, 
имеющее зиачение бесцельности, беспо- 
лезности, недолговечности (оно же — в 
Еф. 4:17 и во 2 Пет. 2:18, где переведеис 
как „пустословне”). Словом матаиотети 
передано то измененне, та подвержен- 
ность „тлению”, которые стали уделом 
всего творения после грехопадения чело- 
века. Итак, „суете“ сотасренный мир по- 
корился...не добровольно: у иего попрос- 
ту не было выбора. Решение было при- 
нято всемогущим Творцом, и упомяну- 
тая перемена, постигшая „Тварь”, про- 
изошла по Его воле — „по воле покорив- 
шего ес”. (Здесь речь имеиио, по всей 
вероятности, идет о Боге, а не об Адаме, 
как полагают иекоторые.) Тем не меиес 
все творение имеет „иадежду”, предвидя 
грядущий день, когда „суете”, т.е. бес- 
цельности и недолговечности сущего бу- 
дет положен конец (см. ст. 24-25). 
... Итак, за грех человека Бог вместе с 
ним осудил всю окружающую его средув 
целом (Быт. 3:14, 17-19). 


Когда Божий план спасения челове- 
чества будет осущестален, и дети Бажии 
войдут в славу, получив освобождение от 
греха, сатаны и физического „тления”, 
тогда и сама тварь освобождена будет от 
рабства тленню и тоже войдет в свободу 
славы детей Божних. Божне проклятие, 
тяготеющее над физическим миром, яв- 
ляется частью того осуждения, которому 
Он подверг за его грехопадение чело- 
вечество, — ведь именио людям, как Сво- 
им представителям, дал Бог власть над 
твореннем (Быт. 1:26-30; 2:8, 15). Подоб- 
но этому, в связи с тем, что Божий план 
спасения людей предусматривает созда- 
ние „иового человека” (см. 2 Кор. 5:17; 
Гал. 6:15), будет пересоздан и матери- 
альиый мир (Отк. 21:5). И осуществлено 
это будет в два приема. Сначала будет 
обновлен нынешиий космос — во второе 
пришествие Господа Иисуса Христа, ко- 
гда на земле будет установлено Его Ты- 
сячелетнее царство (Ис. 11:5-9; 35:1-2, 5-7; 
65:20, 25; Амос. 9:13). Затем будут соз- 
даны „новое небо и новая земля” (Отк. 
21:1 ср. 2 Пет. 3:7-13). 
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8:22-23. В некотором отношении стих 
22 завершает предыдущий раздел, под- 
водя итог нынешнему состоянию мате- 
риального мира, над которым тяготеет 
проклятие. Павел пишет: Ибо знаем (по- 
греч. здесь в зиачении знания, возраста- 
ющего на основании опыта), что вся 
тварь совокупно стенает и мучится до- 
ныне (в оригинале, и это сохранено в 
англ. переводе Библии, здесь — „мучится, 
как в муках рождения”). Понятие „сово- 
купно” не включает тут верующих во 
Христа, о которых сказано особо в сле- 
дующем стихе, но сис подразумевает все 
остальное творение. Одновременно ст. 22 
вводит следующий раздел, тема которо- 
го — надежда иа будущее освобожденне 
от проклятия за грех, а, зиачит, и на 
избанленне от страданий. 


Апостол начинает этот раздел со 
ссылки иа „ нынешние временные стра- 
дания” верующих (ст.18), и в ст. 23 ои 
возвращается к этой теме. Ои говорнт о 
христианах как об имеющих „начаток 
Духа”, имея в виду, что Дух Святой есть 
„начаток” Божиего действия внутри че- 
ловека, направлеиного на спасение и об- 
новление, „перестройку” верующего. В 
других местах Нового Завета Дух Святой 
иазван „залогом наследия нашего” (Еф. 
1:14; ср. с 2 Кор. 1:22); идея — та же. 
„Начатками”“ земледельца были первые 
плоды его урожая. С нимя были связаны 
предвкушения еще более обильного сбо- 
ра в будущем, иадежда на это. Подобно и 
Дух Святой Божий, вселяясь в верующих, 
дает им радостное предвкупеине гораздо 
больших благословений в будущем, 
включая и жизнь нечную в Божием при- 
сутствии. 

По причине „иынешних страданий“ 
(8:18) верующие, как и все остальное тво- 
ренне, стенают (ср. ст. 22 и 2 Кор. 5:2), 
ожидая (в ориг.— „с нетерпением ожи- 
дая” — от упомянутого греч. апекдеко- 
маи; то же слова употреблено в отноше- 
нии творения в 8:19 и в связи с выраже- 
нием надежды в 8:25) усыновления, ис- 
купления тела иашего. Слово „усынов- 
ление“ передвет „узакоиенное“ положе- 
-ние верующего перед Богом, которое да- 
ется человеку по вере его, милостью 
Божней. (В отличие от „усыновления“, 
нонятие „возрождения” передает такое 
положение христианина по отношению к 
Богу, которое определяется рожденнем 
человека свыше.) Так усыновлеи Богом 
был народ Израиля (Рим. 9:4), и усынов- 


166 


ление это вытекало из Завета, которым 
Творец связал Себя с этим народом 
(Втор. 7:6-9). С одной стороны, каждый 
верующий уже усыновлен, поскольку он 
имеет „Духа усыновления” (Рим. 8:15) и 
является сыиом Божиим (Гал. 4:6-7). Нос 
другой стороны, как сказано в Рим. 8:23, 
верующие только еще ожидают усынов- 
ления (подразумевается — во всей его 
полноте), которое выразится в „искупле- 
иии” их тел (греч. слово аполитрозин, 
переведенное как „искупление“, означает 
освобождение от рабства путем выкупа 
— &р. ком. иа 3:24). Это-то и называет 
Павел „откровением сынов Божиих” 
(8:19) и „свободой славы детей Божиих”; в 
англ. тексте — „славиой свободой детей 
Божиих" (ст. 21). Произойдет это при 
восхищении Церкви, когда верующие во- 
скреснут или „изменятся“, получив и в 
том и другом случае иовые славные тела 
{1 Кор.15:42-54; 2 Кор. 5:1-5; Фил. 3:20-21; 
1 Фес. 4:13-18). Тот грядущий день Павел 
называет „днем искупления” (Еф. 4:30). 

8:24-25. Бог дал людям обещание, что 
благодаря подвигу Его сына иа Голгофе, 
тела верующих будут в конце-концов 
освобождены от греха и его последствий. 
Те, кто верит этому обещанию, имеют 
надежду, т.е. ожидают в надежде искуп- 
ления сноих тел (ср. Гал.5:5). Оно явится 
заключительным актом процесса спа- 
сения и именно, предвкушая его, „мы 
спасены”. На сегодня тела иаши еще ие 
искуплены (Рим. 8:23) — „... если, кто 
видит, то чего ему надеяться?” — ибо 
верующие надеются на это, горячо это 
предвкушают („.ожидая” здесь от упомя- 
нутого выше греч. апекдекомаи; ср. ст. 
19,23), терпеливо переживая нынешние 
страдания. (В английском тексте в конце 
24 ст. ивст. 25, вместо глагола „видеть”, 
стонт „иметь”: „если кто имеет”, „чего ие 
имеем...”.) 


8:26-27. В этих стихах подчеркивается, 
что верующие не предоставлены самим 
себе в их страданиях (ст. 18) и стенаниях 
(ст. 23). Им помогает Святой Дух: Также 
и Дух подкрепляет нас (в греческих ма- 
нускриптах слова „нас“ нет) в немощах 
наших. Это ие означает, что Дух по- 
могает нам лишь в каких-то особо тя- 
желых ситуациях; христиане — „немош- 
ны” всегда, таково их человеческое со- 
стоянне, и Дух помогает им постоянно. 
Греч. слово астенея, переведеиное как 
„немощи“, может озиачать всё виды сла- 
бости — физическую. эмоциональную и 


духовную (см. ком. иа Иак. 5:14); об этих- 
то немощах свидетельствует их „стена- 
ние в себе" (Рим. 8:23). 

Греческое слово синантиламбане- 
таи, переведенное как „подкрепляет”, 
имеет много оттенков, означая в принци- 
пе помощь при перенесении тяжелого 
груза (встречается в Новом Завете еще 
один раз — в Лук. 10:40). 

„Немощь” верующих проявляется, в 
частности, в том, что „мы не знаем, о чем 
молиться, как должно". Но сам Дух при- 
ходит к иам на помощь, чтобы „ходо- 
тайствовать" за христиан воздыханмями 
нензреченными, т. е. вздохами, которые 
не выразить словами. Стенает природа, 
стенают и верующие(8:22,23), и Дух Свя- 
той тоже „воздыхает”. Тут нет намека иа 
молитву иными языками, как некоторые 
думают. Ведь стенает Дух Святой, а не 
верующий, и стенания Его не выражены 
словами. Помощь Духа, „подкрепление” 
Им верующего проявляется в ходатайст- 
ае (ст.26) или в посредничестве. Греческое 
слово гиперентинчанеи, переведенное 
как „ходатайствует”, встречается в Но- 
вом Завете только здесь и озиачает „про- 
сить за кого-ннбудь”. Испытующий же 
сердца есть Бог (1 Цар. 16:7; Евр. 4:13), и 
Ои знает (тут греч. слово, означающее 
знание в силу проницательности или ин- 
туиции), какая мысль у Духа, потому 
что Он ходатайствует за святых но воле 
Божией. Хотя Святой Дух и не произио- 
сит конкретных слов, Отец Небесный 
знает, о чем Он думает. Это очень инте- 
ресное место в Писаниях, говорящее о 
всеведеньи Отца Небесного и о предель- 
ной близости между Лицами Троицы. 
Господь Иисус Христос непрестанно хо- 
датайствует за верующих на небе (Рим 
8:34; Евр. 7:25), и то же самое делает Дух 
(Святой — от их имени! Итак, хотя веру- 
юшие и не знают, о чем и как иужно 
молиться, Дух Святой выражает их 
просьбы, вместо них. 


Е Уверенность освященных (8:28-39) 


Этот раздел учения об освященин ве- 
рующего (ст. 28-39) логически вытекает 
из рассмотрения цели освящения (ст.18- 
27). Рассматривать эту цель, состоящую 
во внушении верующему надежды, 
осуществления которой он ожидает всем 
сердцем и вместе — терпеливо, не имело 
бы смысла, если не знать, что цель эта — 
верная. Гарантией этому — Сам Бог, 
Который и утверждает верующего в его 


Римлянам 8:28-30 


надежде — ведь процесс освящения с 
начала его, когда верующий рождается 
свыше, и до конца (прославление веру- 
ющега) в конечном счете совершается 
Богом, и объектами этого процесса хри- 
стнане становятся по вере (ср. Фил. 1:6). 

8:28. Верующие знают, иачинает Па- 
вел, о реальности освящения, изнаниеэто 
дается им в процессе духовного опыта. 
Онизнают интуитивно, хотя может быть, 
не всегда могут вполие понять это ра- 
зумом и выразить в житейских катего- 
риях, что любящим Бога, призванным по 
Его изволению, все содействует ко благу. 
Сами по себе дела и события, проис- 
ходящие в нашей жизнн, могут и не быть 
добрыми, ио Бог так все сочетает и на- 
правляет в жизни верующего, что в ко- 
нечном счете все происходящее обраща- 
етсяему во благо — ведь цель Бога в том, 
чтобы людей, доверившихся Ему, при- 
вести, доведя их до совершенства, в Свое 
присутствие (Еф. 1:4; 5:27; Кол. 1:22; Иуд. 
24). Даже несчастья и болезни, в конце- 
коицов, содействуют их благу. Из грам- 
матической структуры греч. фразы сле- 
дует, что Бог постоянно направляет дела 
и события к пользе верующих, т. е. тех, 
которые любят Его; далее они характе- 
ризируются как призванные но Его изво- 
лению (В англ. тексте — „...в соответ- 
ствии с Его целью”.) 


8-29-30. В этих стихах Павел объяс- 
няет, что это значит — „быть призванным 
по Его изволению” (или ради исполнения 
Его цели), и почему Бог неизменно так 
направляет верующих, чтобы в коиечном 
счете все им „содействовало ко благу” 
(ст.28). Верующие — это те, кого Бог 
предузиал. Причем это означает, что Бог 
„предузнал“ не только то, что верующий 
будет делать, но что Он „предузнал” са- 
мого верующего. Божественное предуз- 
нание не означает вто же время обычного 
знания индивида (в нашем понимании) 
или знакомства с ним. Оно соответствует 
исполнениым особого смысла отноше- 
ниям Бога с этим индивидом, основан- 
ным на выборе Творца (см. Иер. 1:4-5; 
Ам.3:2); выбор этот был совершен Им в 
вечности, еще до начала творения : „Он 
избрал нас в Нем прежде создания мира” 
(Еф. 1:4). 

Опять-таки эти выбор и „предузна- 
ние", идущие от вечности, включают в 
себя и иечто большее, чем установление 
нужных Богу взаимоотношений между 
Ним и верующими. Важным элементом 
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их является цель, венчающая эти вза- 
имоотношения:... кого Он предузнал, 
тем и предопределил (быть) подобными 
образу Сына Своего (см. 1! Иоан 3:2). 
Таким образом, целая категория людей 
(верующих), вовлеченная — в соответст- 
вии с Божествеиными предузианием и 
выбором — в особые отношения с Твор- 
цом, в рамках Его извечного плана, была 
предопределена (см. Еф. 1:5,11). Было 
предопределено их назначение — упо- 
добиться образу Иисуса Христа. Через 
уподобление всех святых Иисусу Христу 
(по завершении их освящения), Христос 
будет вознесен как первородный между 
многими братьями. Воскресший и про- 
славлеиный Господь Иисус станет 
Главою новой человеческой расы, очи- 
щенной от всякого греха и приготовлен- 
ной жить вечно в Его присутствни (см. 
1 Кор. 15:42-49). Будучи первородным, 
Христос занимает самое высокое поло- 
жение среди „многих братьев” (ср. Кол. 
1:18). 

От начала процесса спасения до его 
завершения каждый верующий должен 
пройти следующие три стадии: ПРИ- 
ЗВАНИЯ (Рим. 1-6; 8:28); ОПРАВДА- 
НИЯ (3:24, 28; 4:2; 5:1,9); и ПРОСЛАВ- 
ЛЕНИЯ (8:17; Кол. 1:27; 3:4); ини один из 
иих не будет при этом потерян. Божий 
план осуществляется без „издержек”. 
Предопределение Его не может быть иа- 
рушено. В стихе 30, иаряду с другими, н 
глагол „прославлеи” поставлен в про- 
шедшем времени; объясняется это тем, 
что и последняя стадия освящеиия 
является в Божиих глазах как бы уже 
пройдениой (совершившейся). Прослав- 
ление верующих — это синоним их упо- 
доблеиия Его Сыну, и в этом-то состоит 
конечная цель Творца. По исполиении ее 
никто из детей Божиих не попадет болеев 
положеине „лишенных славы Божией” 
(Рим. 3:23). 


8:31-32.Не поразительно ли это, что 
Божественный план спасения человечест- 
ва охватывает вечиость, простираясь из 
непостижимых глубин ее в прошлом, до 
необозримых горизонтов в будущем! И 
при этом план этот неукоснительно ис- 
полняется Богом. Понимая это, Павел 
ставит в стихах 31-39 шесть вопросов и 
отвечает иа них — с целью показать, что 
гарантия вечного спасения верующих — в 
надежных Божиих руках. Первый вопрос 
носит общий характер: Что жесказать на 
это? (ср. 4:1; 6:1; 9:14, 30). Воистину на 
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сказанное в 8:28-30 только и можно вос- 
кликнуть в ответ: „Аллилуия!”, или просто 
онеметь от изумления. 

Затем следуют пять более конкретных 
вопросов, и вот первый из них: Еслы Бог 
за нас, кто против нас? Ясно, что сатанаи 
все его воинство против верующих (Ср. 
Еф. 6:11-13; 1 Пет. 5:8), ио в конечном 
счете они не могут взять иад ними верх, 
победить их. Бог вечиосущий и всемогу- 
щий, Творец всего — за них, а потому 
побороть их ие дано никому. Небесный 
Отец — на стороие верующих, они до- 
роги Ему до такой степеии, что Ои не 
пощадил Сына Своего, но предал Его за 
всех нас. Слово ефейзато, переведенное 
здесь как „щадить” — „не пощадил”, на- 
ходим ив Быт. 22:12, (где оио переведено 
как „жалеть”) — Бог сказал Аврааму: 
„ты... не пожалел сына твоего...”. Затем 
Ои повелел Аврааму „не поднимать руки 
на отрока” и указал ему иа овна, за- 
путавшегося в кустах, как иа жертву, 
вместо Исаака (Быт. 22:2-14). Но сам Бог, 
чтобы победить грех, принес в жертву 
Своего Сыиа (Иозн. 1:29). В свете этого 
высшего акта Божией милости мы с уве- 
ренностью можем сказать вслед за Пав- 
лом: как с Ним не дарует нам м всего? 
Если уж Бог принес в жертву самое цен- 
иое для Него — собственного Сына, то, 
конечио, Ои ие пожалеет для верующих 
ничего, что необходимо для их полного 
освящения (см.2 Пет. 1:3). 

8:33-34. Следующие два вопроса зву- 
чат как бы в судебиом заседании; первый 
из иих — Кто будет обвинять избранных 
Божних?,т.е. кто выдвинет формальиое 
обвинение против них? — см. Деян. 19:40; 
23:29;26:2). Обвинителем детей Божиих 
выступает сатана (Отк. 12:10; Зах. 3:1). И 
его обвинения имеют определенный вес, 
поскольку верующие спотыкаются и па- 
дают, иными словами, продолжают гре- 
шить. Тем не менее обвинения сатаны ие 
будут приняты судом во внимвине, по- 
скольку Бог оправдывает их. Верховный 
Судья лично объявляет обвиняемых са- 
таною верующих оправданными — на 
осиовании их веры в Иисуса Христа (Рим. 
3:24; 5:1). В свете этого любое обвинение 
теряет силу. 

Навел затем ставит второй вопрос: 
Кто осуждает? Из коиструкции греч. тек- 
ста следует, что вопрос этот может отно- 
ситься к будущему времени: „Кто будет 
осуждать?”, и здесь это кажется предпо- 
чтительнее. Иисус Христос — Богом иа- 


значенный Судья (Иоан. 5:22, 27; Деян. 
17-31). Вторая фраза 34 стиха, в сущно- 
сти, иесть ответ Павла ив поставленный 
им вопрос — Христос Инсус (хотя из рус- 
ского текста это ие следует столь же 
явственно, сколько из’ английского, ид- 
пример). Но Иисус есть Тот Самый, ко- 
торому кристианин доверился в своем 
спасении. Да, Христос (Иисус) умер, но и 
"воскрес: он и одесную Бога (т.е. по пра- 
вую руку от Него (Лук. 22:69; Деян. 2:33; 
5:31; Еф. 1:20; Кол. 3:1; Евр. 1:3, 13; 8:1; 
10:12; 12:2; 1 Пет. 3:22), Он м ходатайст- 
вует за нас. Итак, Господь Иисус Христос 
действительно является Судьею, ио Он 
также Тот, с Кем верующие соединились 
через свою веру. И вот Ои Сам стал 
жертвой за их грехи (см. Рим. 5:8; 8:32) и 
вместе с тем их иовой жизнью (верующие 
совоскресли со Христом; Рим 6:4, 8, 11; 
Еф. 2:5-6; Кол. 2:13). Он и ходатайствует 
за верующих (ср. Евр. 7:25; за ннх хо- 
датайствует также и Дух Святой — Рим 
8:26-27). Можно ли сомневаться в том, 
что этот Судья не осудит тех, которые 
соединились в Нем ис Ним, потому что 
уверовали в Него (ср. Рим.8:1)! 


8:35-37. Заключительные вопросы 
апостола сформулированы в ст. 35:Кто 
отлучит нас от любви Божией? Т. с. от 
любвн Бога к нам? И в форме вопроса 
Павел перечисляет семь несчастий, ко- 
торые могут выпасть на долю верующего 
(сам ои все это испытал иа себе — 2 Кор. 
1123-28) и которые, казалось бы, могут 
сделаться преградою между верующим и 
Божией любовью: СКОРБЬ (о скорби 
Павел часто говорит во 2 Коринфянам) 
или ТЕСНОТА (стенохория — пребы- 
вание в стеснсиных обстоятельствах), 
или ГОНЕНИЕ, или ГОЛОД, или НА- 
ГОТА, или ОПАСНОСТЬ, или МЕЧ? 
Нет, все это, перечисляемое с иараста- 
ющим чувством, — ие может отлучить 
христианина от Христа — ведь оио есть 
часть того „все” (Рим. 8:28), которым 
пользуется Бог, чтобы привести верую- 
щих в соответствие со Своим Сыном (к 
уподоблению образу Его). Павел цити- 
рует далее Пс. 43:23, напоминая своим 
читателям, что в этой жизни детям 
Божним ие избежать многих страданий 
(см. Иоан. 16:33), что за имя Христа их 
будут даже убивать. В первые годы су- 
ществования Церкви верующих убивали 
эжедневно, и очень многим из них ие раз 
приходилось смотреть смерти в лицо. 
Жизнь христиан не ставилн тогда ни во 
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что, в глазах язычников оин действитель- 
ио были подобны „овцам, обреченным 
на заклание”. 

Итак, все эти несчастья (ср. „все” в 
8:28), все сие (ст. 37), вместо того, чтобы 
отлучить верующих от любви Божией, 
делают их победителями (в греческом 
тексте — „все большими победителями”), 
и далее — „благодаря Ему, полюбив- 
шему нас”; ср. все сие преодолеваем си- 
лою Возлюбившего нас (см. 2 Кор. 2:14). 

8:38-39. Свое рассуждение о том, что в 
Мисусе Христе верующие имеют надеж- 
иого Защитника, и о том, что их конечное 
освящение — гарантировано Им, апос- 
тол завершает убедительным я уверен 
(ср. 15:14), за которым следует перечис- 
ление десяти крайних явлений и сил в 
Божием творении, начиная со смерти 
(смерть — „меч” — является последним 
из 7 пунктов в ст. 35), которым тоже не 
дано отлучить верующих от Бога, лю- 
бящего их. Итак, этн перечисляемые 
апостолом явления и силы как бы стоят 
на крайних полюсах друг по отношению 
к другу. Это : 1) смерть и 2) жизнь 
(верующие всегда с Богом — живы онн 
или мертвы, см. 2 Кор. 5:8-9); противо- 
стоящие одно другому духовные воин- 
ства, сотворенные Богом: 3) Ангелы и 4) 
Начала (в англ. Библии — „демоны”; 
ангелы не станут разрушать, а демоны ие 
смогут разрушить связь Бога с теми, кого 
Ои искупил); 5) под Силами, которые 
упомянуты после Начал, могут подра- 
зумеваться сатана и его демоны (ср. Еф. 
6:12), либо человеческие правительства; 
следуют противостоящие друг другу по- 
нятия времени: 6) настоящее‘ 7) будущее 
(т. е. никакне из иапастей, известных 
сегодня — см., к примеру, перечисленное 
в 8:35, и ничто неизвестное, что может 
произойти в будущем); противостоящие 
друг другу понятив пространства: 8) вы- 
сота, 9) глубина (ничто, находящесся над 
землей или под землей, не может отлу- 
чить верующего от Бога); и, наконец: 10) 
другая какая тварь, т.е. иичто вообще из 
сотворенного Богом. Абсолютно ничто 
не в состоянии воспрепятствовать осу- 
щесталению Его цели относительно ве- 
рующих во Христе Иисусе. Неесть лиэто 
убедительиейшая гарантия спасения ве- 
рующих! 


У. Божия праведность проявляется в 
избрании (гл. 9-11) 


Поскольку только Бог не сотворен и 
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вечеи, а все сущее сотворено Им, Он 
вправе использовать это сущее и распо- 
ряжаться им по Своему усмотрению. Но 
не только Его собственная праведность, а 
н праведность, которую Он дает веру- 
ющим, свидетельствует иам о себе в Его 
управлении миром. 


А. О праве Бога совершать избрание 
(9:1-29) 

Апостол Павел переходит теперь к 
рассмотрению практической стороны 
Божиего избрания. Народ израильский 
гордился тем, что стал избранным 
Божиим иародом (Втор. 7:6 ср. с Рим. 
2:17-20а; 3:1-2). Однако согласно Божиему 
плану спасения, число иудеев, спасае- 
мых через церковь Христову, резко сни- 
зилось, тогда как доминировали и доми- 
нируют в ней „язычники”. Но зиачит ли 
это, что Бог оставил еврейский народ? 
Ответ на этот вопрос дается в конечном 
счете самим принципом Божиего избра- 
ния, который неизменно действовал и в 
пределах самого избранного иарода, и 
позднее, когда Бог избирал между Изра- 
илем и другими народами. В иастоящее 
время этот принцип действует во осу- 
ществлеиие Божиих целей как в отноше- 
нии Израиля, тах и в отношеини Церкви, 
т. е. в работе Бога и с евреями и с 
„язычниками” в пределах Церкви. 


1. ПРЕИМУЩЕСТВА ИЗРАИЛЬТЯН (9:1-5) 


9:1-5. В нескольких, следующих друг 
за другом, фразах апостол повторяет, 
призывая в свидетели свою совесть (ср. 
ком. на 2:15) в присутствии Духа Святого, 
как глубоко опечален он тем,что подав- 
ляющее большинство евреев отвергает 
Евангелне. Его желание, чтобы все евреи 
спаслись, было иастолько сильиым, что 
он говорит: Я желал бы сам быть отлу- 
ченным от Христа за братиев монх, род- 
ных мне по плотн, то есть израильтян... 

Далее Павел перечисляет семь духов- 
ных преимуществ нзраильтян как 
избранного народа: которым принадле- 
жит усыновление (ср. Исх. 4:22) и слава 
(имеется в виду Божия слава, являвшаяся 
им; ср. Исх. 16:10; 24:17; 40:34; 3 Цар. 
8:11), и заветы (Быт. 15:18; 2 Цар. 7:12-16; 
Иер. 31:31-34), м законмоположение (Втор. 
5:1-22), и богослужение (буквально — 
„священное служение”, под которым, ви- 
димо, понималнсь жертвоприношения и 
служение в скинии), м обетования ( в пер- 
вую очередь о приходе Мессии). Изра- 
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ильтяне сделались и преемниками тех обе- 
тований, которые даны были патриархам 
(в русском тексте — „отцы”; ср. Мат. [:1- 
16; Рим. 1:3) от иачала и затем испол- , 
нились в Мессии: от ных Христос по | 
плоти, сущий над всем Бог, благословен- 
ный во веки, аминь. Этим стихом снова 
недвусмысленно подтверждается Божес- 
твенность Иисуса Христа. 


2. БОГ ИЗБИРАЕТ (примеры; 9:6-18) 


а. Исаак предпочтен Измаилу (9:6-9) 


9:6-9. Отвержение израильтянами Ии- | 
суса Христа не означает, что слово Божне 
не сбылось. Оно лишь виовь подтверж- 
дало иа конкретном примере, как дейст- 
вует принцип суверенного Божиего из- 
брания, установленный Богом в ветхо- 
заветные времена. Павел напоминаст ис-. 
тину, которую изложил своим читателям 
ранее: Ибо не все те Израшльтяне (т. с. 
духовные израильтяне; ср. 2:28-29), кото- 
рые от Израиля. 


Затем Павел приводит три примера из | 
Ветхого Завета, на которых поясняет 
принцип Божиего избрания (Исаак и 
Измаил, 9:76-9; Иаков и Исав, ст. 11-13; и 
фараон, ет. 14-18). На первых двух при- 
мерах показано, как Богосуществил Свой 
суверенный выбор между потомками 
Авраама по плоти, избрав из них наслед- 
ников духовного обетования. Измаил 
родился от Агари (Быт. 16 гл.), а другие ' 
шесть сыновей — от Хетуры (Быт. 25:1-4), 1 
и все они были потомками Авраама („се-' 
менем” его), однако, онн не были при-! 
числены к детям Авразма (здесь по-греч.— 
„рожденным” им, во исполненне полу- 
ченного им обетования). Но, как сказал 
Бог Аврааму: в Исааке наречется тебе 
семя (Быт. 21:12; в греч. оригинале: „в 
Исааке будет избраниое семя твое”). И 
Павел подчеркивает характер этого 
принципа в других словах: не плотские 
дети суть дети Божии (здесь греч. текна, 
т. е. рожденные от Бога); по дети (снова 
текна) обетования признаются за семя’ 
{подразумевается „за семя Авраамово”):, 
Итак, быть физическим потомком { 
Авраама — этого еше не достаточно:: 
нужно еще быть избранным Богом (Рим. 
8:33), и нужно веровать в Него (43, 22-24). 
Бог заверил Авраама, что обещание Его 
сбудется не в Измаиле, а в Исаак: в 
же время приду, и у Сарры будет сыв 
(пересказ Быт. 18:10). 


6. Иаков предпочтен Исаву (9:10-13) 


9:10-13. Божие суверенное избрание 
иллюстрируется\далее на примере, от- 
носящемся ко второму поколению пат- 
риархов. Очевидно, Бог с самого начала 
хотел установить этот принцип в Своих 
взаимоотношениях с Израилем. И этим 
примером еще более, чем первым, под- 
черкифается суверенный характер совер- 
швемого Им избрания, поскольку речь 
идет о двух близнецах. (В случае с сыно- 
вьями Авраама Бог предпочел сыиа 
одной женщины (Сарры) и отверг сыно- 
вей других женщин.) А в этом случае с 
(детьми Ревекки) Божие избрание демои- 
стрируется на двух близнецах, когда они 
еще не родылись и не сделалы ничего 
доброго или худого. Это свидетельст- 
вует, что избрание Божие не от дел ( ие 
только не от тех дел, которые сделаны, ио 
даже и ие от тех, которые будут сделаны в 
будущем и о которых Бог знает заранее), 
пою от Призывающего (см. „призванные” 
в Рим. 1:6; 8:28 и „призвал” в 8:30), т. е. 
основанием для избрания является Бо- 
жий план (Его „изволение“; 8:28; 9:11), а 
не заслуги избираемого (4:2-6). Бог ска- 
зал Ревекке: Больший будет в порабо- 
щении у менылего (ср. Быт. 25:23) ив 

дтверждение (Своего выбора про- 
возгласял: Иакова Я возлюбал, а Исава 
вознешанщдел (ср. с Мал. 1:2-3). Сам Исав 
не был слугою своего младшего брата 
Иакова, однако, потомки Исава, идуме- 
яане, стали рабами израильтян (1 Цар. 
14:47; 2 Цар. 8:14; 3 Цар. 11:15-16; 22:47; 4 
Цар. 14:7). Любовь Божия к Иакову про- 
ивилась в избрании Им Иакова, а „нена- 
висть” Бога к Исаву в том — что Ои 
исключил его из числа духовных иаслед- 
ников Авраама. Речь в данном случае 
идет ие о исиависти в буквальном смысле 
слова, ао том чувстве, которым руковод- 
ствовался Творец, осуществляя Свое 
суверенное избрание (ср.с Мат. 6:24; Лук. 
14:26; Иоан. 12:25). 


7. Фараон (9:14-18) 

9:14-18. Словами Что же скажем? (ср. 
1-1; 6:1; 8:31), Павел несомненно наводит 
итателей на вопрос: Неужели неправда у 
Бога? (т.е. „неужели Бог был неспразед- 
има, предпочтя Исаака Измаилу, а Иа- 
кова Исаву?”). Следует характерное для 
Вавла ме геноито - Никак (см. ком. на 
*:4). Дело в таких случаях не в справед- 
иивости, в ее человеческом понимании, а 
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именно в суверенном решении Бога, как 
это, видно из сказанного Им Моисею 
(Исх.`33:19); апостол цитирует эти слова. 
Всемогущий Бог имеет право миловать 
тех, кого хочет миловать. Он не обязан 
простирать Свою милость на всехлюдей 
без исключения. Итак помилование з2- 
висит ие от желающего и не от подви- 
зающегося (в англ. тексте. — „не от жела- 
ния человека и не от стараний и усилий 
его"). Никто из людей не может заслу- 
жить или заработать Божественную ми- 
лость. 
Затем Павел приводит третий пример 
— египетского фараона из книги Исхода. 
Бог сказал ему через Моисея: для того 
самого Я и поставил тебя (то есть выд- 
винул иа арену мировой истории), чтобы 
показать над тобою силу Мою, и чтобы 
дано было имя Мое по всей земле 
(ср. Исх. 9:16). Бог явил Свою силу (см. 
Рим. 9:22) в освобождении евреев из руки 
фараона. Об этом услышали другие на- 
роды и убоялись Бога(Исх. 15:14-16; Иис. 
Н. 2:10-11; 9:9; 1 Цар. 4:8). Цитату из 
Ветхого Завета Павел вводит словами: 
Ибо Писание говорит фараону, что име- 
ет важное значение, так как тем самым 
слово Писання приравнивается Слову 
Божию. Затем Павел делает вывод: Итак, 
кого хочет, милует (ср. 9:15). а кого 
хочет, ожесточает (т. с. „делает упор- 
ным”; (ср. Исх. 4:21; 7:3; 9:12; 10:27; 14:4, 
8; ср. 14:17). Фараон ожесточил свое 
сердце, потому что таково было решение 
Бога (Исх. 7:13-14, 22; 8:15, 19. 32; 9:7, 
34-35). Все это показывает, что Бог и 
выбор совершает и дела вершит по праву 
Верховиого Владыви, однако, не на осно- 
ве произвола, ибо Он — не деспот, а 
поэтому и фараои понес ответствениость 
за свои поступки. 


3. ОБЪЯСНЕНИЕ ПРИНЦИПА 
ИЗБРАНИЯ (9:19-29) 


9:19-21. Вновь предвидя реакцию сво- 
их читателей, Павел ставит следующий 
вопрос: За что же еще обвиняют? ибо кто 
противостанет воле Его? (по-греч. здесь 
— „цели, поставленной Им”). Такие во- 
просы и сегодня задают те, кто отверга- 
ют библейскую доктрнну Верховной 
Божией власти. Если избирает Бог, то 
почему ответственность ложится на 
человека? Кто может пойти против Него? 
Отвечая, Павел вновь подчеркивает, что 
Верховная власть Творца — это реаль- 
ность, которую люди не могут не при- 
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нять, и потому сама постановка таких 
вопросов — иеправомочна: А ты кто, 
человек, что споришь с Богом? (ср. Ис. 
45:9). Человек, будучи творением, не 
имеет права ставить вопросы Творцу. 
Павел цитирует далее из Ис. 29:16: Изде- 
лие скажет ли сделавшему его: „зачем ты 
меня так сделал?” Продолжая эту ана- 
логию, Павел снова спрашивает: Не вла- 
стен ли горшечник над глиною, чтобы из 
той же смеси сделать один сосуд для 
почетного унотребления, а другой для 
низкого? Как известно, горшечник из од- 
ной и той же глины часть ее берет для 
того, чтобы сделать красивую, тоико ук- 
рашениую вазу, а другую часть пускает 
на кухонный горшок (ср. Шер. 18:4-6). И 
нет у глины права жаловаться, оспари- 
вать решение горшечника! Так и всемо- 
гущий Творец не меньше аласти имеет 
над Своими созданиями, тем более, что 
человек сотворен Им из праха земного 
(Быт. 2:7). 


9:22—26. Уподобив Бога горшечнику, 
Павел иллюстрирует на этом примере, 
как осуществляется Божия суверенная 
цель в отношении отдельных людей. 
Апостол представляет на рассмотрение 
две возможиости и иачииает словами: 
Что же если...? Что если (в одиом случае) 
Бог ...с великим долготернемнем (ср. 2 
Пет. 3:9) щадил сосуды (ср. Рим. 9:21) 
гнева (подразумевается „Своего”), гото- 
вые к погибели? Причастие „готовые“ 
может быть здесь возвратным, т.е. иметь 
значение „приготовившие себя”, но ско- 
рее его надо воспринимать в пассивной 
форме, т.е. как „подготовленные“ — из- 
давна готовые к тому („созревшие” для 
того), чтобы гнев Божнй излился иа иих. 
Эти объекты Божиего гнева — те неспа- 
сенные люди, которые обречены на веёч- 
ное осуждение (Иоан. 3:36). Бог еще и 
ныне терпит их сопротивление Ему (ср. 
Деян. 14:16; Рим. 3:25), однако, осужде- 
ние нх грядет. Именио те, кто противятся 
Богу и отказываются обратиться к 
Нему (Мат. 23:37), „приготовляются” 
Им к осуждению. Они, как пишет Павел 
в Рим.2:5, „собирают (против себя) гнев 
(Божий) иа день суда". В аду они познают 
на себе н гнев и силу Его (ср.9:17). 
Бог не испытывает удовольствня в гневе; 
от начала Он не избирает тех или иных 
людей на пребывание в аду. И какая-то 
часть людей приготовлена Им к вечному 
осуждению не потому, что Его радуют 
предстоящие им страдания, а по причине 
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их греха. Из-за иего-то, обрекающего их 
на погибель, „хочет“ Бог явить Свой гнев» 
и в назначенное время Он явит его. 


Альтернативой первой возможности 3 
является обращение Бога с „сосудами? 
(Его) милосердия": Дабы вместе, т. е. (од-1 
новременно) явить богатство славы? 
Своей (см. 8:29-31; Кол. 1:27: 3:4)мад со-” 
судами милосердия, которые Ои пряго- 
товил к славе... Выражение „Он приго-. 
товил к славе” в 23 ст. означает, что Бог ® 
заранее приготовил их к славе, даровав 
им спасение. 

Ло этого момента Павел говорил как - 
бы в общем плане, но в ст. 24 он под- $ 
разумевает непосредственно своих чита- 
телей, говоря: над намн...— ведь и ои, и 
его читатели принадлежали к тем „сосу- 3 
дам милосердия” которые избрал 
суверенный Бог. Причем Он не только 
избрал, но и призвал их (как евреев, таки ' 
язычников). Дело в том, что Божие из-` 
брание яалено было не только на еврей-” 
ских патриархах (Исааке и Иакове, см. 
ст. 6-13), его удостоены были и 
современники Павла, н люди, живущие в 
настоящее время. В подтверждение своих 
слов, особенно в отношении язычников, 
апостол цитирует два стиха из книги 
пророка Осии (Ос. 2:23; 1:10). Бог повелел 
Осии дать своим детям символические 
имена: Лоамми (не Мой народ) и Лору- 
хама (испомилованная). Это было сде- * 
лано в знак того, что Бог отвернулся от 
сенерного царства — Израиля и обрекего _ 
на ассирийский плен и изгнание (Ос. 
1:2-9). 

Одиако, ие навсегда отверг Бог Изра:. 
иля. В стихах, цитируемых Павлом, Ов 
обещает виовь восстановить его как „воз- 
любленный" Им народ... Этнически 
язычиики не были Божиим народом, по- 
тому-то Святой Дух ивнушил Павлу при- 
менить эти стихи к ним, а также к тем 
евреям, которые были избраны и 
призваны Богом как Его народ во Христе 
Иисусе. Ос. 2:23 апостол приводит в сво- 
бодном цитировании, чтобы применить 
зтот стих к язычникам. Он именно при-` 
меняет его, а не интерпретирует в том 
смысле, что ветхозаветный Израиль 7 
стал, мол, частью новозаветной Церкви. 

9:27-29. Злесь апостол Павел цитирует 
стихи из Ветхого Завета в подтверждение: 
того факта, что среди избранных и при-: 
званных Богом всегда имеется какое-то: 
количество израильтян, хотя онн и 
составляют меньшниство и по отноше- 


нию к призванным, и по отношению к 
собственному народу. Павел цитирует 
Ис. 10:22-23 и 1:9 (и то и другое в греч. 
переводе Септуагинта), откуда следует, 
что, совершая суд над непокорным Изра- 
илем, Бог по праву Своего суверенного 
выбора всегда сохраняет остаток его. Об 
этом свидетельствуют такие истори- 
ческие события, как вавилонское плене- 
ние и изгиание из страны как Израиля, 
так и Иуды, а также разрушение Иеруса- 
лимав 70 году после Рождества Христова; 
этот же принцип будет соблюден в конце 
времен, при „избавлении от нечестия” Из- 
раиля в целом (см. Рим. 1:26-27). И 
сегодня мы видим упомянутый принцип в 
действии. Евреи, которые становятся 
членами Церкви, т.е. члеиами Тела 
Христова, иесть те, которых далее Павел 
называет „остатком, избранным по 
благодати” (см. 11:5); в него он включает 
и самого себя (11:1). 


Б. Практические результаты избрания 
(9:30-10:21) 


1. ПРЕТКНОВЕНИЕ ИЗРАИЛЬТЯН 
(9:30-10:4) 


9:30-33. И снова Павел задается зна- 
комым нам риторическим вопросом: Что 
же скажем? (ср. 4:1; 6:1; 8:31; 9:14), подго- 
тавливая читателей к выводу из сказан- 
иогоим выше. Интересно отметить, что 
„язычников” (букв. (другие) „народы”) 
эюстол определяет как тех, которые „не 
искали праведности”, но получили ее — 
прапедность от веры. Ниже мы прочи- 
таем у Павла, что в Церковь, наряду с 
язычниками, аходили и евреи (11:1-5), 
однако, все возраставшее в дни третьего 
миссионерского путешествия Павла оже- 
сточенне евреев против Христа и преоб- 
ладание в Церквн язычников явилось 
причиной того, что апостол, говоря о 
„язычниках”, противопоставлял их Изра- 
илю. А Израиль, искавший (буквально 
„искавший и ищущий”) закона праведно- 
сти, ие достиг до закона праведности. 
Здесь имеется в виду закон Моисея (ср. 
7:7,12,14). Желающие достичь праведно- 
сти по закону должны были соблюдать 
все иаписанное в законе (см. Иак. 2:10). 
Но почему же Израиль не достиг такой 
праведности? — Потому что искали не в 
вере, а в делах закона (в англ. тексте — 
„не по вере, а как если бы она давалась по 
делам закона”; в греч. оригннале — „...ие 
от веры, а... от дел...”). Евреи, при этом 
г? хатени понять, что ота гзестс ке с 


Римлянам 9:30—10:1-4 


состоянии исполиить закои во всем и до 
конца, а потому нуждаются в прощении 
по вере. Некоторые из иих упорно надея- 
лись исполнить закон ценою собствен- 
ных усилий. Ибо преткнулись (см. Рим. 
11:1) о камень преткновения.Этим 
„Камнем преткновения” является Иисус 
Христос (ср. 1 Пет. 2:4-8). Он, по мнению 
нудеев, был не тем, кого они ожидали, а 
потому они и отвергли Его, вместо того, 
чтобы принять Его верою. Желая по- 
казать, что Бог предвидел это, Павел 
цитирует из книги пророка Исаии (8:14 н 
28:16; ср. Рим. 10:11); будучи объединены 
им, эти даа места говорят о двух проти- 
воположных реакциях людей на Камень, 
„положенный” Богом в Сионе (ср. с 
„Сионом” в 11:26). 

10:1-4. Сказав в предыдущих стихах о 
том, что израильтяне „преткнулись”, Па- 
вел объясняет теперь, почему это случи- 
лось. Но прежде,как и в иачале 9 главы, 
он выражает свою глубокую озабочен- 
ность по поводу спвсения евреев. Воз- 
можно, имея в виду и свой личный опыт 
(ср. Деян. 26:11; Гал. 1:13-14; Фил. 3:4-6), 
он говорит: Ибо свидетельствую им (т. е. 
„о них”), что имеют ревность по Боге... 
(не случайно израильтян называли „наро- 
дом, пропитанным идеей Бога”). Одиако 
апостол вынужден признать, что эта их 
„Рревность” не основана на знании: имеют 
ревность по Боге, но не по рассужденню 
(греч. слово эпигносин, стоящее здесь, оз- 
начает глубокое, полное знание). Коиеч- 
но, евреи знали Бога, однако, это знание 
не было полным. Иначе они не преткну- 
лись бы © Христа в своем стремлении 
достичь праведности ценой собственных 
усилий. 


Павел продолжает объясиять причину 
падения израильтян и говорнт об их не- 
разумной ревности: Ибо не разумея 
праведности Божней. (по-греч. здесь „бу- 
дучи невежественны” в отношении того, 
что праведность исходит от Бога; в 
значенин „не понимая” этого). Итак, 
можио предположить, что израильтяне 
ие понимали той праведности, которая 
дается Богом людям и о которой так 
подробно пишет Павел в этом послании 
(ср. Рим. 1:17). Возможно, так оно и 
было, хотя они должны были бы знать об 
этом из своих Писаний (Быт. 15:6; Пс. 
31:1-2). В данном случае, однако, более 
вероятно, что речь идет о той правед- 
ности, которую Бог хочет видеть в 
г”слях, принимаемых Им, и соответст- 
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вующую Его собственной безграничной 
праведности. Ее-то израильтяне и ие мо- 
гли вместить в свое сознание, потому и 
старались изо всех сил поставить соб- 
ственную праведность (ср. Ис. 64:6). Не 
удивительно, что они не покорились 
праведности Божией, т. е. той, которая 
дается людям через веру но Христа. 

Потому что конец закона — Христос, 
к праведности всякого верующего — это 
ключевая фраза в том объяснении, ко- 
торое дает апостол относительио „прет- 
кновения” израильтян. Как и в русском 
переводе, в греч. тексте слово, „конец“ по- 
ставлено в начале предложения, и этим 
подчеркивается смысловое значение егов 
данном контексте. Христос есть изиа- 
чально задуманное завершение („конец”) 
той цели, ради которой был дан закои (ср. 
Гал. 3:24). Он есть Тот, на Которого 
закон указывает. 

Закон сам по себе ие оправдывал дан 
не мог оправдать человека перед Богом 
(ср. Рим. 3:20; 7:7). Но Христос исполнил 
закои (см. Мат. 5:17-18), следуя ему во 
всем на протяжении Своей безгрешиой 
жизни (см. Иовн. 8:46), а затем Он отдал 
жизнь, искупив людей от наказания за их 
грехи, и за та, что нарушили закон (ср. 
Еф. 2:15; Кол. 2:13-14). Закон же указывал 
на Христа как на источник получения 
Божией праведности, которой сам он 
дать не мог (Гал. 3:24). Богобоязнеиный 
еврей, веринший в Иегову и старавшийся 
держаться всех тех предписаний и пра- 
вил, за исполнением которых наблюдали 
левиты, включая и принесение всех не- 
обходимых жертв, внутренне "был нан- 
более предрасположен к принятию 
Христа верою и к получению Божией 
праведности (или оправдания от Бога — 
Деян. 13:39; Рим. 3:24; 4:3,5). После чего 
он действительно мог исполнять требо- 
вания закона — силою живущего в ием 
Духа Святого (8:4). И, напротив, еврей, 
который стремился собствениыми стара- 
ниямн (делами) достичь праведности, не 
склонен был признавать в Христе „конец“ 
закона, а потому Христос и был для него 
„Камнем преткновення”. 


2. БОГ ПРЕДЛАГАЕТ СВОЮ МИЛОСТЬ 
(10:5-15) 

10:5-8. Прежде чем подробнее оста- 
новиться на „праведиости от веры”, ко- 
торую Бог предлагает, как предлагает Он 
спасение во Христе, — по Своей милости, 
Павел противопоставляет ей ту, которая 
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„от закона”. Он ссылается на Моисея, 
который пишет об этой праведности, ци- 
тируя Лев. 18:5 : исполнивший его (закон) 
человек жив будет им. Если бы иудей 
достиг праведности, исполняя требова- . 
ния закона, это было бы человеческим до- 
стижением, а ие праведностью от Бога. 
Однако для этого нужно было бы тща- 
тельно исполнять все написанное в Законе 
в течение всей жизни — задача, неис- 
полнимая для человека (Иах. 2:10). Затем . 
Павел вновь цитирует Моисея — в под- 
тверждение истинности той праведности, 
которую проповедует ои, Павел, — пра- - 
ведности по вере, в центре которой 
Христос как „конец закоиа”; а также спо- 
соба достижения этой праведности, до- 
ступного каждому верующему. Едва ли 
Павел просто „позаимствовал” слова 
Моисея, применив их к идее, чуждой 
тому. А, значит, напрашивается вывод, 
что по вере не являлась 
иекоей новой концепцией, но была про- 
поведана Израилю еще Моисеем. 


То, что Павел говорит в Рим. 10:6-8, 
перемежается со свободным изложением 
сказанного во Втор. 30:12-14. Частично 
книга Второзакония состоит из наказов 
Моисея тому поколению Израиля, 
которому предстояло войти в землю 
ханаанскую. Наставлением Моисея, ко- 
торое воспроизводит здесь апостол, за- 
ключается пророческое описание еврей- 
ским вождем отношений Бога к Израилю 
и Его обращения с ним. За веру и послу- 
шание Бог обещал им благословения, а 
неверие и непослушание навлекут на на- 
род проклятие. Еслиевреи оставят своего 
Бога, говорил Моисей, то онн будут рас- 
сеяны по всему миру н подвергнутся мно- 
гим бедствиям. Но когда в конце-концов 
они снова с верою обратятся к Богу, то 
будут помилованы Им н восстановленыи 
опять станут процветать, выделяясь сре- 
ди народов (Втор. 30:1-10). Главная 
мысль заключительного наставления 
Моисея (см. Втор. 30:11) содержится во 
Втор.30:14 — Близко к тебе слово сие; 
оио в устах твоих и в сердце твоем, т. е. 
поколение, к которому обращался Мо- 
исей, знало „весть”, на которую могло и 
должно было откликнуться верой 
{.сердцем” — Втор. 30:14), аэто значит — 
жить в послушании Богу. В самом деле, 
начиная с дней Моисея, евреям не нужно 
просить кого бы то ни было, чтобы при- 
несли им слово Божие с „иеба“ (Втор. 
30:12) или „из-за моря” (Втор. 30:13). 


Слово Божие (данное через Моисся) 
было очень „близко” к ним (Втор. 30:14). 
И вот Павел показывает, что та же 


нстина действительна н для его совре-. 


менников, тем более, что Христос при- 
ходил во плоти наземлю (см. Моан. 1:14). 
Следовательно, нет нужды просить кого- 
то Христа свести (свести Его во плоти на 
землю) или Христа из мертвых возвестн. 
Он уже приходил иа землю н после смер- 
ти Своей уже воскрес. Во дни Павла весть 
© „праведности по вере” тоже была 
„близка” к его читателям (т. е. доступна 
им), и это было слово веры,которое про- 
поведуем (греч. рема, переведенное как 
„слово” (букв. — „сказанное слово”) 
встречаем также в Еф. 5:26; 6:17 и 1 Пет. 
1:25). Таким образом Евангелие, или 
„Слово веры”, проповедуется людям и 
близко доступно им. 

10:9-13. В этих стихах Павел излагает 
содержание благой вести относительно 
веры. Об исповедании устами Иисуса 
Христа Господом упоминается в начале 
ради соответствия цитате из Второзако- 
ния (30:14), которая приведенав Рим 10:8. 
Исповедать значит призиать, что Бог во- 
плотился в Иисусе (ср. ст. 6), что Иисус 
Христос — и есть Бог. Важно также 
сердцем верить, что Бог воскресил Его из 
мертвых (ср. ст. 7). Такая вера приносит 
человеку спасение. Порядок, каким он 
должен быть, восстановлеи в стихе 10: 
Потому что сердцем вёруют к правед- 
ности, я устами исповедуют ко спасению 
(буквально: „исповедуют во спасение”). 
Речь ‚конечно, не идет о двух шагах ко 
спасению. Они оба делаются одновре- 
менно. Спасение дается через признание 
перед Богом того, что Иисус Христос 
есть Бог, и через веру в Него. 


В подтверждение этой истины Павел 
вновь цитирует из Ис.28:16 (ср. Рим. 
9:33), добавляя слово всякый, Дар пра- 
ведности Бог дает всякому, кто уверует. 
Затем Павел напоминает своим читате- 
лям о Божием нелицеприятии, как иа- 
поминал о ием, говоря о человеческой 
греховиости (см. 3:22). Так же как все, кто 
грешат, будут судимы, все те, кто веруют, 
будут спасены и получат обильные бла- 
гословения. Этот вывод апостол 
подтверждает цитатою из Иоил. 2:32: 
всякий, кто призовет имя Господне, спа- 
сется. „Призывать имя Господие” — оз- 
начает молиться с верою о спасении (о 
значении слова „имя” см. в ком. на Деян. 
3:16). 
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19:14-15. Возвестив людям Божию 
милость во Христе, апостол задается ря- 
дом логичных вопросов, причем каждый 
последующий вопрос вытекает из глав- 
ной мысли предыдущего. „Процесс” на- 
чинается с Божиего обещания спасения 
всякому, „кто призовет имя Господне” 
(ст.13). Но как призывать Того, в Кого не 
уверовали? Выше говорилось, что приз- 
вать Имя Господа — это то же, что 
уверовать в Него (см. ст. 11 и13), но здесь 
мысль в том, что для того, чтобы при- 
зывать Его, надо прежде в Него уверо- 
вать. Тот, кто уверует в Христа, тот 
„призовет” Его. Вера, в свою очередь, 
осиована на слышании, а слышание на 
проповеди: Как веровать в Того, о Ком 
не слышали? Как слышать без пропо- 
ведывающего? И как проповедывать, 
если не будут посланы? Греческое слово 
керисоо, переведениое как „проповеды- 
вать”, означает „быть вестником”, „тем, 
кто объявляет” и, значит, не подразу- 
меввет лишь проповедь с кафедры. Не- 
сущие благую Божию весть — это те, 
кого Бог привлек к Себе, и вот использует 
их как Своих вестников. Они несут вве- 
ренную им весть ради того, чтобы всякий, 
кто „призовет имя Его”, получил спасе- 
ние. Павел далее цитирует из Ис. 52:7 — 
относительно рвения тех, кто несет лю- 
дям благую весть. Ноги этих благовест- 
ников — прекрасны, т. с. то, с чем они 
приходят, принимается с радостью. В Ис. 
52:7 Иуде принесеиа весть о том, что Бог 
кладет предел их вавилонскому плене- 
нию (ср. Ис. 40:9-11). Но Павел применил 
эти слова к иудеям — своим современ- 
никам, которым была проповедана весть 
об Иисусе Христе. 


3. ИЗРАИЛЬ ОТВЕРГАЕТ МИЛОСТЬ 
БОЖИЮ (10:16-21) 


19:16-18. Итак, апостол Павел не 
оставляет сомиения в том, что Божий дар 
праведности по вере был предложен н 
евреям и язычникам (см. ст. 12). Однако 
темой этой главы являстся народ Из- 
раиля и его реакция на Божие предло- 
жение (см. ст.1). Вот почему ои говорит: 
Но не все послушались (в зиачении — „не 
все приняли”) благовествования. „Все” 
здесь надо читать как „все израильтяне” 
— именпо их песпособность ответить на 
призыв свыше мучила Павла. И апостол 
цитирует в подтверждение изкниги Исаии 
(53:1) : Господи, кто поверил слышан- 
ному от нас? Во дни Иисуса Христа на 
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земле евреи так же не поверили посылае- 

мой Им доброй вести, как это было сними 
в дни Исзии (см. Иоан. 12:37-41). Они по- 
прежнему ие верили ей и во дни Павла. И 
все-таки несколько неопределенио зву- 
чащее в греч. тексте „не все” (Рим. 10:16) 
употреблено здесь не случайно: оио „объ- 
емлет” ие только евреев, но и язычников, 
нбо и среди них далеко не все поверили 
проповеди Евангелия. А ведь вера от 
слышания, -— объясняет Павел, — а 
слышание от слова Божия (буквально: 
„слышание от того, что говорится о 
Христе”). Греческое слово акое („слыша- 
ние") может означать как то, что услы- 
шано (услышанную весть; ст. 16), так и 
самый процесс „слышания” или „слуша- 
ния” (ст. 17). Таким образом, конец 17-го 
стиха может быть прочтеи как: „Слово о 
Христе все более привлекает к себе слы- 
шащих и слушающих”. 

Кто-то, может быть, стал бы наста- 
ивать на том, что евреи не имели воз- 
можности услышать благую весть. Па- 
вел откликается на предполагаемое воз- 
ражение „вопросом-ответом”: по справти- 
ваю: разве они не слышали? — И при- 
водит цитату из Пс. 18:2-5, где сказано о 
Божием откровении для всех людей, пред- 
лагаемом им в природе (ср. Рим. 1:18-20). 
Вэтом же псалме говорится, однако, и об 
особом откровении свыше, данном в Вет- 
хом Завете (Пс. 18:7-11). Итак, ответ 
Павла сводится к тому, что Израилю 
была предоставлена достаточная воз- 
можность ответить Богу — как в общем, 
так и в особом откровеиии, данном ему. 
Несомнеино, что израильтяне „слы- 
шали”. 

10:19-21. В этнх стихах мысль Павла 
переходит в несколько иное русло. Он 
предвидит еще одно возможное возраже- 
ние. Некто мог бы сказать: „Коисчно, 
Израиль слышал, но он не понял сущ- 
ности оправдания по вере, предлагаемого 
всему человечеству, включая и язычни- 
ков”. Имея в виду подобные возражения, 
Павел пишет: Еще спрашиваю: разве Из- 
раиль не знал? (в значении „разве он ие 
понял?”). И в ответ он приводит два места 
из Ветхого Завета: первое — Втор. 3:2] и 
второе — Ис. 65:1. И Моисей и Исаия 
говорят о том, что Бог обратится к языч- 
иикам, которых еврен считали народом 
немысленным (см. Рим. 1:21). (..... рев- 
ность не народом” надо читать как „рев- 
ность посредством тех, кто не является 
(Моим) народом”.) И все-таки по отно 
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шению к Израилю Бог продолжает про- 
являть милость, несмотря на его иепо- 
слушание (Павел цитирует Ис. 65:2). По- 
стоянное неповииовение и противление 
израильтян привело их к Божиему 
осуждению, выразившемуся в том, что 
Бог обратился к язычникам (Рим. 10:20 
ср. с Деян. 8:1-8,10). И все-таки Он не 
отнял спасения у евреев. Он простирал 
руки... к народу непослушному, чтобы 
тот возвратился к Нему. 


В. Неизменность Божиего избрания 
(гл.11) 


В главах 9-11 личная Божия правед- 
ность и та праведность, которую Он 
предлагает людям, наглядно прояв- 
ляются в свете того, что от Израиля, 
отвергшего Христа и неповинующегося 
Богу, Он обратился к язычникам, оказав 
им милость. В 11 главе апостол продол- 
жаст рассмотрение этой темы, ио гово- 
рит, одиако, о том, что избрание Богом 
Израиля предполагает восстановление 
этого народа в будущем и последующее 
прославление Израилем своего Созда- 
теля. 


1. „ПО ИЗБРАНИЮ БЛАГОДАТИ" (11:1-10) 


11:1-6. Связь с предыдущей, 10-й, гла- 
вой усматривается в уже знакомом нам 
риторическом „Итак спрашиваю” (10:18- 
19). Неужели Бог отверг народ Свой? —в 
греч. тексте этот вопрос читается нес- 
колько иначе: „Бог ие отверг народа Сво- 
его, не так ли?” В подтверждение звучит 
категорическое Павлово Никак! (ме ге- 
ноито; ср. ком. иа 3:4). И в качестве 
первого доказательства апостол приво- 
дит самого себя. Вот, он поверил В 
Иисуса Христа и получил праведность от 
Бога, а ведь он был и остается израиль- 
тянином (см. Фил. 3:5) из колена Вениа- 
минова. Хотя и исбольшое, это племя 
играло важную роль в истории всего 
Израиля (из колена Вениаминова был 
первый израильский царь Саул). И если 
Бог смог спасти Павла (Деян. 9; 22; 26), то 
может, конечно, спасти и других евреев (1 
Тим. 1:15-16). Не отверг Бог народа 
Своего (цитаты из 1 Цар. 12:22; Пс. 93:14), 
который Он наперед знал, — уверенно 
заяаляет апостол. (Проегно — переведеи- 
ное как „наперед знал”, букв. означает 
„имел отношения, исполненные особого 
значения”; ср. Ам. 3:2 и ком. на Рим. 8:29.) 
Бог избрал Израиля от вечности и всту- 


а 


>. 


пил с ним в общенне согласно завету, 
которое никогда не будет иарушено (ср. 
Иер. 31:37). 


Второе доказательство тому, что Бог 
не отверг народа Своего, Павел приводит 
из истории Израиля во дни служения 
пророка Илии. Илия был глубоко по- 
давлеи, он вынуждеи был бежать от Ие- 
завели, спасая свою жизнь. Павел пишет: 
Или не знаете... об Илии? Как он жалует- 
ся Богу на Израмля... Далее Павел части- 
чно цитирует эту „жалобу” (3 Цар. 19:10, 
14), меняя порядок сказанного пророком, 
и приводит заключительные слова Илии: 
... остался я один, по м моей души ищут. 
Итак, Илия думал, что во всем Израиле 
он однн остался верным Богу. Павел 
продолжает: Что же говорит ему 
(Божеский) ответ? Оказывается, Бог во- 
все „не ограничился” одним испуганным, 
павшим духом Илией; Ои отвечвет, что 
соблюл Себе в Израиле богобоязненный 
„остаток” в семь тысяч человек (3 Цар. 
19:18). Сохранение этого верного Ему 
„остатка” было делом Самого Бога. 

От исторического примера Павел пе- 
реходит ксвоим дням: Так и в нынецтнее 
время, по избранию благодати, сохра- 
инлся остаток. Сам апостол был только 
одним из многих своих современников- 
евреев, „призванных“ Богом к вере во 
Христа. И так было во все времена со дня 
основания Церкви: в ней неизменно нахо- 
дился „остаток” Израиля, избранный 
Богом по благодати Его. Павел подчер- 
кивает, что это избрание всегда обуслов- 
ливалось именио Божией -милостью (см. 

„Еф. 2:8-9), а не „делами” призванных. Он 
подчеркнуто противояоставляет Божию 
благодать делам человеческим (см. Рим. 
4:4-5; 9:30-32). 

11:7-10. Здесь Павел упоминает об 
избранном „остатке” в связи и на фоне 
всего остального народа. Как бы по иро- 
нии судьбы нудеи, которые ревностно 
старались исполнять закон, чтобы заслу- 
жить Божие признание своими делами 
(ср. 10:2-3), Богом приняты не были; Он 
приблизил к Себе лишь тех из них, кото- 
рых Сам избрал по Своей благодати. А 
прочие ожесточились (ср. 11:25). Что это 
означает, видно из последующего объяс- 
нения Павла и из тех мест Писания, 
которые он цитирует. Первая цитата 
взята из Втор. 29:3-4 и из Ис.29:10. Из 
этих стихов следует, что „ожесточение” 
включает в себя как бы духовную вялость 
(„дух усыпления”; по-греч. катануксеос 
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— „мечувствительиость”, возникающая у 
человека, ужалениого ядовитым насе- 
комым), духовные слепоту и глухоту (ср. 
Ис. 6:9-10). Вторая цитата взята из Пс. 
68:22-23; в ней предсказывается, что все 
то, что должно было стать источником 
духовиого питания Израиля и благосло- 
вений его от Бога („трапеза” — символ 
этих благословений свыше, которые 
должны были привести иудеев к Иисусу 
Христу; ср. Гал. 3:24), станет для них 
поводом к отвержению Бога. Трапеза 
стала для них сетью, тенетами и петлею 
(в англ. тексте, вместо  „пПетлею”, — 
„камнем преткновения”; см. Рим. 9:32-33) 
— соответственно и поводом для Божиего 
осуждения („в возмездие им”). Коль ско- 
ро они отвергли Божию истину (ср. Ис. 
6:9-10; Иоан 5:40), „хребет их согнулся 
навсегда” (под тяжестью вины и наказа- 
ния). 


2. РАДИ ЯЗЫЧНИКОВ (11:11-24) 


11:11-12. И еще один вопрос со сто- 
роны читателей предупреждает апос- 
тол: Неужели оии преткнулись (ср.9:32), 
чтобы совсем пасть? Он отвечает на иего 
сзонм решительным Никак — в девятый 
И последний раз в этом послании (см. 3:4, 
6, 31; 6:15; 7:7, 13; 9:14; 11:1). Под словом 
„они” Павел подразумевает „прочих” 
(ст.7), т.е. большииство израильтян, всех 
их, помимо избранного остатка (см. ст.5). 

То, что переживает Израиль, не есть 
падение навсегда, но именно — времен- 
ное преткновение (спотыкание), которое 
служит по меньшей мере двум целям 
Создателя: а) „спасению язычников” и 6) 
„возбуждению ревности” (зависти) в Из- 
раиле (ср. Втор.32:21). Сам Павел ктому 
времени уже дважды оставлял упорст- 
вовавших в их неверии евреев, чтобы 
проповедывать язычникам (Деян. 13:46; 
18:6), и, по крайней мере, еще раз ему 
предстояло поступить так (Деян. 28:25- 
28). Этим он содействовал исполненню 
упомянутых Божиих целей. Причем Па- 
вел был убежден, что происходящее с 
евреями носит временный характер. По- 
тому он н бросает взгляд за пределы 
иепосредственных результатов их „прет- 
кновения” („богатство миру” и „богатст- 
во язычникам”) и восклицает:насколько 
же большим богатством для мира обер- 
нется „полнота” иудеев ( именио так чн- 
тается окоичание 12-го стиха). Под „ми- 
ром” здесь понимается человечество 
(ср.11:15), и речь идет о духовном обо- 
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гащении его — в результате того, что 
многие „язычники” познают Христа (ср. с 
ком. на слово „примирение” ст. 15). Од- 
нако мир ожидает еще большая радость в 
результате обращения Израиля к Господу 
Иисусу Христу, когда Он второй раз 
придет наземлю (ср. ст. 26). Ибо полнота 
Израиля предполагает обращение „языч- 
ников” в большом масштабе (ср. с „пол- 
ным числом” (по-греч. тоже с „полно- 
той”) язычников“ в ст. 25). 


11113-15. Здесь апостол Павел выде- 
ляет из всей Римской христианской об- 
щииы одну группу читателей, к которой и 
обращается: Вам говорю, язычникам... 
Далее он подчеркивает свое особое по- 
ложение как апостола язычныков (ср. 
Деян. 9:15; Гал. 1:16; 2:7-8; Еф.3:8) и 
заявляет: я прославляю служение мое, 
т. е. „высоко ценю” его. Одиа из причин 
этому в том, что Панел иадеялся возбу- 
дить своим служением ревность у своих 
соплеменников — израильтян (Рим. 
11:11), и тем спасти хотя бы векоторых из 
них (см. 9:1-4; 10-1). Ведь каждый еврей, 
поверивший во Христа, пополнил бы со- 
бою избранный остаток. Затем Павел 
напоминает своим читателям — язычни- 
кам, что в Божием плане отвержение 
Израиля — это примиреные мару. По- 
скольку евреи отвергли Христа, Еванге- 
лие было`проповедано язычникам. В 
Писании „примирение” понимается ках 
работа, осуществлеииая Богом в смерти 
Христа; смерть Сына Божия ие является 
непосредственной причиной восстанов- 
ления отношений той или нной лич- 
ности с Богом — она лишь закладывает 
для этого основу (см. 2 Кор. 5:18-20). 
Сказанное в 13 стихе помогает понять 
смысл выражений „богатство миру” и 
„богатство язычникам” (Рим. 11:12). 
Когда человек верою приходитко Христу, 
та результаты Божией работы по прими- 
рению с человечеством распространяют- 
ся и на него; восстанавливается таким 
образом его личное общение с Богом — 
нет более духовной вражды между ним и 
Создателем. Будучи убежденным в том, 
что Израиль „преткнулся” лишь на вре- 
мя, апостол спрашивает: Ибо, если 
отвержение их примирение мира, то что 
будет принятие, как не жызнь из мерт- 
вых? Это заявление поясняет фразу из 12 
стиха: ..то тем более полнота их. При- 
нятие Израилем Иисуса Христа (его 
„полиота”) связывается с „первым во- 
скресением”" из мертвых (Отк. 20:4-6), т.е. 


с „воскресеннем жизнн" (Иоан. 5:29). Им 
будут охвачены те святые, которые умрут 
прежде восхищения церкви (1 Фес. 4:13- 
18), а также святые, замученные в годы 
великой скорби, которые воскреснут при 
втором пришествии Христа (Отк. 20:4, 
56) иветхозанетные святые (Дан. 12:1-2). 
При втором воскресении поднимутся все 
нечестивые, чтобы предстать насуд перед 
великим Белым Престолом (Отк. 20:5а, 
12—13). В учении об общем воскресеиии 
всех людей одиовременно ие учитывается 
то, о чем сказано в вышеприведенных 
ссылках. 

11:16. Временный характер преткно- 
вения Израиля и свою убежденность, что 
этот иарод снова ‘будет восстановлеи в 
положении Божиего народа, апостол ил- 
люстрирует на двух примерах. Первый 
взят им из Ветхого Завета, из Чис. [5:20: 
„От начатков теста вашего возносите ле- 
пешку в возношение..”. Это повеление 
Бог дал Изранлю перед тем, как они 
вошли в землю ханаанскую, и относи- 
лось оно к первому сбору урожая в земле 
обетованной. Впоследствии евреи еже- 
годно должны были приносить эту хлеб- 
ную жертву в самом начале сбора иового 
урожая. Лепешка делалась из муки пер- 
вого помола и освящалась тем, что пред- 
лагапась Богу. Павел объясняет: Кели 
начаток свят, то м целое... Второй пример 
взят от растущего дерева: ...м если корень 
свят, то м ветви. 

В обоих примерах действует один и 
тот же принцип: каков „начаток”, таково 
и целое. Ясно, чте рост дерева начинается 
с роста корня, м характер корня опреде- 
ляет характер ветвей, появляющихся 
пазже. В случае приношения „начатков” 
теста сначала мололи муку, а потом пек- ‘ 
ли из нее лепешку, которая, будучи пер- 
вым „законченным продуктом”, предла- 
галась Богу в качестве „начатка”. Эта 
лепешка и корень дерева символизируют 
израильских патриархов, или конкретно 
Авраама, а тесто и ветви дерева — 
Израиль. Следовательно как целое Из- 
раиль свят („отделен для Бога”) и его 
„преткновение” (отвержение им Христа) 
— временно. 

11:17-21. Во времена Павла Бог ото- 
шел от Израиля, отстранилэтот народот 
(Себя, о чем апостол образио говорит так: 
Если же некоторые ветви отломилихь... 
Затем он обращается непосредственно к 
христианам из язычников: а ты, дикая 
маслииа, привилея ма место их и стал 
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общишком корма и сока маслымы... Од- 
нако Божии благословение и милость не 
должны послужить им поводом к пре- 
возношению, о чем Павел прямо 
предупреждает их. Поскольку язычники, 
подобно дикой маслине, привились к хо- 
рошему корню, то ие Израиль в долгу 
перед ними, а они — перед Израилем. 
„Спасение от иудеев" (Иоан. 4:22). 

Обычно ветвь культурной маслины 
прививается к дикому корню, однако, 
здесь апостол Павел говорит о явлении 
обратного порядка. Он, конечно, знает, 
что привитие дикой маслины к культур- 
ному виду не соответствует иормальному 
положению вещей, о чем и скажет позже: 
„ты... ие по природе привился” (Рим. 
11:24). И все-таки именно нечто подобное 
с язычниками. 

Неты корешь держишь, но корень — 
теба, — эти слова Павла придают силы 
его предостережению. Именно корень — 
источник питания и жизни всех ветвей 
дерева, как Авраам — „отец всех веру- 
ющих” (4:11-12, 16-17). Так что и веру- 
ющие из язычников соединились с Авра- 


амом, и в какомето смысле своим спа- 


сением оии обязаны ему. 

Апостол предвосхищает возможное 
возражение со стороны какого-нибудь ве- 
рующего из язычников: Ветви отломи- 
лись, чтобы мне привиться. Хотя не в 
этом была истинная причина, почему ве- 
тви отломились. Павел отталкиваясь от 
подобного возражения, развивает свою 
мысль далее. Он указывает на истинную 
причину, по которой „ветви отломились”: 
они отломилысь невермем Израиля, а 
любой из уверовавших язычников, бу- 
дучи „привитой ветвью”, „стоит” (ср. 5:2) 
по вере („держится верою" — см. 11:20). 
Потому-то, как бы обращаясь к каждому 
из таких христиан в отдельности, Павел 
вновь предупреждает: Не гордись, но 
бойся (ср. 12:16). Он напоминает им: Ибо 
еслы Бог не пощадил природных ветвей, 
то смотри, пощадит ли м тебя. Грам- 
матическое построение греческой фразы 
предполагает тут только отрицательный 
ответ. Как это явствует из предыдущих 
стихов, в ст. 21 речь идет о преткновении 
Израиля (11-11), оего „оскуденин” (11:12) 
и отвержении (11:15), потому что „ветви 
отломились” (см. 11:17) по причине не- 
верия (см. 11:20). Итак, в стихах 11-21 
апостол показывает, что в осуществлении 
(Своего суверенного избрания Бог — не- 
изменно справедлив. И если Он руко- 


Римлянам 11:22-24 


водствуется чувством справедливости, вре- 
менно отстранив от Себя Израиль за его 
неверие, то, конечно, может ие „поща- 
дить" и язычников, если те станут гор- 
диться и превозноситься. 

11:22-24. В этих стихах Павел под- 
водит итог всему сказанному по поводу 
суверенности и справедливости Божиего 
избрания, как выразились они во времен- 
ном отстранении Израиля как народа ив 
предложении праведности по вере всему 
человечеству. Итак видит, благость 
(крестотета — благожелательность, 
проявленная на деле; это слово астреча- 
ется также в Рим. 2:4; Еф. 2:7; Тит. 3:4) и 
строгость Божию. Слово апотомианм, 
переведенное ках „строгость“, встречает- 
ся всего один раз в Новом Завете (ср. 
производное от него наречие апотомос в 
2Кор. 13:10, где оио тоже переведеио как 
„строгость” и в Тит. 1:13, где оио переае- 
дено как „строго”). Суверенное избрание 
Богом иудеев не противоречит строгости, 
проявленной к ним за их преткновение 
(см. Рим. 11:11) в неверни и ожесточении 
(см. ст. 25), ио оно не противоречит и 
проявлению Им благости по отношению 
к отдельным язычникам. Божия доброта 
к язычникам будет продолжаться до тех 
пор, пока онн пребывают в благости 
Божией, т. е. не идут вразрез с Его волей. 
Если же язычники „ие пребудут в благо- 
сти Божией”, то тоже будут „отсечены”. 
Коиечно, это ие значит, что христианин 
рискует потерей спасения, — речь в дан- 
ном случае идет о язычниках в целом, 
коль скоро они отвернутся от Евангелия, 
как отвернулся от него народ Израиля. В 
отиошении еврейского народа верно и 
обратное: по н те, если не пребудут в 
неверия, призьются, потому что Бог си- 
лен опять привить их. Итак, вопрос не в 
том, может лн Господь это сделать, ав. 
решенни Его — поступить так или иначе. 
Бог по Своей сувереиной воле решил 
оставить Израиль за его неверие и пред- 
ложил оправдание по вере всем людям. И 
этнм он продемонстрировал Свое реше- 
ние — открыть и язычникам доступ в 
семью Авраама, образно говоря — „при- 
вить” их к „духовному стволу" Авраама 
(см. Рим. 4:12, 16-17; Гал. 3:14). 

Отсюда тем более ясно, что если Из- 
раиль откажется от своего неверия, то 
Бог силен вновь привить эти природные 
ветви к тому „духовному стволу”, к ко- 
торому оии изначально принадлежали, 
т.е. ких собственной „маслине”. Ведь, как 
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Павел писал прежде: „всякнй, кто при- 
зовет имя Господне, спасется” (Рим. 
10:13). 

„Маслина” — это ис Церковь, это — 
духовиая семья Авраама. Верующие 
язычники тоже подпали под Божие бла- 
гословеиие, так что в век Церкви тело 
Христово слагается как из них, так и из 
евреев (Еф. 2:11-22; 3:6). Но придет такое 
время, когда весь Изранль обратится ко 
Христу (как пишет об этом Павел в 11:25- 
27). Из слов апостола, однако, не следует, 
что обещания, данные Богом Израилю, 
отменены, и со времеии образования 
Церкви осуществляются в ней. Именио 
так учат некоторые богословы, но их 
учение чуждо учению Павла, который 
ясно говорит, что падение Израиля — 
явление временное. Хотя на язычников и 
распространяются благословения, выте- 
кающие из завета Бога с Авраамом 
(Быт.12:36), потому что онн стали ду- 
ховными его детьми (Гал. 3:8-9), онн, тем 
ие менее, не подменили собою евреев как 
наследников Божиих обетований (Быт. 
12:2-3; 15:18-21; 17:19-21; 22:15-18). 


3. О СПАСЕНИИ ИЗРАИЛЯ (11:25-32) 


11:25-27. Павел называет времеиное 
падение Израиля „тайною”. В Священ- 
ном Писании тайна — это ие то, что 
трудно понять, а то, что ранее не было 
открыто, а потому и оставалось неиз- 
вестным, но вот теперь — открыто и 
возвещено людям (ср. Еф. 3:9; Кол. 1:26; 
Мат. 13:10-16; смотри таблицу Новозавет- 
иых тайн). Павел хочет, чтобы его чн- 
татели до коица познали эту „тайну”, 
касающуюся места Израиля в Божием 
плане, в Его сувереином избрании. Богне 
хочет, чтобы язычники „мечтали о себе” 
(в значении „возвышали себя в собствен- 
ном мнении”). Бог на время отстранил 
Изранль, чтобы явить Свою милость и 
язычникам, ио это ие дает им оснований 
„мечтать о себе”, т.к. совершенное Богом 
предназначалось для дальнейшего про- 
славления Его. 

Целью Создателя было, чтобы какое- 
то количество людей из всех народов, 
уверовав, обрели праведность по благо- 
дати Его. Для достижения этой цели Бог 
на время прервал Свои особые отноше- 
ния сизбранным народом, и вот Израиль 
проходит через полосу „частичного оже- 
сточения” — до времени, пока войдет 
полное число язычников. Итак есть 
„полнота” для Израиля (см. Рим. 11:12) и 


„полнота” для язычников. В настоящее 
время Бог „составляет себе народ из 
язычников” (Деян. 15:14). 

В Рим. 11:25 Павел делает два уточ- 
иения отиосительно ожесточения Изра- 
иля (ср. ст. 7:8): а) оно является частич- 
ным (и в нынешнее время „остаток” из- 
бирается по благодати Божией — ст. 5) и 
6) оно носит временный характер (про- 
длится до тех пор, пока Бог изберет по 
Своей воле ко спвсению определенное 
число язычников). 

Греческое слово поросиз, переведен- 
ное здесь как „ожесточение”, отличается 
по смыслу от глагола склериней („оже- 
сточает”; см. сказаниое в отношении фа- 
существительного склеротета в Рим. 
2:5, переведеиного как „упорство”, но 
букв. значащего „ожесточение”). Слово 
поросиз имеет смысловой оттеиок „оту- 
пения”, „оцепенения”, а склеротета — 
именио „упорства“. 

После того, как „войдет полное число 
язычников”, ожесточение Израиля пре- 
кратится и весь Израиль спасется, т. е. 
будет освобождеи, избавлеи (в Ветхом 
Завете „спасеи” часто подразумевает „ос- 
вобожден”") Мессией ‚ Который вновь 
придет от великой скорби. В подтвержде- 
ние своих слов Павел цитирует пророка 
Исаию (59-20-21 и 27:9). Выражение „весь 
Израиль спасется” ие означает, что все 
евреи, которые будут жить в то время, 
будут возрождены свыше. Многие из иих 
так и останутся неспасеиными, как это 
видно из того, что Господь, после Своего 
возвращения, совершит иад Израилем 
суд(Иез. 20:34-38), в результате которого 
будут, в частности, „выделены” и „выве- 
дены” евреи, продолжающие сопротив- 
ляться Богу. Итак, Бог, очистив Свой 
народ от греховного начала в нем, с 
оставшимися заключит новый завет (см. 
Игр. 31:33-34). 


11:28-29. В этих стихах апостол под- 
водит итог отиошениям Бога как к языч- 
никам, так и к евреям. Ради того, чтобы 
Евангелие было проповедано и язычни- 
кам, Бог вынужден обращаться с Изра- 
илем в массе его как < врагом. Однако 
если рассматривать евреев в свете Бо- 
жиего избрания, то они — возлюбленные 
Его ради Авраама и заключенного с ним 
завета, ради угодиых Богу ветхозавет- 
ных патрнархов. Поскольку Бог избрал 
Авраама, Исаака и Изгсва (ср. 9:6-13), он 
любит всегс 7”оэяня ч "со тит Свои 
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обещания относительно еврейского на- 
рода. Это еще один довод в пбльзу того, ° 
что ожесточение Израиля — временное 
(см. 11:15, 22-25) и что в конце-концов в 
массе своей ои будет спасеи — ведь Бог 
избрал этот народ. Ибо дары и призвание 
Божие непреложны (букв. „не раскается 
Бог в данных Им дарах благодати и в 
призвании, которое совершил”). Он не 
отбирает назад того, что дал, и не отвер-/ 
гает того, кого призвал (напомним, что 
„призвать” имеет значение „избрать” и 
„спасти”; ср.1:6 и 8:30). 

11:30-32. Язычники, к которым обра- 
щается Павел, некогда были непослушны 
Богу, одиако, в наше время благодати 
они помилованы. Когда Адам ослушался 
Бога (Рим. 5:19), его грех распростра- 
нился На все человечество (Рим. 5:12). 
(Ср. „иепослушиы” в ст. 30 со словом 
„непокориость” в Евр. 4:6, 11.) В иасто- 
ящее время евреи, в массе своей, непос- 
лушиы Богу для помилования вас (т. е. 
язычников — покв ие войдет „полиое 
число” их; см. Рим. 11:25), чтобы и сами 
они были затем вновь помилованы (см. 
ст. 26-27). Коиечная цель Бога заключа- 
ется в том, чтобы всех помиловать. И 
чтобы все было по справедливости, всех 
заключил Бог в непослушание (по-греч. 
букв. „запер со всех стором”)., Все со- 
грешили и лишены славы Божией” (Рим. 
3:23). „Как нудеи, так и еллины, все под 
грехом” (3:9), так что „иет различия” 
(3:22). Когда язычники отвергли Бога ине 
покорились Ему (1:17-21), Бог избрал Ав- 
раамаиего потомков, создав из иих Свой 
избранный иарод. Теперь же непослуша- 
ниеевреев дает Богу возможиость являть 
свою милость язычникам. А когда цель в 
отношении них будет достигнута, Ои 
сиова явит милость свою Израилю. 


4. ВСЕ КО СЛАВЕ БОЖИЕЙ (11:33-36) 


11:33-36. В завершение своего рассуж- 
дения о Божией праведиости, как про- 
является она в Его суверениом избрании, 
Павел возносит славословие Богу. Он 
восклицает: О, бездна богатства и пре- 
мудрости и ведения Божня! Божий план 
спасения человечества свидетельствует о 
всезнании и всесилии Создателя. Бог от- 
крывает смысл некоторых Своих „судов” 
(по-видимому, в русском тексте Библин в 
33 стих вкралась опечатка, и „судьбы” 
следует читать как „суды”) и значение — 
путей, чтобы люди могли позиать их, но 
проиикнуть в них до конца человек не в 
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силах. Слово анексикниастои, пере- 
веденное как „неисследимы”, встречается 
еще раз — в Еф. 3:8, и относится там к 
богатству Иисуса Христа. Затем апостол 
цитирует Ис. 40:13; в этом стихе и далее 
прерокговорит о Боге как оединоличном 
Творце Своего мудрого плана. Никто ие 
проник в разум Его и не был у Него 
советником. Далее апостол приводит в 
свободном изложении стих из книги 
Иова (41:3), в котором говорится н о 
единоличной ответственностн Бога за все 
Его действия. Бог действительно Вер- 
ховный Владыка всего сущего, Тот, Кому 
все подвластио, и Кого все должиы про- 
славлять. Ои никому иичего не должеи, и 
никому не обязан давать отчет в Своих 
действиях. Ибо всеиз Него, Имик Нему, 
— говорит Павел в заключение. Бог — 
первопричниа всему, действующее Нача- 
ло всего и его завершеиие. Глубокое зиа- 
чеиие Его путей непостижимо для чело- 
века (Рим. 11:33) и непоиятно ему (ст. 
34а); Ои не нуждается в иаших советах 
(ст. 346), и мы иичего не можем дать Ему, 
в чем бы Он нуждался (ст. 35). Все исхо- 
дит от Него, и все сотворено Им (Иоан. 
1:3; Кол. 1:16а; Отк. 4:11), все для Него и 
для Его славы (Кол. 1:166). Ему слава во 
веки. Аминь (ср. Рим. 15:6; 16:27; 1 Пет. 
4:11; Отк.5:12-13). Только Бог достоии 
славы (1 Кор. 1:31). Только Ои — достой- 
ный Объект хвалы со стороны Своего 
творения. 

УТ. Божия праведность проявля- 

ется в обновленной жизни 
(12:1-15:13) 


Некоторые послания Павла можно 
разделить на две главные части: доктри- 
нальную и практическую. Это верио ив 
отиошении Послания к Римлянам, хотя 
доктринальная часть в ием более чем в 
даа раза длиниее практической. А вот в 
Послаиии к Ефесянам и в Послании к 
Колоссяиам эти части примерно 
одинаковы. 


А. О посвящении себя Богу (12:1-2) 


12:1-2.Практическая часть послания 
начинается увещаинем: Итак умоляю... 
Слово „итак” отражает логическую связь 
с предыдущим разделом (ср. с его упот- 
реблением в 3:20; 5:1; 8:1). Апостол уве- 
щает, исходя из милосердия Божия (со- 
ответствующее греч. слово оиктирмон 
встречаем также в 2 Кор. 1:3; Фил. 2:1; 
Кол. 3:12 н Евр. 10:28). На теме мило- 


Римлянам 12:3-5 


сердия Божия Павел подробио останав- 
ливался в первых 11 главах. Теперь же во 
имя этого милосердия он умоляет своих 
читателей: представьте теля ваши (ср. с 
„членами” в Рим. 6:13) в жертву живую. 
Тело верующего — это храм живущего в 
нем ДухаСвятого (1 Кор. 6:19-20). В свете 
Ветхозаветных жертвоприношений по- 
нятие „тела” символизирует здесь жизнь 
во всей ее полноте, которая через тело 
проявляется. Но в отличие от ветхоза- 
ветных жертв, тут речь идет о „живой 
жертве”. И такая жертва является святой 
(отделенной от мира) м благоугодной 
Богу (см. 12:2), будучи предоставленной 
для разумного (подразумевается — 
„духовного”; по-греч. то же слово ло- 
гикен, чтоив 1 Пет. 2:2, где оно переведе- 
но как „словесное” — „словесное моло- 
ко”) служения (лостериан — это любое 
служение Богу, как например, служение 
священников и левитов). Христиане яв- 
ляются одновременно и верующими и 
священниками, отождествляемыми с 
великим Первосвящеиником Иисусом 
Христом (ср. Евр. 7:23-28; 1 Пет. 2.5, 9; 
Отк. 1:6). Принесение верующим всей его 
жизни в жертву Богу соответствует его 
святому служению Ему. В свете подроб- 
но рассмотренного Павлом и четко им 
аргумеитированиого милосердия Божия 
(Рим. 1-Й главы) такое служение явля- 
ется достойным отзывом верующих на 
Божию благодать. 


Апостол показывает , что „жертво- 
приношевие”, к которому ои призывает 
верующих, предполагает полную пере- 
менуих жизнн как в отрицательном, тах и 
в положительном аспекте ее. Не сообра- 
зуйтесь с веком (в зиачении „мира”) сим 
(слово „не сообразуйтесь” находим еще 
только в 1! Пет. 1:14), — повелевает апос- 
тол прежде всего. От образа жизни, при- 
сущего „настоящему лукавому веку” 
(Гал. 1:4; ср. с Еф. 1:21), следует теперь 
отказаться. Затем Павел говорит: мо 
преобразуйтесь обновлением ума ваше- 
го. Греческое слово метаморфоузе 03- 
иачает полное преображение, идущее из- 
нутри (ср. 2 Кор. 3:18). Центр этого изме- 
нения лежит в разуме (ноос) человека, 
который контролирует его жизиенную 
позицию, мысли, чувства и поступки (см. 
Еф. 4:22-23). Если ум верующего посто- 
янио обновляется под воздействием на 
него Слова Божиего, молитв и общения 
этого человека с другими верующими, то 
и вся его жизнь „преображается”. 


Павел добавляет: чтобы вам позна- 
вать (букв. „убеждаться на опыте”), что 
есть воля Божия, благая, угодная исовер- 
шенная. Перечисленные три свойства не 
есть свойства Божней воли, как это мож; 


но заключить из нашего русского (и неко- 


торых других) перевода. Павел хочет 
сказать, что воля Божия всегда исходит 
из того и направлена иа то, чтоесть добро 
(..благо”; в частности, для каждого ве- 
рующего) и совершенство, угодное Богу. 
По мере того, как верующий обнов- 
ляется своим умом и становится все более 
подобным Христу, его охватывает все 
большее желание жить не по своей воле, а 
по воле Божией. Ведь он позиает, что 
воля Божия преследует то, чтоесть благо 
для него (и это угодио Богу), и является 
совершеиным во всех отношениях. Ею 
предусмотрены все его нужды. Но для 
того, чтобы понимать, желать и делать 
то, что угодио Богу, верующий должен 
постоянно обиовляться духовио. 


Б. О христианском служении (12:3-8) 


12:3-5. Посвященность верующего 
Богу и перемена им образа жизни прояв- 
ляются в его служеннн духовными да- 
рами в теле Иисуса Христа. Будучи апос- 
толом Христоным (вю дажной мине бла- 
годати; ср. 1:5; 15:15-16) Павел преду- 
„всякого” верующего: ве 


думать. Высокое мнение о самом себе не 
свойственно истинному христианину. 
Павел побуждает своих читателей: но 
думайте скромно, но мере веры, какую 
каждому Бог уделил. Важно понимать, 
что веры каждому христнанину Бог уде- 
лил неодинаково, но каждому она дана 
для служения Ему, потому-то и следует 
думать о себе „ по мере веры”, т.е. соот- 
ветствеино своему служению Богу. Павел 
подчеркивает всем строем фразы, что 
человеческая гордость неугодиа Богу (ср. 
3:27; 11:18, 20) отчасти потому, что все 
природные и духовные способности, ко- 
торыми обладвет тот или иной человек, 
даны ему Богом. Поэтому каждому хри- 
стианину должны быть свойственны 
смирение исознаннетого, что он — лишь 
один из членов тела Христова. Для на- 
глядности апостол прибегает к паралле- 
лизму, сушествующему между физичес- 
ким телом человека, каждый из членов 
(органов) которого имест свои специфи- 
ческие функции, и общиной верующих, 
составляющих во Христе духовное тело 


182 


(ср. 1 Кор. 12:12-27; Еф. 4:11-12, 15-16). 
Суть заключается в том, что не тело 
служит отдельным членам, а отдельные 
члены — телу. Разница между „многими” 
способствует единству всего тела. Вот 
почему так важно, чтобы каждый здраво 
судил о самс.л себе, а также правильно 
оценивал различные Божии дары и умело 
пользовался ими в деле церковиого слу- 
жения. 

12:6-8. Павел переходит к рассмотре- 
нию того, как нужно применять на прак- 
тике то, о чем говорилось выше (ст. 3-5), 
т.е. как использовать полученные от Бога 
духовные способности в церковном слу- 
жении (ст. 6-8). Принцип, которым он 
руководствуется, — мы..имеем различ- 
ные дарования (ср. ст.4) — „но неу всех 
членов одно и то же дело”; ср. также с 
1 Кор. 12-4). Бог дает верующим дары по 
Своей благодати. Павел перечисляет 
семь таких ‘даров, и ии один из них, за 
исключением, возможно, только проро- 
чества, не являются дарами явными и 


видимыми. Тот, кто имеет дар пророчес- 
тва, должеи пророчествовать по мере ° 


веры. Другими словами, пророчествую- 
щий, т.е. передающий Божию весть 
ради „назидания, увещания и утешения” 
(1 Кор. 14:3) должен делать это всоответ- 
ствии с истиной, открытой Богом прежде 
(см. о „вере” как об учении в Гал. 1:23; 
Иуд. 3,20). А ват еще шесть перечислен- 
ных даров: „служение”, учительствова- 
ние, увещанне, раздавание, иачальство- 
ванне, благотворение. Помогать людям в 
их нуждах следует щедро, без скупости 
(ср. 2 Кор. 8:2; 9:11, 13). Руководить 
(„начальствовать”; букв. — „стоять впе- 
реди” ; ср. с „предстоятелями“ в 1 Фес. 
5:12) нужно усердно, т. е. ревиостно и 
серьезно, а не с ленцой и без энтузиазма. 
Благотворительиость должна осущест- 
вляться с радушием, т. е. с радостью, а не 
уныло. Три из этих семи даров пере- 
числеиы и в ! Кор. 12:28 — пророки, 
учителя, руководители (по-русски — 
„иным дал силы... управления”); а два в 
Еф. 4:11 (пророки и пастыри-учители). 
Апостол Петр упоминает о даре служе- 
ния (1 Пет. 4:10-11). Каждый верующий 
должен верно служить тем даром, какой 
ои имеет. 


В. Об отношениях христиан друг 
с другом и с миром (12:9-21) 


Вэтом разделе мы находим целый ряд 
коротких поучений касательно взаимо- 


из него: 


Римлянам 12:5-12 


отношений верующих с другими людьми 
— как спасенными, так и неспасенными. 

12:9-10. Эти поучения, имеющие осо- 
бое значение, апостол начинает с того, 
что является ключом к их успешному 
исполнению: любовь (подразумевается 
— ваша) да будет непритворна (букв. — 
„без лицемерия”). То есть такой, какую 
питает к верующим Бог, и которая „изли- 
лась в сердца" их Духом Святым (5:5). 
Именно такую искреннюю, ”непритвор- 
ную” любовь должны христиане прояв- 
лять силою Духа Святого к другим лю- 
дям. Греческое слово анипокритос — 
„нелицемерная”,' переведенное здесь как 
„непритворна”, встречаем в 2 Кор. 6:6 и 
1 Пет. 1:22, тоже применительно к люб- 
ви; в 1 Тим. 1:5; 2 Тим. 1:5, где оно 
относится к вере; и, наконец, в Иак. 3:17 
— применительно к мудрости. 


Это первое повеление сопровождает- 
ся двумя другими, как бы вытекающими 
зла, прилетляй- 
тесь к добру. Многие богословы счита- 
ют, что эти две фразы раскрывают ха- 
рактер непритворной дюбви и перефра- 
зируют стих следую образом: „лю- 
бовь да будет вепритворною, отвраща- 
ющейся от зла ц прилепляющейся к доб- 
ру”. Об отвращении ко злу (греху) во всех 
его проявлениях часто говорится в Биб- 
ли (Пс. 96:10; 118-104, 128, 163; Прит. 
8:13; 13:5; 28:16; Евр. 1:9; Отк. 2:6). От- 
вращение от зла должно сопровождаться 
стремлением („прилеплением”) к добру 
(ср. 1 Пет. 3:11). 

Любовь, изливающаяся в сердца ве- 
рующих от Бога, должна быть иаправ- 
леиа на других верующих. Греческое сло- 
во филосторгои, переведенное как 
„братолюбивы”, предполагает нежность, 
сопутствующую отношениям близких 
людей в семье. Как ив Рим. 12:9, вторая 
часть предложения объясняет первую. 
Таким образом 10 стих можно перевести 
так: „Относитесь с братской любовью 
друг ко другу, как члеиы одной семьи, 
почитая каждый в первую очередь дру- 
гого” (ср. с фразой в Фил. 2:3 — „по- 
читайте один другого высшим себя”; 
именно в таком смысле надо поннмать 
„предупреждайте“ — как „ставьте других 
впереди себя”). 

12:11-12. Далее идут  иесколько 
иаставлений относительно того, какими 
личными качествами должен обладать 
верующий, чтобы больше привлекать к 
себе других людей. Ключевая мысль 11 
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Римлянам 12:13-18 


стиха выражена в последней части его: 
Господу служите. Первые же две фразы 
этого стиха объясняют, как именно дол- 
жен верующий служить Господу, будучи 
Его рабом (по-греч. доулос; ср. 1:1): в 
усердим не ослабевайте, т.с. будьте усер- 
дны, не зная колебаний, ие поддаваясь 
лени; духом пламенейте (слово зеонтес. 
переведенное как „пламенейте”, встреча- 
ется еще раз только в Деян. 18:25, где оно 
употреблено по отношению к Аполлосу). 
Под словом „дух” здесь может подразу- 
меваться как личный дух человека, так и 
Дух Святой. Служа Богу как Его рабы, 
верующие должны быть прилежны и ис- 
полнены энтузиазма. 

Три иаставления, изложенные в 12 
стихе, можно рассматривать или в ка- 
честве независимых, или как дополняю- 
щие объяснение того, как нужно служить 
Господу. Утешайтесь надеждою. Ведь 
надежда на Христа является источником 
радости и утешения для верующих (Рим. 
5:2-5; 1 Пет. 1:6-9). В скорби будьте тер- 
пеливы. То есть верующие должны стой- 
ко переносить посылаемые им испытания 
(ср. Рим. 5:3). В молитве (будьте) по- 
стоянны. Христиане должны постоянно 
просить у Бога мудрости, силы и ру- 
ководства (ср. 1 Фес. 5:17). О постоянстве 
в молитвах см. Деян. 1:14; 2:42; Кол. 4:2. 

12:13. Возвращаясь к обязанностям 
христиан по отношению к другим верую- 
щим, Павел призывает: В нуждах светых 
принимайте участие (дослоано: „де- 
литесь со святыми, сообща удоалет- 
воряйте свои нужды”). Это было харак- 
терио для церкви в Иерусалиме (Деян. 
2:44-45; 4:32, 34-37). Та же забота о ближ- 
них побудила верующихв Антиохии (Де- 
ян. 11:27-30) и самого Павла оказать ма- 
териальную помощь нерусалимским 
христианам (1 Кор. 16:1-4;2 Кор. 8-9; 
Рим. 15:25-27). В том же плане звучит и 
второе повеление апостола: ревнуйте о 
странноприимстве (дословио — „будьте 
дружелюбиы к странникам”). Оба этих 
служения — помощь нуждающимся, и 
страииоприимство или гостеприимство 
— относятся к аспектам помощи другим. 


12:14-16. Наставления апостола, из- 
ложенные в этих стихах, касаются ре- 
акции верующих иа поступки и чувства 
других людей — как верующих, так н ие- 
верующих. Обычно иеиависть и гонения 
со стороиы других людей вызывает у 
гонимых ответную исиависть, однако, 
Павел говорит: Благословляйте гоните- 


лей вапгих, благословляйте, а не прок- 
линайте (ср. Мат. 5:44). Вполне возмож- 
ио, что Павел, когда писал эти строки, 
думал о Стефане (Деян. 7:59-60) или о 
Самом Иисусе Христе (Лук. 23:34). Оба 
онн молились за тех, кто мучил и убивал 
их, прося, чтобы Бог простил их. 

Христиане должны сочувственно от- 
иоситься к другим людям (как к веру- 
ющим, так и к неверующим). Павел иа- 
ставляет: радуйтесь с радующимися и 
плаячьтес плачущими. Отсюда вытскаети 
следующее иаставление: Будьте едино- 
мысленны между собою (букв. — „от- 
иоситесь друг к другу ровио; как отно- 
сятся к вам, так и вы относитесь к дру- 
гим”; ср. Рим. 15:5; Фил. 2:2; 1 Пет. 3:8). 
Только в этом случае можно сочувст- 
вовать друг другу. В развитиеэтой мысли 
даны следующие два иаставления: ве вы- 
сокомудрствуйте (т. е. „не думайте о себе 
слишком много” (ср. Рим. 11:20; 12:3), ио 
последуйте смиренным(т.е. учитесь ста- 
вить себя на один уровейь с теми, кто не 
занимает в жизни высокого положения; 
ср. Иак. 2:1-9). Итог этим двум настав- 
лениям подводится в последнем иастав- 
ленни стиха, в сущности повторяющем ту 
же мысль, что и во ятором иаставлении, 
— не мечтайте о себе (буквально: „не во- 
ображайте о себе чрезмерно”; ср. Прит. 
3:7; Рим. 11:25). Тот, кто слишком вы- 
сокого мнения о себе, не может сочувс- 
твовать другим. 


12:17-18. Поучения, изложенные в 
стихах 17-21, относятся к сфере отно- 
шений верующих с неверующими, кото- 
рые причиняют христианам зло (ст. 17), 
являются их „врагами” (ст. 20). Прин- 
ципом соблюдения справедливости в 
Ветхом Завете было —- „око за око” (Исх. 
21:24), ио Павел пишет: Никому не воз- 
давайте злом за зло (ср. 1 Пет. 3:9). 
Напротив: пекитесь о добром пред всеми 
человеками (слово кала — „прекрасное”, 
переведенное как „доброе”, употреблено 
в этическом смысле, в значенни — „о том, 
что благородио”). Павел затем повеле- 
вает верующим: будьте в мире со всеми 
людьми (ср. „будьте единомысленны 
между собою” - Рим. 12:16). Но осознавая 
пределы человеческих возможиостей, ои 
добавляет: если возможно с вашей сто- 
роны. Мирные, гармонические отиоше- 
ния с другими людьми - не всегда до- 
стижимы, но да ие ляжет ответственность 
за иарушение мира иа верующего (см. 
Мат.5:9). 
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12:19-21. Для апостола Павла харак- 
терио чередование поучений в позитив- 
ной форме с таковыми в негативиой. 19-й 
стих он начинает с иаставления в ие- 
гативиой форме (ср. 17а): Не мстите за 
себя. Вместо того, чтобы отомстить 
обидчику, дайте место гневу Божию, и 
это потому, что Сам Бог сказал: „Мне 
отмщенне, Я воздам” (Втор. 32:35; ср. 
Евр. 10:30). Классическим примером та- 
кого поведения был Давид, который ие 
убил Саула, хотя Бог дважды ках будто 
предавал того в руки Давида. В свете 
Божиего обещания о воздаянии за зло, 
которое Он покарает Сам, христиане 
должны накормить своих врагов, если 
они голодны, и иапоить их, если онн 
жаждут, другими словами — иа зло, ко- 
торое те делают, они должны отвечать 
христнанскою любовью. Выражение со- 
берешь ему на голову горящие уголья, 
как и первая часть 20 стиха, взяты из 
Прит. 25:21-22. Тут, ‘вероятно, под- 
разумевался один из египетских ритув- 
лов, согласно которому человек, желая 
показать, что глубоко в чем-то раска- 
изается, должеи был носить иа голове 
горшок с раскаленными древесными уг- 
лями. Помощь в нужде, а не проклятие, 
скорее поможет обидчику устыдиться сво- 
его поведения и покаяться в нем. Павел 
подводит итог сказанному в следующих 
словах: не будь побежден злом (т. е. не 
поддавайся искушению отомстить), но 
побеждай зло добром (ср. Мат. 5:44: 
„пюбите врагов ваших”). И тут снова — 
чередование поучения о Том, что ие сле- 
дует делать, с поучением о том, как сле- 
дует поступать (ср. Рим. 12:9, 11, 16-20). 


Г. Об отношении к властям (13:1-7) 


13:1-3. Рим был столицею огромной 
империи, городом, в котором находи- 
лось ес правительство. Как римские 
граждане, ак томуеще и жители столицы, 
читатели послания хорошо знали и отом 
славиом, и о том постыдном, что совер- 
шалось в Римев дии императора Нероиа, 
правившего с 54 по 68 годы и.э. Но не 
только римскими гражданами были оии, 
а и гражданами царства Иисуса Христа 
(Фил.3:20; Кол. 1:13). И Павел говорит 
тут о нормах их поведения, ках христиан 
по отношению к гражданским аластям 
Рима. Начало 13-Й главы в этом послании 
является самым длинным и подробиым в 
Новом Завете поучением иа этот счет (ср. 
Е Тим. 2:1-4; Тит. 3:1; 1 Пет. 2:13-17). 


Римлянам 12:19—13:1-10 


Ключевым положением является сле- 
дующее: Всякяя душа да будет покорна 
высшим властям. И это потому, что нет 
власти неотБога (ср. Дан. 4:17, 25, 34-35). 
Посему противящийся власти протн- 
вится Божию установлению. Люди, по- 
ступающие так, фактически бунтуют 
против Бога, а потому сами навлекут на 
себя осуждение (как со стороны граждан- 
ских властей, так и со стороны Господа). 
Тем же, кто повинуются властям и ие 
совершают ничего предосудительного, 
иечего бояться, поскольку правящие 
страной поощряют тех, кто делает 
доброе. 

13:4-5. Апостол подчеркивает, что 
”иачальники” — это Божии слуги (о чем 
сегодня часто забывают). Поощряя де- 
лающих доброе (ст. 3}, они исами служат 
добру (ст.4). С другой стороны, онн носят 
оружие (меч) как Божии слуги (два раза в 
4 ст. называет Павел представителей 
гражданских властей „слугами Божн- 
ими”; ср. ст. 6); в качестве таковых оии и 
„отмстители”, иаказывающие за зло. Го- 
сударственная власть, при правильиом ее 
функционировании, предотвращает уг- 
розу тирании и вершит справедливость, 
карая „делающих злое”. Верующие по 
двум причииам должны покоряться ала- 
стям: чтобы не подвергнуться иаказанию 
и сохранить чистую совесть перед Богом, 
сознавая, что повиноваться властям по- 
велевает Бог. 

13:6-7. Христиане должны не только 
подчиняться аластям (см. ст. 1, 5), но и 
поддерживать государство в финансовом 
отношении, т. с. платить налоги (ср. Мат. 
22:21). И опять-таки потому, что 
„начальники” — Божии служители (см. 
Рим. 13:4), сим самым постоянно заня- 
тые, и потому нуждающиеся в матери- 
альной поддержке со стороны граждан, в 
том числе и христиан. Итак, христиане 
должны отдавать всякому должное; кому 
подать, подать... кому честь, честь. 


Д. О жизни в свете приближающегося 
спасения (13:8-14) 


13:8-10. Обсуждение обязанностей ве- 
рующих по отиошению к аластям, оче- 
видно, наводит Павла иа мысль об их 
обязанностях по отношению к другим 
людям. Ои пишет: Не оставайтесь долж- 
ными никому ничем, кроме взаимной 
любви. В такой форме он подчеркивает, 
что долг христианина — проявлять 
данную ему Богом любовь в отношениях 
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Римлавам 13:11-14 


со всеми людьми. И да не будет обре- 
менен он другими долгами. А любвиему 


должио хватать всегда и на всех (Иоан. 


13:34-35; 1 Кор. 16:14; Еф. 5:2; Кол. 3:14; 1 
Иоан. 3:14, 23; 4:7, 11, 21). 

Насколько это важно — всегда являть 
любовь, видно из пояснения апостола: 
Ибо любящий другого исполнил закон 
(ср. Мат. 22:39; Мар. 12:31). В любви, ане 
в механическом следовании установлен- 
ным правилам, — сущность Закона (ср. 
Гал. 5:14). 

Павел затем цитируст несколько кон- 
кретных повелений из социального раз- 
дела, если можно так выразиться, Десяти 
заповедей. Не прелюбодействуй, не уби- 
вай, не кради и не пожелай чужого соот- 
ветствуют 7, 6, 8 и [0 заповедям (именно в 
таком порядке; см. Исх. 20:13-15, 17). 
Итог этому разделу закона, Павел под- 
водит в одной цитате, взятой из книги 
Левит — 19:18. Интересно отметить, что 
в тех же словах резюмировали эту часть 
закоиа как иудейские раввины, таки 
Иисус Христос (ср. Мат. 22:39). Затем 
Павел выражает тот же принцип в других 
словах: Любовь не делает ближнему зла 
и повторяет (ср. Рим. 13:8) главиое свое 
утверждение: мтак любовь есть испол- 
нение закона. А это зиачит, что только 
тот, кто во Христе, может исполнить как 
эти, так и другие требования закоиа (8:4). 


13:11. Проявление Божней любви — 
это постоянная обязаииость христиани- 
иа, и обязаииость эта возрастает с 
учетом времени. Павел иамекает тут иа 
грядущий конец времен и приближающе- 
еся возвращение Господа Иисуса. Следо- 
вательно наступил уже час пробудиться 
нам от сна.Наступил „час” духовного 
бодрствования и всяческого усердня (ср. 
Еф. 5:14; 1 Пет. 5:8). Ведь спасеиие ныне 
ближекнам (речь идет об окоичательиом 
спасении, которое совершится при вто- 
ром пришествии Христа — ср. Рим. 8:23; 
Евр. 9:28; 1 Пет. 1:5}, нежели когда мы 
уверовали (ср. Иак. 5:8). Каждый прожи- 
тый деиь приближает верующего к окон- 
чательному спасению и освобожденню. 

13:12. Время возвращения Христа на 
землю и завершения Им спасения веру- 
ющих (ст. 11) Павел называет днем, 
который приблизился. Нынешиее время, 
когда Христа нет на земле (Иоан. 14:2-3; 
Деян. 1:11) и здесь действует сатана 
(2 Кор. 4:4; Еф. 2:2), названо „ночью” (см. 
2 Пет. 1:19). (Вангл. переводе Библии ска- 
заио: „ночь почти прошла”.) Поскольку 
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день приблизился, Павел призывает своих 
читателей: итак отвергием дела тьмы и 
облечемся в оружие света. Христиане — 
это солдаты армии Христа, которые но- 
стоянно должны быть на страже и воору- 
жены для битвы (Еф. 6:10-17; 1 Фес. 5:8). 
Жить жизнью, прославляющей Христа, 
это значит „быть во свете” (Иоан. 12:36; 
ЕФ. 5:8, 14; Кол. 1:12; { Фес. 5:5; 1 Иоан. 
1:7; 2:10). 

13:13-14. В стихе 13 Павел повторяет 
мысль, высказанную в ст. 12, ио облекаст 
ес в речевой образ, взятый ие из войны; а 
из стиля повседнеаной жизни. Он при- 
зывает: Как днем (Т. е. „поскольку ив- 
ступает день”: будем вести себя благо- 
чинно... Преступления, насилие, беззако- 
ния — все это ассоциируется со „тьмой”и 
„ночью” (Иоан. 1:5; 3:19-20;8:12; 12:35, 46; 
Еф. 5:8, 11; 6:12; 1 Фес. 5:7; 1 Пет. 2:9; 1 
Иоан. 1:5-6; 2:9, 11). Может быть, на это 
противопоставленис иавела Павла его же 
фраза в 12 стихе — „Делатьмы”. В любом 
случае перечисленные апостолом дела и 
действия несомненно являются „Делами 
тьмы”: „пирование”, пьянство, сладо- 
страстие, распутство, ссоры, зависть (ср. 
Гал. 5:19-21). Интересно отметить, что 
зависть Павел тоже считает аморальным 
явленнем. Всему этому не должно быть 
места в жизни христианина, ибо он при- 
надлежит „свету”. 

Жизиь уверовавшего во Христа 
должиа быть чистою и святою, особенно 
в свете того, что скоро Господь снова 
придет на землю (Рим. 13:11-12; 1 Иоан. 
3:3). Для того, чтобы преуспеть в такой 
жизни, христианам следует „облечься” в 
Иисуса Христа (см. Еф. 4:24; Кол. 3:10). 
Принимая спасение, верующий и „об- 
Лекается” в Него, так что и вести себя 
должен соответствующим образом (Гал. 
3:27). А еще секрет упомянутой победной 
жизни состоит в том, чтобы верующий 
человек не превращал внохотн попечение 
© плоти (дословно: „не думай в первую 
очередь о плоти”; ср. Рим. 8:3-5, 8-9, 12- 
13). Нельзя христианину потворствовать 
своей греховной природе и угождать ей. 


Е. Счова о взаимоотношениях 
верующих (14:1-15:13) 


Павел уже рассмотрел различные 
стороны личных взаимоотношений ве- 
рующих с другими людьми (12:9-21; 13:8- 
10), но вот взаимоотношения в среде 
самих христиан представляются апосто- 
лу столь важной темой, связаниой со спе- 


цифическими проблемами, что это тре- 
бует особого обсуждения. Отношения 
между члеиами Божией семьи должны 
быть непременно гармоничными. 


1. НЕ СУДИТЕ (14:1-12) 


Наразных уровнях духовной зрелости 
иаходятся те, кто уверовали во Христа. И 
жизнь они прожили разную, что сказы- 
вается иа представлениях их и поведении. 
Следовательно, первым уроком, ко- 
торый следует усвоить ради того, чтобы 
жить в ладу с другими верующими, — это 
прекратить осуждать друг друга. 

141-4. В центре этих стихов — тот, 
кто слаб („немощем”) в вере, и это под- 
черкнута вынесением слова „немощный” 
в самое иачало. Павел иаставляет своих 
читателей „принимать” (ср. 15:7) тако- 
вого „без споров о мнеииях”. То есть 
христианина, которому свойственны оп- 
ределенные колебания и неуверенность, 
следует принимать всреду верующих нес 
тем, чтобы опровергать его мнения, 
ссорясь с ним по зтому поводу. 

Разные точки зрения были в то время, 
в частности, на то, следует ли унотреб- 
лять в пищу мясо: Ибо мной уверен, что 
можно есть все, а немощный ест овощы. В 
англ. Библии эта фраза звучит несколько 
иначе: „Вера одного позволяет сму есть 
все, а другой, слабый в вере, ест овощи”. 
Почему некоторые верующие были тогда 
вегетарианцами, не сказано. Поскольку 
эта проблема как-то связана с исповеда- 
нием христианской веры, возможно, что 
некоторые верующие предпочитали вов- 
се не есть мясо, чем ненароком упот- 
ребить в пищу идоложертвеииое (ср. 
1 Кор. 8; 10:23-30). Но ие причина, кото- 
ройонируководствовались, занималаапос- 
тола, а возникшее в связи с этим разно- 
мыслие среди верующих. 

В подобных обстоятельствах важно, 
чтобы одии не осуждали других. Гре- 
ческое слово ексоутгенейто. переведен- 
ное как „уиичижать”, встречается также в 
Рим. 14:10 и употреблено в зиаченин „от- 
вергать с презрением” (ср. с употребле- 
нием этого же слова в Гал. 4:14; и | Фес. 
5:20). Причина, по которой „сильные“ 
верующие не должны презирать „слабых 
верующих”, а „слабым” не следует осуж- 
дать „сильиых”, заключается в ТОМ, ЧТО 
„Бог принял” (то же самое слово, что и в 
14:1) и тех и других. (Вторая причина 
этого приведена несколько позже, в 10 
стихе.) Каждый верующий является ра- 


Римлянам 14:1-12 


бом Божинм и даст отчет Богу как своему 
Судье. Тем же, кто судит других хри- 
стиан, Павел задает вопрос: Кто ты, 
осуждающий чужого раба?(Здесь гречес- 
кое слово оикитен, переведенное как 
„раб”, на самом деле не означает раба в 
точном смысле слова (греч. дулос).но до- 
машнего слугу). Причастие „осуждаю- 
щий” („..ты, осуждающий..."), по-види- 
мому, указывает иа то, что Павел имел в 
виду каких-То конкретных людей, при- 
надлежавших к римской церкви. Такая 
критика, поего убеждению, недопустима, 
поскольку слуги подчнняются не друг 
другу, а своему Господину, Который н 
оценит их в свое время.Пред своям Гос- 
подом он стоит яли падает, — заключает 
апостол, — и будет восставлен (по-греч. 
это звучит примерио так: „будет утвер- 
ждеи на ногах”), ибо силен Бог восста- 
вить его. Даже если щепетильного веру- 
ющего осуждают другие христиане, Бог 
может защитить его. 


14:5-8. Другая причина разиомыслия 
среди верующих тех дней в „различении” 
дней. Иной отличает день от дня, а дру- 
гой судит © всяком дне равно (речь туто 
том, какой из дней считать более священ- 
ным, а какой — менее; ср. Кол. 2:16). И 
опять-таки, кто прав, а кто нет, не вол- 
нует апостола Павла. Он озабочен тем, 
чтобы соблюдался принцип: Всякий по- 
ступай по удостоверению своего ума (ср. 
Рим. 14:14, 22). Каждому верующему 
следует чутко прислушиваться к своему 
сердцу, чтобы удостовериться, что он 
поступает по воле Господа. И совето- 
ваться с Ним. Этот принцип применим в 
любом случае, где среди верующих могут 
возникнуть разные мнения, независимо 
от того, идет ли речь о пище, или < 
соблюдении праздников, или о других 
каких-то вещах, прямо не запрещеиных 
Библией. Все прииадлежит Богу, и все 
освящеио Им (1 Кор. 10:25-27; | Тим. 4:3- 
5). В первую очередь надо помнить о 
подотчетности каждого верующего 
только Богу — к любой сфере его жизни. 
Бог видит верующего на всяком месте, и 
спрашивать с него — Его прерогатива, а 
не других верующих. Живем ли — для 
Господа живем, умираем ли — для Гос- 
нода умираем. : 

14:9-12. В этьх стихах Павел 
объясняет с богословской точки зрения, 
почему верующим следует воздержи- 
ваться от осуждения других верующих. 
Одна из причин искупительной смерти 
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Римлянам 14:13-18 


Господа Иисуса и Его воскресения — в 
том, чтобы стать Ему Владыкой и над 
мертвыми и над живыми. А: поскольку 
Владыка — Он,верующим не подобает 
судить и презирать своих собратьев: ведь 
инкто из них не стоит выше другого — 
как его судья, ио все равны передединым 
Судьею — Христом. 

Наступит день, когда Иисус, будучи 
Господом, воссядет иа судейском месте 
(по-греч. бема), чтобы рассмотреть и 
оценить жизнь и служение каждого из 
своих слуг (ср. с „всем иам... явиться пред 
судилище Христово” во 2 Кор. 5:10). В 
подтверждеине иеизбежности предсто- 
ящего суда Павел ссылается иа пророка 
Исаню (Ис. 49:18 и 45:23); мысль его в 
том, что каждому придется предстать 
перед Христом и во всем исповедаться 
Ему как Господу (ср. Фил. 2:10-11): Каж- 
дый из иас за себя даст отчет Богу, — 
пишет апостол. Из того, что, обращаясь к 
христиаиам в Риме, Павел и себя вклю- 
чает в их число („Все мы предстанем...”, 
14:10), следует, что речь ои ведет о том 
„суде Христовом”, на который предста- 
нут только верующие (о том же речь ив2 
Кор. 5:10). Поскольку Божий суд будет 
совершаться посредством Сына (Иоан. 
5:22, 27), можио полагать, что на судей- 
ском месте будут восседать и Отец и Сын. 
На этом суде ие будет решаться вопрос о 
вечной жизии верующего, ибо ои ужебыл 
решеи в тот момеит, когда человек 
уверовал во Христа (ср. Рим. 8:1); пред- 
метом разбирательства иа нем станут 
жизнь и служеине верующего Господу 
(см. 1 Кор. 3:12-15), и каждый получит 
или порицанне или похвалу (см. 1 Кор. 
4:4-5). Этот суд над верующими с особой 
силой свидетельствует о верховиом ала- 
дычестве Бога над всем сущим. 


2. „НЕ ПОДАВАИТЕ СЛУЧАЯ К ПРЕТК- 
НОВЕНИЮ ИЛИ СОБЛАЗНУ" (14:13-23) 


Предупреждение Павла „не судить” 
направлеио было против неприятия од- 
ними христианами убеждений других (ст. 
1-2). Но „медаль” эта имела и другую 
сторону — восприятие убеждений и по- 
ступков верующего его собратьями. 
Кто-то полагает, что волен поступать по 
своим убеждениям, которые другими не 
разделяются. Апостол предупреждает, 
что такое поведение может служить „к 
преткновению или соблазну” других ве- 
рующих, т.е. мешать им в духовном воз- 
растании. - 
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14:13-14. Стих 13 подаодит итог вы- 
шесказаииому, и вводит новую тему: Не 
станем же более судить друг друга, а 
лучше судите самих себя и свои поступки, 
что бы вам не подавать брату случая к 
преткновению или соблазну, которые 
могли бы ввестиего в грех (ср. | Кор. 8:9 и 
см. ком. иа Рим. 14:20-21). 

Возвращаясь к вопросу о пище (см. 
14:2-3,6), Павел выражает собствеиное 
миенне (ср. ст.5) как христианин, что нет 
ничего (в значении — никакой пищи) в 
себе самом нечистого (букв. — „просто- 
го, грубого”) — см. Деяи. 10:15; Рим. 
14:20; 1 Кор. 8:8. Проблема, одиако, за- 
ключалась в том, что ие все верующие, в 
особенности евреи, поиимали это так же, 
как апостол. Потому-то и заключает 
Павел: только почитающему что-либо 
иечистым, тому нечисто (ср. Тит. 1:15). 
Однако настаивая иа своем понимании 
„чистого” и „иечистого”, верующий мо- 
жет „огорчить” братьев своих. На этом 
Павел подробнее останавливается в сле- 
дующих стихах (Рим. 14:15—18). 


14:15-18. Как же должеи поступать 
тот, кому убеждения позволяют есть все, 
в свете предубеждений брата против той 
или ииой пищи? По христианской любви 
своей ои должеи пожертвовать своей сво- 
бодой во Христе, чтобы ие дать повода к 
духовиому соблазну брату своему в Гос- 
поде. А если ои будет настаивать насвоем 
праве пользоваться данной ему свободой, 
огорчая брата (букв. —„ причиняя ему 
боль”), заключает Павел, то уже не по 
любви будет поступать. Ведь его упрям- 
ство может привести к духовиой гибели 
того, за кого Христос умер. Слово аполи 
переведениое как „губить”, часто означа- 
ет вечиую гибель. Однако в даииом слу- 
чае речь идет не о ней, а о том, что если 
верующего побуждать поступать про- 
тив его правил, пусть даже более 
строгих, чем требуется, то ои, возможно, 
станет терзаться муками совести (ср. 
1 Кор. 8:10-12). Упорствующий в своих 
правах рискует нанести урон своей хри- 
стианской свободе (в глазах других лю- 
дей): Да ие хулится ваше доброе, — 
пишет апостол. То есть, да ие считают 
люди сквериым то, что на деле есть „доб- 
рое” — вашу христианскую свободу. 

Всему этому не должно быть места. В 
конце-концов пища не самое важиое 
(1 Кор. 8:8) и не в ней суть Царствия 
Божиего: Ибо царствие Божие ие пища и 
питие, но праведность (букв. — „честиая 
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жизнь,”) и мир (Рим, 12:16, 18; 14:19) и 
радость во Святом Духе (ср. 15:13). Имии 
определяется гармония христиаиских 
взаимоотношений. Хороший христнанин 
более стремится поступать так, чтобы 
нести другим мир и радость, чем навя- 
зывать им свои представления и образ 
жизни. Кто сим служит Христу — в хри- 
стнанской любви и праведности, в мире и 
радости во Святом Духе — тот угоден 
Богу (ср. Рим. 12:1; 15:1; Евр. 13:21) и 
заслуживает одобрения со стороны лю- 
дей (а не осуждения их — см. ст. 16). 

14:19-21. Виовь и виовь подчеркивая, 
как важио христианииу ие подавать по- 
вод к духовиому „преткиовеиию” брату 
своему, апостол призывает читателей: 
Итак будем искать того, что служит к 
миру (ср. ст.17) и ко взаимному назидя- 
нию (букв. „того, что помогает укреплять 
друг друга”; Рим 15:2; 1 Фес. 5:11). Для 
Павла пища и кто что думает по поводу 
нее, были не столь важны, как духовное 
здоровье верующих и общее дело Божие. 
Неверио, по его убеждению, отстаивать 
собственную свободу во Христе в вопро- 
сах пищи („нет ничего в себе самом нечи- 
стого” — см. Рим. 14:14) и пития, если 
кому-то другому это служит поводом к 
„преткновеиию”. Лучше вовсе не есть 
маса, пишет ои, не пить вына и не делать- 
ничего такого, что смущает и огорчает 
брата твоего. Порой следует поступиться 
своей свободой во Христе, если это слу- 
жит ко благу других верующих. Как пи- 
сал апостол в Послании к Коринфянам, 
„все мие позволительно, ио не все полез- 
но” (1 Кор. 10:23). И еще: „Берегитесь 
однакоже, чтобы эта свобода ваша не 
послужила соблазиом для немощных” (1 
Кор. 8:9). 

14:22-23. Касаясь личных убежденнй 
по вопросам, где сталкиваются разиые 
точки зрения, Павел пишет: Ты имеешь 
веру? имей ее сам в себе, пред Богом. 
Другими словами: то, что, ты веришь, — 
правильно (считаешь правильным по 
тому или иному вопросу), да будет меж 
тобою и Богом. Не иадо христианину 
переубеждать другого верующего, име- 
ющего иные представления, дабы он из- 
меиил их. Есть вещи, в которых каждый! 
должен „поступать по удостоверению 
ума своего” (ст. 5), потому что каждый 
живет „для Господа” (ст. 8). Христиан, 
подобных ему самому, у которых чиста 
совесть в отношении упомянутых дел, 
Павел считает „блаженными” (букв. — 
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счастливыми”; ст. 22). С другой сторо- 


ны, тот, кто ест, сомиеваясь, — „осужда- 
ется”. Если христианнн ест или делает 
что-то другое, сомиеваясь при этом, пра- 
вильио ли оио в глазах Господа, т.е. если 
ои „иемощеи в вере” (ст. 1-2), то поступки 
его ие от веры, ие от доверия к Богу 
проистекают, и, следовательио, подле- 
жат „осуждению”. „Все, что ие по вере, 
грех”, — резюмирует Павел. Принцип 
сводится к следующему: „Сомневаешься 
— име делай”. „Сильиый” христианин 
(15:1) сам грешит, побуждая грешить (де- 
лая что-то в сомиении, 14:20) своего сла- 
бого брата, ио согрешает и слабый брат 
(ст. 1-2), поступая против совести своей 
(т.е. „не по вере” — ст. 23). 


14:24-26. (Этот текст в английской 
Библии помещеи в Рим. 16:25-27.) 
Апостол подходит к заключитель- 
иому благословенню. Послание к Рим- 
ляиам содержит в себе самое полиое из- 
ложение им того, что ои называет здесь 
хвоим благословением... и проповедью 
об Инсусе Христе. Истинность их есть 
средство и гарант утверждения слушаю- 
щих в духовной жизни. Возиося хвалу 
Богу, Павел выражает зто в словах: Мо- 
гущему же утвердить вас (ср. 1 Пет. 5:10). 

Апостол говорит, что некоторые ас- 
пекты его благовестия (см.,'к примеру, 
Рим. 11:25; 1 Кор. 15:51; Еф. 5:32) ив 
известном смысле — благовестие в целом 
(см. Еф. 3:3-9; Кол. 1:26-27) являются тай- 
ной, о которой от вечных времёя было 
умолчано, но которая ныне явлена. Бла- 
гая весть о Христе не была „явлеиа” в ' 
Ветхом Завете, и лишь в Новом Завете 
раскрыта оиа. 

В писаниях пророческих (ветхозавет- 
иых; ср. Рим. 1:2), по повелению вечного 
Бога (1 Тим. 1:17), имелись ссылки иа 
Христа (см. Лук. 24:44-45), однако, и сами 
пророкн не вполие поиимали, о чём пи- 
сали они (1 Пет. 1:10-12). Но...ныне, в век 
Церкви, их писания сделались поиятиы. 
Цель этого откровения тайны в поко- 
рении всех народов вере, в послушании 
их Иисусу Христу (ср. 1:5; 15:18; 1 Пет. 
1:2). Из этих слов Павла явствует и его 
озабочениость распространением Еван- 
гелия (ср.Мат. 28:19), и представляется 
естественным, что ои выражает её в 
письме к верующим имперской столицы. 

Следует возиесение апостолом хвалы 
Единому премудрому Богу; тем, что за 
этими словами сказано: чрез Иисуса 
Христа, свидетельствуется, что мудрость 


Римлянам 15:1-12 


Божия являет себя через Христа (ср. Кол. 
2:3). Богу (Отцу) слава во веки. Аминь 
(ср. 11:36). В конечном счёте Бог Отец 
является Тем Единым, Кому принадле- 
жит хвала и слаиа (ср. 1 Кор. 15:24-28). 


3. ПОДРАЖАЙТЕ ХРИСТУ (15:1-13) 


Итак, верующие не должны презирать 
илн осуждать друг друга (14-1-12), и не 
должны один другому подавать повода к 
преткиовению или соблазну (14:13-23) — 
в послании Павла это прозвучало какубе- 
дительное наставление. Теперь апостол 
выдвигает третий принцип, которого 
следует держаться каждому верующему в 
его взаимоотношениях с другими веру- 
ющими: ои должен следовать примеру 
Иисуса Христа. Никто и никогда из жив- 
ших иа Земле не служил примером такой 
высокой самоотверженности, как Господь 
Иисус, в Его служении не Себе, а иа благо 
другим. А потому те, кто иосит Его имя, 
должны подражать Ему. 


15:1-4. Мы, сильные (очевидно, в 
убеждениях и суждениях наших; словами 
этими как бы подводится итог сказан- 
иому в 14 главе) должны (грамматичес- 
ким строем греческой фразы подчерки- 
вается постоянный характер этого 
„должны”, т. е. этой обязанности) ено- 
сить немощи бессильных. Не унижать 
слабых в вере должны сильные, ибо — 
поддерживать их. При этом они не 
должны искать своей выгоды. Заключи- 
тельиые слова 1-го стиха: и не себе угож- 
дать — составляют ключевую фразу: не 
на себе должен быть сконцентрирован 
христианин, но заботиться о духовном 
благе других. Одиако он не должен угож- 
дать им ради угождения как такового, ио 
делать это ради их духовного возраста- 
ния (см. 14:19). Пример этого оставил 
нам Господь Иисус: Ибо и Христос ве 
Себе угождал. Он пришел исполнить 
волю Отца Небесного, пославшего Его 
(Иоан. 4:34) и делал угодиое Ему (Иоан. 
5:30: 8:29). В подтверждение Павел при- 
водит отрывок из мессианского псалма 
(Пс. 68:10). Христазлословили именно за 
то, что Он был одно с Отцом Своим 
Небесным. 

Затем Панел говорит иечто важное о 
цели и роли Свяшеиного Писания: А все, 
что писано было прежде, написано нам в 
наставление, чтобы мы тернением и уте- 
шением из Писаний сохраняли надежду- 
Другими словами, ПисЯйия учат верую- 
щих терпению и ободряют (лутешают”) 


их, чтобы надежда их ие угасала (ср. Рим. 
5:3-5). Христиане учатся из прошлого (из 
того, что записано в Ветхом Завете о 
других людях, не стремившихся угож- 
дать себе), и по мере этого обретают 
подкрепление и утешение в настоящем, с 
надеждою глядя в будущее. 

15:5-6. Терпение и утешение, которые 
черпает веруюший в Библии (см. ст.4), в 
конечном счете даются ему Богом (ст.5), 
Автором Священного Писания. Павел 
молил Бога, чтобы Он посылал его чита- 
телям единомыелие (ср. 12:16) вих следо- 
вании за Христом (по учению Христа 
Инсуса). Конечная цель такого едино- 
мыслия в том, чтобы они единодушно, 
едиными устами (т.е. и в чувствах своих и 
на словах) славили Бога и Отца Господа 
нашего Иисуса Христа (см. 2 Кор. 1:3; 
Еф. 1:3; 1 Пет. 1:3, где употреблена та же 
„формула” в отношении Бога). Именно 
это должно быть главной целью как каж- 
дого верующего, так и Церкви в целом 
{ср. Рим. 15:7; 1 Кор. 6:20; 2 Фес. 1-12). 

15:7. Поскольку смысл общения хри- 
стиан — в единодушном прославлении 
ими Бога, Павел призывает их: Посему 
принимайте друг друга (грамматическая 
форма греч. предложения предполагает: 
принимайте всегда, постоянно). Приме- 
чательно, что именио к этому призывал 
ои в иачале этого раздела „сильных“ 
христиан (14:1). Примером да служит 
здесь верующим Иисус Христос, Кото- 
рый „принял“ иас. Господь принял ве- 
рующих, когда они были не только бес- 
сильными (5:6 — „были иемощны”), ио и 
нечестивыми были (5:8), и врагами Его 
{5:10). Тем более христиане должны пре- 
бывать в общении („принимать”) с теми 
братьями своими, которые отличаются 
от ннх в чем-то несущественном. Иисус 
Христос принял верующих, чтобы они 
могли прославить Бога (букв. по-греч. и 
по-русски: „в славу Божию”), на что и ва- 
правлено в конечном счете христианское 
единство (15:6). 

15:8-12. Указав на Христа как на при- 
мер для верующих, Павел переходит к 
теме Его служения и тех целей, ради 
которых оно совершалось: Иисус 
Христос сделался служителем (слово 
„диакон” происходит от этого греч. слова 
диаконон) для обрезанных. Иисус родил- 
ся евреем и был Мессией, обещанным 
Богом Израилю. Две цели преследовал 
Бог в Его служении. Первая: чтебы ис- 
полнить обещанное отцам (ср. 9:4-5). 


Вторая: чтобы язычники славили Бога 
(ср. 15:6). Завет Бог заключил только с 
евреями (9-4) - не с язычниками (ср. Еф. 
2:12), а потому и не был связан с пос- 
ледними словом. Так что теми духов- 
ными благословениями, которые они 
получили, язычники были обязаны лишь 
милости Божией. Однако от вечиости 
Создателем было предусмотрено благо- 
словить и язычников — через Иисуса 
Христа — как их (не только евреев) Мес- 
сию, а также через Свой Завет с пра- 
отцами Израиля (см. Быт. 12:3 и ср. с 
Иоан. 4:22). 


В дни апостола Павла обе эти цели 
были достигнуты — через отвержение 
Израиля как иарода (ср. Рим. 1:1-31) и 
создание Церкви как из евресв, так и из 
язычников (см. Еф. 2-14-22). Полное и 
окончательное осуществление обеих це- 
лей предусмотрено в будущем, когда Из- 
раиль будет „восстановлеи” и сделается 
главою народов, которые все получат в 
нем благословение (ср. Втор. 30:1-10). 

В подтверждение всей значимости 
сказанного им ослужении Иисуса Христа 
и целей этого служения, в особенности 
относительно язычников, Павел приво- 
дит четыре цитаты из Ветхого Завета, 
предваряя их формулами: как манисамо, 
сказано, говорит. Интересно отметить, 
что Павел берет эти цитаты из всех трех 
частой Ветхого Завета: из Закона, Про- 
роков и Псалмон (Лух. 24:44), ссылаясь 
при этом на трех великих персонажей 
еврейской (Священной истории — на 
Монсея, Давида и Исаию. Первая цитата 
(Рим. 15:9) влята из Песни освобождения 
Давида (2 Цар. 22-50; Пс..17:50); вторая 
(Рим. 15:10) — изпрощальной Песни Мо- 
исея (Втор. 32:43); третья (Рим. 15:11) — 
из самой короткой главы Библии, распо- 
ложенной в середине ее (Пс. 116:1); и 
четвертая (Рим. 15:12) — из Мессиан- 
ского пророчества Исаии (Ис. 11:10). 

В том порядке, в каком они распо- 
ложены. цитаты иллюстрируют развитие 
мысли апостола относительно языч- 
ников. В первой Давид говорит, что будет 
славить Господа среди язычников (Рим. 
15:9). Во второй Моисей призывает 
язычников „возвеселиться... с народом 
Его” (ст.10). В третьей псалмопевец по- 
велевает язычникам: „хвалите Господа..." 
(ст. 11 ср. со ст. 7). В-четвертой Исаия 
прямо предсказывает: „будет корень Иес- 
сеев (т.е. Мессия) и восстанет владеть 
народами; иа Него язычники надеяться 
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будут” (ст. 12). Однако в Ветхом Завете о 
язычниках нигде не говорилось столь 
недвусмысленно, как говорит о них Па- 
вел: „Чтоб и язычникам быть сонаслед- 
никами, составляющими одно тело, и 
сопричастннками обетования Его во 
Христе Иисусе...” (Еф. 3:6). Тем не менее, 
и из Ветхого Завета следует, что в ре- 
зультате исполнения обещаний Божиих, 
которые Он дал Своему Народу — Изра- 
илю, заключив с ним Завет, будут бла- 
гословлены и язычники. 

15:13. Несколько раз слова Павла 
звучат так, ках если бы они были за- 
ключительными словами Послания (см. 
ст. 13, 33; 16:20). Стих 13 и в самом деле 
является благословляющею молитвою. 
Выражение Бог же надежды переклика- 
ется с предыдущими стихами, где речь 
шла о иадежде, и напоминает об обе- 
щаниях, данных Богом через Священное 
Писание, в котарых верующие черпают 
надежду (ст. 4). Павел хочет, чтобы Бог 
исполнил его читателей всякой радости и 
мира (ср. 14:17). Радость приходит к то- 
му, кто предвидит исполнение своих на- 
дежд (ср. 5:1; Фил. 4:7). И она хорошо 
знакома всем, кто доверяют Богу (ср. 
Евр. 11:1). В результате привычных им 
радостных переживаний верующие си- 
лою Духа Святого обогащаются в на- 
дежде (ср. Рим. 15:19). Все благослове- 
ния, направленные на их духовное благо, 
дети Божин получают через данного им 
Духа Святого. Завершая тему христиан- 
ской жизни, апостолу важно было иа- 
помнить об этом своим читателям. 


чительные замечания 
т 


Заключительные замечания харак- 
терны для всех посланий Павла, однако, в 
Послании к Римлянам им отведено 
особенно много места. По крайней мере 
отчасти, это объясняется тем, что прежде 
Павел никогда не был в Риме и в рас- 
положенных там церквах и очень хотел 
лично познакомиться со своими читате- 
лями, а также и тем, что вскоре пла- 
нировал посетить Рим. 


А. Личные планы (15:14-33) 


Обращаясь в этом послании к группе 
людей, с которыми он, как с группой, не 
был знаком, апостол с удивительным 
тактом избегает выпячивать свое „я”. 
Только раз ссылается он на собственный 
пример (7:7-25), вообще же ссылок на 
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Римлянам 15:14-19 


себя у него в этом посланин немного (1:8- 
16; 9:1-3; 10:1-2; 11:1). И только теперь, в 
конце письма, он чувствует необхо- 
димость изложить римлянам свою фило- 
софию служения н в свете этого поде- 
литься с ними планами на будущее. 

15:14-16. Стиль Павла вэтом иво всех 

. других его посланиях свидетельствует о 
его прямом и волевом характере. Но 
одновременно ом был очень чуток к дру- 
гим людям и умел устанавливать добрые 
взаимоотношения с ними. Это видно 
хотя бы из следующих слов его: И сам я 
уверен о вас, братия мои, что и вы полны 
благости, исполнены всякого познания 
(конечно, не абсолютиое знание имеет в 
виду Павел, но что римским верующим 
достаточно хорошо известна христиан- 
ская истина), можете наставлять (ср. Кол. 
1:28;3:16) друг другз. Итак, Павел был 
высокого мнения о римских христианах и 
считал их людьми духовио зрелыми. За- 
чем же тогда он писал им об основопо- 
лагающих истинах христианства? Апос- 
тол объясняет: Но писал вам, братия, с 
иекоторою смелостью, отчасти как бы в 
напоминание вам... С той же целью, за- 
метим, писал и апостол Петр (2 Пет. 1:12; 
3:1-2). 

Павел считал себя вправе „напоми- 
нать” по причиие своего особого поло- 
жения, данного сму по благодати Божией 
(см. Рим. 1:5). Ои был служителем 
Иисусв Христа у язычников. И исполнял 
свое служение как священническую обя- 
занность — совершал священнодейст- 
вие (греч. слово гиероургоунта означает 
букв. „работать в том, что свято”) благо- 
вествования Божия (ср. 1:2-4). Благодаря 
тому, что он иес весть язычникам (Рим. 
11:13; Гал. 1:16; 2:2, 7-9; Еф. 3:8; Кол. 1:27; 
2 Тим. 4:17), те становились благоприят- 
ным Богу приношеннем (слова „Бог” в 
греч. тексте нет, но оно подразумевается 
здесь) освященным (или „отделенным”) 
Духом Святым (ср. 1 Пет. 1:2). В роли 
священника Павел представлял язычни- 
ков Богу как своего рода „приношение” 
Ему. Бог изъявил желанне принять языч- 
ников, освященных (отделенных от мира) 
Духом Святым и тем показал, что в 
новозаветное время Он хочет объединить 
нх исвреев вединос тело Церкви (Еф. 3:6). 

15:17-19. В связи и по праву своего 
особого слух -ния язычникам по благо- 
датн Божией , лостол заявляет: Итак я 
могу похвали: >: > в Иисусе Христевтом, 
что относится к Тогу (т. е. „моим слу- 


жением Богу”). Это не было обычной 
похвалой человеческими успехами; Па- 
вел объясняет: Ибо не осмелюсь сказать 
что-ныбудь такое, чего не совершил 
Христое через меня, в покорении языч- 
ников в вере. „Покорение” — здесь си- 
ноиим „прихода ко Христу” (ср. Рим. 1:5; 
1 Пет. 1:2), поскольку „Бог повелевает 
всем людям покаяться” (Деян. 17:30). 


Апостол не посмел бы хвалиться тем, 
чего не совершал и не совершил посред- 
ством его Христос. Ему он обязан всеми 
своими успехами, будучи лишь привле- 
чен Им к той работе, которую выполняет 
Сам Бог, — через человеческое „слово и 
дело”. Через Павла Бог являл знамения 
(знамение — это необычное явление, под- 
тверждающее духовную истину) н 
совершал чудеса. Евангелист Лука пишет 
о чуде, совершенном Богом через Павла 
на Кипре (Деян. 13:11), когда Елима- 
волхв сделался слепым. Затем ои пишето 
знамениях и чудесах, имевших место в 
Иконии (Деян. 14:3 ср.с 15:12), и о чудесах 
в Листре (Деян. 14:8-10, 19-20), Ефесе 
(Деян. 19:11-12), Троаде (Деян. 20:9-12) и 
на острове Мелит (Мальта; Деян. 28;:1-8). 
Знамения и чудеса служили удостовере- 
нием апостольства (см. 2 Кор. 12:12; Евр. 
2:3-4). И все это совершалось, по словам 
Павла, свлою Духа Сватого (ср. Рим. 
15:13). Все, что ии совершил Павел до- 
стойного похвалы, имело своим источ- 
ником Божию благодать, причниой и 
целью — Христа, а действующей силой 
— Дука Святого. 

В результате Павел мог написать: 
благовествование Христово распростра- 
нено мною от Иерусалима и окрестности 
до Иллирика. Евангелие Божие (см. ст. 
16) названо здесь благовествованием 
Христовым. Из Нового Завета следует, 
что Павел несколько раз посещал Иеру- 
салим после того, ках обратился ко 
Христу (Деан. 9:26-28; ср. Гал. 1:17-19; 
Деян. 11:27-30; 15:2; ср. Гал. 2:1; Деян. 

18:22). В Деян. 18:22, в греч. тексте, слова 
„Иерусалим” нет, ис из контекста ясно, 
что речь там идет именио об Иеруса- 
лимской церкви. О пребывании же Павла 
в Иллирике нигде более в Новом Завете 
не упоминается. Место это известно тах- 
же под названием Далмации (примерно 
соответствует современиой Югославии). 
Это — территория, расположеинав на 
Запад и Север от Греции. В Далмации 
одиажды побывал Тит (2 Тим. 4:10). Ло- 
гично предположить, что Павел ходил в 
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Иллирик из Македонии, пока ожидал 
ответа на свое 2-е послание Кориифянам, 
чтобы по получении его отправиться в 
Коринф (см. Деян. 20:1-3; 2 Кор. 13:1-2, 
10). И посещение Иллирика было, по- 
видимому, свежо в его памяти, посколь- 
ку, придя вскоре в Коринф, ои писал 
оттуда этосвое Послание (см. вступление 
к Посланию к Римлянам). 

15:20-22. Упоминание о географичес- 
кой протяжеиности своего служения (ст. 
19) побудило Павла сказать нечто важное 
о самом подходе своем к достижению 
душ для Бога:Притом я старался благо- 
вествовать не там, где уже было известно 
имя Христово. Павел, таким образом, 
ставил себе цель быть пионером еван- 
гельской проповеди, неся благую весть об 
Иисусе Христе в те земли, где о Нем 
никогда не слышали. Это-то он и имел в 
виду, говоря, что не хочет „созидать на 
чужом основании” (ср. 1 Кор. 3:10). Цель 
своего служения апостол выражает затем 
в вольном цитировании второй части Ис. 
52:15: неимевшие о Нем известия увидят, 
и не слышавшие узнают. И объясняет: 
сие-то много раз и нренятствовало мне 
придти к вам. Вплоть до того времени, 
как писал Павел это послание, он посто- 
янно находил новые, еще неохваченные 
благовестием территории в Малой Азии 
и Греции, так что не имел пока времени 
пойти дальше — в Рим и Испанию. 

15:23-24. Возможно, после посещения 
Иллирика Павел не видел более в районе 
Малой Азнн и греческого полуострова 
таких мест, где вовсе не сльзмали бы о 
Христе. Конечно, это не озиачает, что сам 
апостол посетил каждый уголок на этих 
обширных территориях, одиако, Еван- 
гельскав весть уже проиеслясь поясюду, 
там и тут возникали поместные церкви, 
которые могли довершить начатую ду- 
ховную работу (ср. Деян. 19:8-10). Так 
или иначе, Павел пишет: Ныне же, ие 
имен такого места (куда ие дошло бы 
благовестие) в сих странах... И затем 
добавляет: а с давних лет, имея желание 
придти к вам... Уже в самом начале 
послания он выразил это свое желание — 
посетить Рим (Рим. 1:10-11, 13). Теперь 
же он пишет: Как только предприму путь 
в Испанию, приду к вам (ср. 15:28). Ис- 
пания была тогда римской колонией, где 
жило миого евреев; по ней проходила 
западная граница империи. Павел имел в 
виду посетить Рим мимоходом, и по- 
видимому, не планировал задерживаться 


7 Толк. новозаветных посланнй 


Римлянам 15:20-29 


там надолго. Он рассчитывал, что рим- 
скне христиане проводят его в дальней- 
ший путь, в Испанию. Однако и очень 
спешить Павел не намеревался: вы про- 
водите меня туда, как скоро наслажусь 
общением с вами, — пишет ои. Апостол 
от сердца выражает римлянам иадежду, 
что общенне с ними принесет ему духов- 
ное удовлетворенне (ср. Рим. 1:13). Он’и 
сам хотел бы поделиться с ними духов- 
ными дарами, чтобы утвердить их в вере 
(1:11), и пожать духовные плоды и среди 
них (1:13), т.е. посодействовать их воз- 
растанию во Христе. 

15:25-27. Павел говорит не только о 
предполагаемых планах на будущее, но и 
о своих намерениях наближайшее время: 
А теперь я иду в Иерусалим, чтобы по- 
служить святым. В Иерусалим Павел со- 
бирался, чтобы передать пожертвования, 
собранные от церквей „бедным между 
святыми в Иерусалиме” (ср. с Деян. 24:17; 
1 Кор. 16:1-4; 2 Кор. 8:13-14; 9:12-13; Гал. 
2:10). Малоазматские церкви тоже при- 
нимали участие в сборе этих пожертвова- 
ний для бедных, однако, Павел, по-видн- 
мому, не случайно упоминает тут только 
македонские и ахайские церкви, которые 
к Риму находились зиачительно ближе. 

Павел подчеркивает, что эти пожер- 
твования были добровольными, дважды 
повторив слово „усердствуют” (ср. Рим. 
15:26-27 и 2 Кор. 8:10-12). В то же время 
апостол видит в этой помощи обязан- 
ность церквей: „усердствуют, да и долж- 
ники они перед ними” „Несомненно он 
имел в виду моральный долг.Ибо если 
язычники сделались участниками в их 
дуковном (ср. Рим. 11:11-12, 17-18; 15:12; 
Гал 3:14; Еф.3:6), то должны поделиться с 
евреями своим материальным достатком 
(послужить им в телесном; ср. Гал 6:6). 

15:28-29. Павел снова повторяет, что 
после посещения Иерусалнма он иамерен 
отправиться в Испанию н по пути туда 
посетить Рим (см. ст.24). Апостол попалв 
Рнм, однако, не тогда и не таким об- 
разом, ках намеревался (Деян. 27 и 28 
главы). Ничего не известно о том, уда- 
лось ли ему когда-нибудь побывать в 
Испании. Верующие могут составлять 
планы на будущее, ио при этом они дол- 
жны быть готовыми к любым переменам. 
Павел без хвастовства, однако, уповая иа 
помощь Божию, выражает надежду, что 
его приход явится для римских кристиан 
духовным благословеннем. Он пишет: И 
уверен, что когда приду к вам, то приду с 
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Римлянам 15:30-33--16:1-5 


полным благословением благовествова- 
ния Христова (см. Рим. 1:11-13). 
15:30-33. Павел сознает свою нужду в 
посреднической молитве верующих. И 
здесь и в других посланиях он неодно- 
кратно просит своих читателей об ока- 
зании ему этой поддержки (Еф. 6:19-20; 
Кол. 4:3-4; 1 Фес. 5:25; 2 Фес. 3:1-2; Фи- 
лим. 22). Умоляю вас, братия,Господом 
нашим Иисусом Христом и любовью 
Духа — обращается он к римлянам — 
подвизаться со мною в молитвах за меня 
к Богу (в англ. тексте — „... присое- 
диниться ко мне в моей борьбе, молясь 
обо мне Богу”). Выражение „любовью 
Духа”, по-видимому, подразумевает ту 
любовь, которая дается верующим Ду- 
хом Святым (см. Рим. 5:5), а не их лю- 
бовь к Святому Духу. Ощущение, что он 
исполнен Божией любви, не может не 
побуждать верующего к молитве за дру- 
гих. Молитвенное посредничество хри- 
стианина есть способ (форма) его соуча- 
стия в общем христианском служении. 
Конкретная нужда Павла состояла в том, 
чтобы ему не досаждали неверующие 
(букв. „не повинующиеся”) в Иудее, и 
фар служение (Его) для Иерусалима 
Ю свитым (т. е. принято 
р к их пользе). Апостол знал о труд- 
ностях, ждущих его в Иерусалиме (Деян. 
20:23), н был глубоко озабочен тем, что- 
бы пожертвования, собранные христиа- 
нами из недавних язычников, быля 
справедливо распределены. Только в та- 
ком случае мог бы он в радости, если 
угодно Богу, придти (в Рим) и успоко- 
иться. Слово, переведенное как „Ууспо- 
коиться”, подразумевает возможность 
отдохнуть или расслабиться в сознании 
выполненного долга. Эту главу Павел 
заканчивает кратким благословением : 
Бог же мира (ср. Рим. 16:20, а также с 
„Богом надежды” в 15:13) да будет со 
всеми вами. Аминь. Это третье благо- 
словение в данной главе (см. ст. 5, 13). 


Б. Личные приветствия (16:1-16) 


Столица имперни Рим, как магнит, 
влекла к себе миожество людей из всех 
уголков обширной имперни. К тому же, 
посещая многие из крупных центровее — 
такие, как Иерусалим, Антиохия Сирий- 
ская, Филиппы, Афины, Коринф, Ефес, — 
апостол вступал в контакт с многочис- 
ленными представителями общества, 
склонными зачастую к передвижению, 
перемене места жительства. Вот почему у 


Павла было так миого друзей в Риме, а 
то, что он знал, кто из них где именно 
находится в данное время, свидетельст- 
вует о его глубокой заинтересованности 
их судьбами. 

16:1-2. Фива (что значит „ясная”, „све- 
тящаяся” ) доставила это послание Павла 
в Рим, вот почему апостол официально 
представляет се как сестру нашу (конеч- 
но, по духу, а не по плоти). Фива была 
днакониссою церкви Кенхрейской (Кен- 
хрея — портовый город, находившийся в 
нескольких километрах на восток от Ко- 
ринфа; см. Деян. 18:18). Слово „диаконис- 
са” (от греч. диаконон — слуга) означает 
служительницу вообще (ср. Рим. 15:8; 1 
Кор. 3:5) или лицо, исполняющее соот- 

идие обязанности в церкви (Фил. 
1:1; ЕТим. 3:8, 12). То, что Павел пишет о 
Фиве как о „Диакониссе церкви”, явно 
свидетельствует, что эта женщина зани- 
мала какос-то признанное положение — 
неслучайно апостол избрал ее своим 
эмиссаром и просил римских христиан 
принять се для Господа, как прилично 
святым, н помочь ей, в чем она будет 
иметь нужду у вас (дословно — „постоять 
за нее во всяком деле”), ибо м она была 
помощницею мнюгим и мне самому. 

16:3-5. Здесь начинается перечисление 
приветствий (ст. 3:16) друзьям апостолав 
Риме — самое длинное, чем в каком-либо 
ином послании Павла. Он называет по* 
именам 26 человек и упоминает о многих 
других (ст. 5, 10-11, 13-15). Среди прочих 
называет и нескольких женщин: Прис- 
киллу (ст.3), Мариамь (ст.6), Юнию (ст.7), 
Трифену н Трифосу (ст.12), Персиду 
(ст.12), мать Руфа (ст. 13) н сестру Нирея 
(ст.15), наконец Юлию (ст. 15). 

С Прискиллою и Акилою Павел по- 
знакомился, когда посетил Коринф во 
время своего второго миссионерского 
путешествия (Деян. 18:2); потом они 
вместе работали, делая палатки. Эта пара 
перебралась в Коринф из Рима, когда 
император Клавдий повелел всем евреям 
покинуть столицу. Они сопровождали 
Павла, когда тот ушел из Коринфа (Деян. 
18:18), однако, оставшись в Ефесе, не 
пошли с ним далыше (Деян. 18:19). В 
Ефесе онн оказали гостеприимство 
Аполлосу и послужили ему духовно 
(Деян. 18:26) и, конечно же принимали 
там Павла во время его третьего мис- 
сионерского путешествия (это видно из 
того, что они передавали через Павла 
приветствия коринфской церкви; ! Кор. 
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16:19). Вскоре после того оии опять вер- 
нулись в Рим, а затем сиова оказались в 
Ефесе (2 Тим. 4:19): 

Павел высоко ценил эту супружескую 
пару, называя их сотрудниками моими во 
Христе Инсусе и добавляя: которые го- 
ловы свом полагали за душу мою. При 
каких именно обстоятельствах они с рис- 
ком для своей жизни помогали Павлу, 
осталось неизвестным. Павел только 
подчеркивает: которых не я один бля- 
годарю, но и все церкви из язычников. 
Апостол приветствует и домашнюю их 
церковь. По-видимому, верующие в Риме 
собирались для богослужений по домам, 
и одна из таких церквей была в доме 
Прискиллы и Акилы. В доме этой су- 
пружеской пары верующие собирались и 
вЕфесе (1 Кор. 16:19), да наверное и везде, 
где они жили. О других домашних цер- 
квах упомянуто в Кол. 4:15 и Филим. 2. 

Епенет, которого приветствует Павел, 
упоминается только здесь, однако, Павел 
называет его „возлюбленным” (ср. со 
Стахвем в ст. 9) и добавляет: который 
есть начяток Ахаин для Христа, т. е. 
первообращенный ко Христу в этом 
месте. Ахаию (то же, что провинция 
Асия, соответствует нынешной западной 
Турцин) Павел посетил во время своего 
третьего миссионерского путешествия 
(Деян. 19:10); в дни второго путешествия 
он не был туда допущен Духом Святым 
(Деян. 16:6). 

16:6-7. О Марнами Павел говорит 
кратко: много трудилась для нас (ср. ст. 


12). В некоторых греч. манускриптах имя 


этой женщины передано иа еврейский 
лад, так что, по всей вероятности, она 
была нудейкою. 

Андроник и Юнния могли быть мужем 
и женою. Павел называет их своими 
сродниками, возможно, в том смысле, 
что они; ках и апостол, были евреями (ср. 
9:3). Еще о четырех людях среди тех, кого 
приветствует, Павел говорит как о своих 
будто бы родственииках (16:11, 21). Па- 
вел, кроме того, замечает, что Андроник 
и Юния находились вместе с ним в узах, 
хотя и не уточняет, где и когда это было 
{ср. 2 Кор. 11:23). Ои говорит о них, что 
они прославились между Апостолами, 
возможно, употребляя это слово в более 
общем и широком смысле, в каком на- 
зывали „апостолами” Варнаву, Силу и 
других (Деян. 14:14; | Фес. 2:7). Но, 
может быть, эту фразу надо понимать 
так, что Андроник и Юния пользовались 


Римлянам 16:6-16 


особым уважением среди 12 апостолов. 
Павел сообщает, что оии прежде негоеще 
„уверовали во Христа”. Таким образом 
они уже были верующими к тому времени 
около 25 лет. 

16:3-11. Амалия Павел также назы- 
вает возлюбленным. Это слово звучало 
ках особая хвала в его устах. Урбана 
называет сотрудником нашим во Христе, 
а Стахня — опять-таки возлюбленным. 
Об Апеллесе Павел отзывается как об 
испытанном во Христе (тон докион — 
„испытанный в искушениях”). Затем, не 
называя имен, апостол приветствует вер- 
ных из дома Аристовулова (Аристовул 
был, возможно, внуком Ирода Великого. 
Поиятие „дом” могло включать ках чле- 
нов семьи, так и слуг (в греч. тексте слова 
„дом” нет; говорится просто — „тех, 
которые Аристовуловы”; ср. Рим. 16:11). 

Иродион назван сродником и, воз- 
можно, опять-таки в том смысле, что был 
евреем (ср. ст. 7, 21). Судя по его имени, 
он тоже мог быть одним из родствен- 
ников Ирода. И снова без перечисления 
имен Павел приветствует домашних 
Наркисса (букв. - „наркиссовых”), делая, 
однако, оговорку: тех, которые в Гос- 
поде, из чего можно заключить, что семья 
эта была разделена духовио. 

16:12-13. Трифену и Трифосу Павел 
приветствует совместно и пишет о них 
ках о трудящихся о Господе. Некоторые 
предполагают, что они были сестрами, 
возможно, даже близнецами. Затем Па- 
вел называет Персиду возлюбленную, 
которая много потрудилась о Господе. 
Интересно отметить, что о четырех жен- 
щинах Павел говорит тут как о „миого 
потрудившихся” („трудящихся”) для 
Господа (ср. ст. 6, где упоминается Ма 
риамь). 

Неизвестно, являлся ли Руф, о кото- 
ром пишет Павел, тем самым Руфом, 


„отец которого упомянут евангелистом 


Марком (Мар. 15:21). Если это так, то, 
будучи сыном Симона Киринеянина 
(„сириниянина” или сирийца), Руф был 
родом из Северной Африки. Павел пишет 
о нем: избранный в Господе, что можно 
сказать о каждом верующем (ср. Еф. 1:4), 
так что здесь слово „избранный” скорее 
всего имеет значение „выдающегося”, 
„особенного” ( в Господе) человека. При- 
ветствуя и матерьРуфа, апостол называет 
се и своей матерью, имея, очевидно, в 
виду ее материнскую заботу о нем. 
16:14-16. Следующие пять имен (ст.14) 
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Римлянам 16:17-24 


объедннены, наверное, по какому-то об- 
щему признаку; возможно, перечислен- 
ные людн были руководителями какой- 
то еще домашней церкви, судя по тому, 
что апостол упоминает и других с ними 
братьев. В те времена это были распро- 
страненные (чаще среди рабов) имена. 

Юлня могла быть женою Филолога. 
(Среди перечисленных еще две супружес- 
кие пары — Акила и Прискилла (ст.3) и, 
возможно, также Андроник и Юния; ст. 
7.) Далее Павел приветствует Нирея него 
сестру, не названную им по имени. И 
наконец — Олимпана н всех е ними евя- 
тых. Лица, перечисленные в 15 стихе, 
тоже могли возглавлять одну из домаш- 
них церквей (ср. ст. 14). 

Из всех них только об Акиле и При- 
скилле говорится в других местах Нового 
Завета, но Павел-то, несомяенно, знал их 
всех лично, потому и приветствовал каж- 
дого в отдельности. Апостол определен- 
но был общительным человеком. 

Завершая эту главу, он просит их: 
Привететвуйте друг друга с целованием 
евятым (форма приветствия, соответст- 
вованшая современиому рукопожатию; 
ср. ком. на 1! Кор. 16:20; 2 Кор. 13:12; 
1 Фес. 5:26; 1 Пет. 5:14). Затем он добая- 
ляет: Приветствуют вас все церкви 
Христовы. 


В. Заключительные слова (16:17-24) 


16:17-20. Павел просто не мог удер- 
жаться, чтобы еще раз ие предупредить 
своих читателей об опасности со стороны 
духовных врагов церкви: Умоляю вас, 
братия, остерегайтесь производящих 
разделение и соблазны (ср. 14:13; в греч. 
оригинале — и такая фраза: „расставля- 
ющих ловушки у вас на пути”), вопреки 
учению, которому вы научились. Апос- 
тол убеждает верующих держаться по- 
дальше от лжеучителей, которые ие 
Христу служат (ср. 14:18), а своему чреву 
(ср. Фил. 3:19). Проблема, одиако, зак- 
пючалась в том, что своими ласкатель- 
ством н красноречием те обольщали сер- 
дца простодушных. 

Павел тут же спешит заверить рим- 
лян, что не считает их слабыми и ианв- 
ными. Ведь их покорность вере (ср. Рим. 
1:5; 15:18; 1 Пет. 1:2) была хорошо из- 
вестна не только Павлу, но и многим 
другим. И все-таки он не считал лишним 
выразить им свое горячее пожелание, 
чтобы они были мудры на добро н про- 
сты ма зло. Греч. слово акераисос, пе- 
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реведенное ках „просты“, означает „не- 
смешанный, чистый, простой". Им обыч- 
но называли неразбавленное вино и ме- 
таллы, не имевшие примесей. В Новом 
Завете это слово встречается еще два 
раза: Мат. 10:16 и Фил. 2:15, где оно 
передано ках „чистыми”. Верующие 
должны быть „простыми“, т.е. невоспри- 
имчнвыми по отношению ко злу; им 
нельзя следовать его путями в этом мире 
(Рим. 12:2). 

Выразна предостережение, Павел го- 
ворит о своей уверенности: Бог же мира 
(ср. 15:33; Евр. 13:20) сокрушит сатану 
под иогами вашими вскоре (ср. Быт. 
3:15). Лжеучители (Рим 16:17-18) находи- 
лись и находятся под влиянием сатаны, 
однако, враг будет сокрушен, и Бог ут- 
верднт мир на тысячу лет (Отк. 20:1-6). И 
вновь благословляет своих читателей 
апостол (ср. Рим. 15:13, 33), заверяя, что 
благодать Господня с ними. 

16:21-24. В этих стнхах — приветы 
римлянам от нескольких соработникой 
апостола: от Тимофея, сотрудника мо- 
его, и затем от Луция, Иасона и Со- 
сипатра, сродников монх. Снова заме- 
тим, что „сродниками“ Павлу Луций, Иа- 
сон и Сосипатр приходились в том смыс- 
ле, что, ках и он, оии были евреями (ср. 
ст.7, 10). Возможно, это те же самые 
люди, о которых упоминается и в других 
местах (Деян. 13:1; 17:5-9; 20:4; ср. 2 Кор. 
9:4). 

Приветствовал римских христиан и 
Тертий, который писал это послание под 
днктовку апостола Павла, а также Гаий, у 
которого апостол остановился во время 
своего пребыввиия в Коринфе (вего доме 
тоже, по-виднмому, собиралась домаш- 
няя церковь). Этот Ганй едва ли был тем 
человеком из Македонни, который 
путешествовал вместе с Павлом (Деян. 
19:29): не был ои и Гаем из города Дервин 
(Деян. 20:4). Но скорее всего он тот, 
который обратился в Коринфе от пропо- 
веди Павла и принял от него водное 
крещение (1 Кор. 1:14). Передает привети 
Ераст, занимавший высокий пост город- 
ского казначея в Коринфе. И наконец — 
брат Кварт, несомнеиио, брат Павла во 
Христе, а не по плотн. 

Стих 24, в котором повторяется то же 
самое благословение, что и в ст. 206, 
отсутствует во многих’ греческих 
манускриптах и считается, что он был 
приписан к тексту послания позднее. Лю- 
бопытно, что в большинстве манускрип- 


тов после ст. 24 следуют еще три стиха, 
которые не приведены в русской Библнн. 
В последнем из них содержится заклю- 
чительное славословие Богу. 


Послание к [Римлянам является 
нанболее длинным из всех посланий Пая- 
ла, ив нем нанболее полно изложена сущ- 
ность того благовествования, которое в 
первом из отсутствующих в руском 
тексте стихов апостол называет „моим 
благовествованнем” (ср. 2:16; 2 Тим. 2:8)и 
провозглашением им Христа. Итак, суть 
апостольского благовестия в том, что 
оно является средством поддержания ду- 
ховной жизни ин постоянства в вере, за что 
Павел возносит хвалу Богу. По его сло- 
вам, это Он — Тот, Который в состоянии 
укреплять верующих (ср. 1 Пет. 5:10) 
посредством Павлова благовестия. 


Всвоем заключительном славословии 
Богу Павел говорит, что частью ках его, 
так и всего новозаветного благовестия 
(см., к примеру, Рим. 11:25; 1 Кор. 15:51; 
Еф. 5:32; ср. Еф 3:3-9; Кол. 1:26-27) явля- 


ется тайна, сокрытая от древних родов (в 
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Римланам 16:24 


Ветхом Завете), но ныне раскрытая в 
Новом Завете. В писаниях пророков (ср. 
Рим. 1:2) делались, по велению вечного 
Бога (1 Тим.1:17), намеки на Христа (Лук. 
24:44-45), но и сами пророки не вполне 
понимали напнсанное имн (1 Пет. 1:10- 
12). Однако теперь, в век Церкви, смысл 
их писаний сделался ясным. Цель „откро- 
вения тайны” — в том, чтобы все народы 
могли уверовать во Христа и покориться 
Ему (ср. 1:5; 15:18; 1 Пет. 1:2). Из пос- 
ледних строк послания явствует, насколь- 
ко близко к сердду принимал Павел дело 
распространения евангельской вести в 
мире (ср. Мат. 28:19). Апостол возносит 
хвалу „еднному премудрому Богу”, при- 
чем в греч. тексте слова этн следуют 
непосредствеино за „покориться Ему” 
{т.е. Христу), и это свидетельствует, что в 
нанвысшей полноте своей Божия муд- 
рость выражается через Христа (ср. Кол. 
2:3). По-греч. славословне заханчивается 
прииесением хвалы Отцу вовеки, ибо в 
конечном счете Он есть Тот, Которому 
принадлежат хвала и слава (ср. 1 Кор. 
15:24-28). 
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ПЕРВОЕ ПОСЛАНИЕ К КОРИНФЯНАМ 
АПОСТОЛА ПАВЛА | 


Дейвид К. Лоури 


`* ВСТУПЛЕНИЕ 


Древняя греческая легенда повествует 

о Сизифе, который был царем города 
Коринфа. За наглое непочтение к богам 
он был приговорен ими к вечному бес- 
полезному труду — катить в гору ог- 
ромный камень. Но каждый раз, как 
только Сизиф достигал со своим камием 
вершины горы, тот скатывался вниз, к се 
подножию, и Сизиф должен был начи- 
нать все сначала. Писатель н философ 20 
вска Альбер Камю видит вэтой легенде о 
коринфском царе прообраз бесцельного и 
абсурдного существования современного 
человека. 

Но если бы Камю не только прочитал 
два послания апостола Павла к Корин- 
фянам, а и принял их сердцем, то, воз- 
можно, взглянул бы на вещи иначе, ибо в 
них — путеводиая нить для заблудшего 
человечества... Они были горды и эго- 
истичны, коринфяне, жившие во времена 
апостола Павла, — подобио их легендар- 
ному царю, зависевшему от капризного 
Зевса; и это явно чувствовалось в их 
образе мыслей н жизни. Но вот в первом 
столетии вашей эры город Коринф посе- 
тил милостивый и любящий Бог в лице 
Своего посланника Павла. 


Автор и его читатели. Нет сомнения, что 
автором этих посланий являстся ап. Па- 
вел. Даже самые строгие критики согла- 
шаются с этим. Апостол пришел в Ко- 
ринф, совершая свое второе миссионер- 
ское путешествие (Деян. 18-1-18), скорее 
всего весною 51 г. по Р. Х. (судя по тому, 
что проконсул Галлион приступил к ис- 
полнению своих обязанностей в Ахаии 
позднее, а именно в июле 51 г.). В Корин- 
фе Павел познакомился с Акилою и При- 
скиллою, которые оставили Рим в 49 
году, повинуясь указу кесаря Клавдия, 
запрещавшего евреям жить в столице 
империи. Акила н Прискилла изготов- 
ляли палаткн, этим же кормился н апос- 
тол. Поскольку об обращении этой суп- 


199 


ружеской пары ничего не сказано, созда- 
ется впечатление, что они уже были хри- 
стианами, когда Павел встретился с ни- 
ми. Они были близки духовно, принад- 
лежали к одиому и тому же народу, зани- 
мались одним и тем же ремеслом. Неуди- 
вительно, что апостол проникся к ним 
симпатией. 

По своему обычаю Павел ив Коринфе 
посещал синагогу, принимая участие в 
службе; собиравшихся там евреев ои ста- 
рался убедить, что Иисус Христос есть 
Мессия. А лишившись возможности сви- 
детельствовать в синагоге, апостол стал 
проводить собрания в стоявшем по со- 
седству доме язычника Иуста, который, 
слушая Павла, уверовал во Христа (Деян. 
18:7). Иуст был одним из миогих в Ко- 
ринфе людей, пришедших к Господу. 

Рассуждая по-человечески, Павел, ве- 
роятно, имел основания сомневаться от- 
носительна числа истинно уверовавщих в 
Коринфе. Дело в том, что этот древний 
город издавна славился царившим там 
культом угождения плоти. Еще Гомер в 
„Илиаде” писал о богатстве Коринфа. А 
древнегреческий философ Платон в своей 
зиаменитой „Республике” называет про- 
ституток „коринфские девочки”. Назва- 
ние Кориифа не раз обыгрывалось в гре- 
ческой литературе, когда речь велась о 
безнравственности и распутстве. Так 
драматург Аристофан изобрел даже но- 
вос слово — „коринфиазомаи” — для 
обозначения внебрачной связи. Согласно 
древнему писателю Страбону, главным 
источником и богатства, и разврата Ко- 
ринфа был храм богини любви Афро- 
диты с его тысячами проституток. Су- 
ществовала даже поговорка „Не каждому 
мужчине можно ехать в Коринф”. 

Почти сто лет после 146 г. до Р Х. 
никто и ие посещал этот город, который, 
восстав против Рима, подвергся тогда 
страшному разрушению. Собственно, 
уцелели лишь иесколько колоии в храме 
Бога Аполлона. А жители были перебиты 
или проданы в рабство. Но отличное 


1 Коринфянам 


расположение города послужило причи- 
ной того, что место это пустовало не- 
долго: в 46 г: до н.э. император Юлий 
Цезарь восстановил Коринф как рим- 
скую колонию. А в 27 году до Р. Х. он 
сделался столицей провинцин Ахаии. 
Правивший в Коринфе проконсул Гал- 
лион позволил апостолу Павлу беспре- 
пятственно проповедывать Евангелие. В 
этот-то новый Коринф, сохранивший, 
однако, свои старые пороки, и пришел в 
51 г. апостол Павел. 


Связи и переписка Павла с коринфянами. 
По поводу того, насколько активио под- 


держивал Павел контакты и переписку с 
верующими в Коринфе после 51 г., не- 
мало спорят. Следующая схема на этот 
счет иаходит подтверждение в ряде б0- 
гословских работ: 

1. Придя в Корииф во время своего 
первого миссионерского путешествия, 
Павел оставался там год-полтора и 
осенью 52 г. отплыл в Ефес, откуда на- 
правился в Иерусалим. Прискилла и 
'Акила сопровождали Павла до Ефеса, где 
и остались; там они Встретились с ода- 
реиным иудеем из Александрин по именн 
Аполлос, которому преподали духовные 
наставления и затем послали его в Ко- 
ринф на служение (Деян. 18:18-28). 

2. Во время пребывания Аполлоса в 
Коринфе (Деян. 19:1), Павел, совершая 
свое третье миссионерское путешествне, 
возвратился в Ефес; это было осенью 53 
г., и пробыл ои в Ефесе около двух с 
половиной лет (Деян. 19). По-видимому, 
всамом начале своего служения там апос- 
тол написал коринфянам то письмо, о ко- 
тором упоминает в 1 Кор. 5:9; письмо это 
было неправильно поиято ими (5: 10-11), а 
позже оно вообще было утеряно. 

3. О проблемах, возникших в Корин- 
фской церкви, Павел узнал от „домашних 
Хлеиных” (1 Кор. 1:11). А позднее офи- 
циальная, тах сказать, делегация в со- 
ставе Стефана, Фортуната и Ахаика (1 
Кор. 16:17), прибыв к Павлу, рассказала 
ему, по каким коикретным вопросам про- 
изошло разделение между корнифянами. 
Первое послание им апостола было по- 
священо этнм вопросам н, вероятно, на- 
писано в 54 или в 55 Г. Н. э. 

4. Но, по всей видимостн, оно не 
решило тех проблем, которые раздирапи 
церковь. Об этом, возможио, Павел уз- 
нал от Тимофея (4:17; 16:10). И тогда он 
решил виовь побывать у кориифян — об 
этом визите к ним апостол упоминает во 


2 Кор. 2:1 как об „огорчительиом” (ср. 2 
Кор. 13:1, где речь идет о третьем визите 
Павла в Коринф, на последнем этапе его 
третьего миссионерского путешествия) 
— по вние безобразного поступка одного 
из членов коринфской церкви (см. 2 Кор. 
2:5). 

5. Возвратившись после второго по- 
сещения корннфянв Ефес, Павел написал 
им письмо, позднее доставленное им Ти- 
том; он писал его с глубокой болью в 
сердце (2 Кор. 2:4), видимо, потому, что 
вынужден был говорить в нем суровые 
вещи, опечалившие в свою очередь ко- 
ринфян (2 Кор. 7:8-9). 

6. После бунта, поднятого серебряных 
дел мастерами, которые кормились при 
храме Артемиды Ефесской, Павел вы- 
нуждеи был уйти из Ефеса; ои иапранился 
в Троаду, чтобы встретиться с Титом. 
Однако, не найдяего, огорченный, пошел 
в Македонию, беспокоясь, видимо, за 
безопасиость Тита (2 Кор. 2:12-13; 7:5). 
Встретиншись с инм, наконец, апостол 
узнал отнего хорошие новости об общем 
состоянии коринфской церкви, но однов- 
ременно и плохие — о возникновении в 
церкви груплы, настроенной против 
Павла. 

7. Находясь в Македонии, Павел на- 
писал Второе Послание к Коринфянам, 
перед тем, как в третий раз посетил их 
город зимой 56-57 г. (Деян. 20:1-4). 


Цель н характер Послания. Если в По- 
слании к Ефесянам трактуются пробле- 
мы вселеиской Церкви, то 1 Коринфянам 
яано продиктовано озабоченностью 
апостола положением поместной церкви. 
Когда кто-иибудь из нас думает, что 
больше иеприятностей, чем у него в цер- 
кви, не бывает, ему стоит обратиться к 
этому письму Павла (и к сопутствую- 
щему ему 2 Коринфянам), чтобы увидеть 
вещи в сравненин, а заодно и в их истин- 
ном свете. Первое Послание к Кориифя- 
нам позволяет нам бросить взгляд на 
внутрениюю жизнь одной из поместных 
церквей первого столетия и убедиться, 
что до истинной святости церкви этой 
было далеко. В том как раз и состояла 
причина написания Павлом этого пос- 
пания — добиться, чтобы полученное 
коринфяиами освящение приняло прак- 
тический хврактер. Ибо мирской дух, по- 
видимому, имел большее воздействие на 
эту церковь, чем Дух Божий, несмотря на 
замечательные и очевидные дары, полу- 
ченные коринфянами от Духа. Павел 


тремился изменить это положение. В 
1осланном им в Коринфскую церковь 
тисьме отчетливо просматриваются три 
‘лавные линии: 

1. В первых шестн главах апостол 
стремится уладить раздоры внутри цер- 
кви, о которых он узнал от слуг Хлои 
(1:11), и как в перспектние, так и на прак- 
гике добиться единства коринфян. 

2. Начиная с 7 главы, Павел переходит 
кразбору конкретных вопросов, которые 
заиимали коринфян (в греч. тексте они 
каждый раз вводятся словосочетанием 
пери де — „а теперь что касается”); это 
вопросы брачных отношений (7:1, 25), 
звободы и ответствеиности (8:1), духов- 
ных даров и внутрицерковиого порядка 
'12:1), сбора пожертвоваиий на нужды 
звятых в Иерусалиме (16:1), и, наконец, 
перспективы посещения Коринфа Апол- 
посом (16:12). 

3. В 15 главе апостол вновь подтвер- 
кдает и обосновывает доктрину воскре- 
ения из мертвых, которую некоторые 
эпронергали. Возможно, именно в этом 
зидел Павел первопричину миогих бед 
Кориифской церкви и потому то, что ан 
‘оворит в 15 главе, соответствует апогею 
кего письма. 

За всем, чему это письмо посвящено, 
встает вопрос как самого существования 
Кориифской церкви, так и силы свиде- 
гельства © могуществе Бога и Его 
Евангелия. 


ПЛАН 


8. Вступление (1:1-9) 

А. Приветствие и иредставление 
а=тора и его читателей (1:1-3) 

Б. Прославление Бога за плоды Его 
милости (1:4-9) 

И. Разделения и церкви (1:10-4:21) 

А. Печальная реальность разделений 

(1:16-17) 


Б. Причины разделений (1:18-4:5) 
1. Непонимание сути благовестня 
{1:10-3:4) 
2. Непонимание смысла и назначения 
служения (3:5-4:5) 
В. О преодолении разделений (4:6-21) 
И. Беспорядки в церкви (гл. 5-6) 
А. Неумение наставить грешника и 
вразумить его (гл.5) 
Б. Неумение разрешать споры между 
верукицими (6:1-11) . 
В. Отсутствие должной чистоты в 
шитимных отношениях (6:12-20). 
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ТУ. Внутрицерковные трудности (гл. 7-15) 
А. Советы по поводу брачных уз (гл.7) 
1. Брак и безбрачие (7:1-9) 
2. Брак и разводы (7:10-24) 
3. Брак и служение Богу (7:25-38) 
4. Повторные браки и вдовство 
(7:39-40) 
Б. О христиаиской свободе (гл. 8—14) 
1. Христианская свобода и языческое 
служение идолам (8:1-11:1) 
а. Принцип братской любви (гл.8) 
6. О разумном отношении к 
привилегиям (9:1-10:13) 
в. Об отношенин к языческой 
практике (10:14-11:1) 
2. Христианская свобода и 
иоклонение Богу (11:12-14:40) 
а. О статусе и правилах для 
женщин в церкан (11:2-16) 
6. Об участии в вечере Господней 
(11:17-34) 
в. О духовных дарах (гл. 12—14) 


В. Учение о воскресении (гл. 15). 
1. Неизбежиость телесного 

воскресения (15:1-34) 

а. Доказательства на основании 
фактов, зафиксированных в 
истории (15:1-11) 

6. Логические доказательства 
(15:12-19) 

в. Богословские доказательства 
{15:20-28) 

г. Практические доказательствя 
(15:29-34) 

2. Ответы на некоторые вопросы 

(15:35-58) 

а. Ответы на вопросы © 
воскресении умерших (15:35-49) 

6. Ответы на вопросы о восхище- 
нии живых (15:50-58) 

г. Совет относительно сбора 
пожертвований для бедных 
(16:1-4) 

д. Мавел пишет корнифяням о воз- 
можных посешениях их в буду- 
щем (16:5-12) 

У. Заключение (16:13-24) - 
А. Призыв к должному поведению и 
рекомендации (16:13-18) 
Б. Приветствия, проклятие и благо- 
словение (16:19-24) 


КОММЕНТАРИИ 
1. Вступление (1:1-9) 


Во вступлениях к своим посланиям 
Павел часто подготавливает почву для 


1 Коринфянам 1:1-9 


последующего разговора иа те илн иные 
темы, н 1 Коринфянам не является в этом 
отношенин исключением. В 1:1 он как бы 
бегло обозначает основные темы посла- 
ния — свое призванне быть апостолом, 
призвание коринфских христиан быть 
святыми, и единство всех верующих, 
призывающих имя Христово. 


А. Приветствие и представление авто- 
ра и его читателей (1:1-3) 


1:1. В этом послании об истинности 
своего апостольства, о законном харак- 
тере его, хотя некоторые и оспарнаали 
это, Павел говорит как бы намеками (см. 
гл. 9), однако, ‘совершенно недвусмыс- 
ленно заявляет об этом во 2 Коринфянам. 
Но уже в первом стихе 1 Коринфянам он 
утверждает, что его положение в среде 
верующих определено не им самим, а 
волею Бога, н что в Церкви он представ- 
ляет не свон интересы, а интересы Инсуса 


Сосфен был, вероятно, одним нз 
близких Павлу людей; возможно, этотот 
самый начальник сннагоги, о котором 
упоминается в Деяи. 18:17. И еслиэтотак, 
то ои служит примером того, как и наи- 
худшне обстоятельства 8 конечном счете 
могут быть обращены Богом ко благу 
аерующего. 

1:2. Церковь принадлежит Богу, а не 
людям. Если бы коринфяне сознавали 
это, то, возможно, не возникало бы меж 
ними всех этих нерогласий н раздоров. 
Те, кто составляют Церковь, освящены, 
т. е. отделены Богом для Себя как Его 
собственность. Главная мысль послания 
Павла — что в повседневной их практике 
коринфянам не следует отходить от того 
положения, в которое поставил их Бог. 
Иисусу Христу нужно подчиняться как 
Господу. Те, кто подчиняются Ему, еди- 
ны не только в Коринфе, но и повсюду. 

1:3. Благодать — это то, что спаяло их 
воедино, и то, в чем они нуждались, 
чтобы действовать сообща — дабы мир 
царил между ними. Благодать и мир, 
нужда в которых особенно ощущалась в 
Коринфской церкви, даются Богом — 
тем, которые повинуются Ему и на Него 
уповают. 


Б. Прославление Бога за плоды Его 
милости (1:4-9) 


Представляется несколько странным 
благодарнть Бога за церковь, страдав- 


шую столькими неурядицами. Если бы" 
Павел опирался лишь на собственные: 
силы, то едва лн достиг бы он успехя;: 
пытаясь изменить к лучшему ту разно- 2 


шерстную группу людей, которые 1 
составляли коринфскую церковь. Но он" 
знал, что и в этой церкви действует Бог, 
имеино за это и благодарил Его апостол. 
1:4. Как бы ни склонны были к само- 3 
возвеличению коринфяне, они все-таки? 
являлись членами тела Христова, будучи 3} 
этим обязаны Божией благодати и толь- = 
коей. г 
1:5. И лишь по той причине, что были 
частью тела Его, обогатились они всем, 5. 
всяким словом и всяким познанием (т. с. 1 
получили дары языков, пророчества, . 
различения духов н т.д. — 12:4-11). Эта. 
дары были им ‚ однако, даны не для того, = 
чтобы производили в церквн „неустрой- 
ство”, как они это делали, но во благо д 
всем тем, кто эту церковь составляли. 3 
х 1:6. Помимо всего прочего, наличие з 
этих даров говорит о том, насколько 
эффективным было свидетельство ©} 
Христе, которое коринфяне услышали от & 
Павла. Хотя он н проповедывал в не- 
мощи (см. 2:1-5), Сам Бог позаботился ©.3 
том, чтобы Слово Его утвердилось в их* 
сердцах. з 
1:7-8. Поскольку все это было Божией } 
работой, Павел не сомневается в резуль- 
тате ее. Коринфские верующие были оп- 3 
равданы Богом по благодати Его, а раз } 
тах, то они предстанут перед Ним ве?) 
повинными (аненклетоус — „не подле’ Е 
жащие обвинению”; ср. Кол. 1: 22), когда в 
Христос вновь придет на землю. Вот’? 
почему у них есть все основания рвет 
Его (соответствующее греч. слово але 
дехоменоус имеет значение „ожидать сё 
нетерпением”; применительно к возвра- $ 
щению Инсуса Христа оио встречается в 3. 
Новом Завете семь раз — Рим. 8:19, 23, 8 
25; 1 Кор. 1:7; Гал. 5:5; Фил. 3:20; Евр. 
9:28). 3 
1:9. Все это будет именно так, потому! 
что верен Бог, Которым вы призваны в. > 
общение Сына Его Иисуса Христа, Гос-: 
пода нашего. Однако тому, кто пребы- 
вает в разладе с другими членами тела: 
Христова (Мат. 5:23-24), невозможно на- | 
слаждаться общением с Господом. Под} 
разумевая это, Павел и переходит от | 
того, что было сделано Богом в прошлом 
и будет сделано Им в будущем, к тому, 3 
что коринфянам следует сделать в насто- 3 
ящее время, а именно — покончить с} 
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азногласиями н раздорами в своей сре- 
е. 


И. Разделения в церкви (1:16-4:21) 


Первое, на что обращает внимание 
Павел, — это разиогласия, возникщие в 
коринфской церкви. 


А. Печальная реальность 
разделений (1:10-17) 


1:10. Апостол Павел обращается ` к 
Коринфянам как к людям, которые не 
раги, а братья друг другу, н делает это 
именем Господа нашего Инсуса Христа, 
`. е., опираясь на высший в глазах хрн- 
тиан авторитет. Это уже десятое упоми- 
анис имени Иисуса Христа в первых 
есяти стихах послания, так что не оста- 
тся сомнения, что именно Тот, в Кого 
веровал Павел, должен стать источни- 
‘ом и средоточием единства коринфских 
ерующих. Не уничтожения различий 
между ними хотел апостол, а гармони- 
еских взаимоотношений. Существует 
онятие единства в разнообразии. Его-то 
хотел Павел. Это можно сравнить с 
ккуссно сделанным лоскутным одея- 
юм: разноцветные и разнообразные по 
юрме лоскутки сливаются в гармонич- 
юе целое. 
1:11-12. Однако „одеяло“ в Коринфе 
азрывалось по швам, какэто явствовало 
3 сообщения домашних Хлошных. По- 
жольку раздоры в церкви были печаль- 
ой реальностью, апостол, возможно 
судя по его замечанию в 4:6), лишь ус- 
ювно привел (подразумевая тех, котор- 
Фе возглавляли противоборствующие 
руппы в Коринфской церкви) имеиа 
Тавла, Аполлоса и Кифы — дабы не 


без того 


бострять и 
итуацию. 
1:13. Павел ставит три риторических 
юпроса, каждый из которых подразуме- 
ал отрицательный ответ. Вселенское те- 
ю Христа не подлежит разделению, а 
юэтому недопустимо, чтобы разде- 
ялась в себе и поместнав церковь. Не 
ому-либо из людей, а Христу обязаны 
орнифяне спасением, которое получили, 
‚ благоговеть им следует только перед 
Тим. 
. 1:14-17. Павел старался подражать 
ристу во асех аспектах своего служения. 
‘огласно ап. Иоанну, Сам Иисус никого 
е крестил (Иоан. 4:2), предоставив это 
зоим ученикам. Так же обычно посту- 
фл и Павел. Мог ли он в таком случае 


неважную 


1 Коринфянам 1:9-18 


считать, что водное крещенне необходи- 
модля спасения? Конечно, нет (ср. 1 Кор. 
4:15; 9:1, 22; 15:1-2). Но это не значит, что 
водное крещение вообще не нужно. Оно 
было заповедано Иисусом Христом 
(Мат. 28:19) н уже практиковалось перво- 
христианской церковью (Деян. 2:41). 

Главной задачей Павла было благо- 
вествовать (9:16) не в премудрости слова 
„..Блестящим красноречием можно поко- 
рить человеческий разум, но не сердце, 
тогда как простые евангельские слова, 
хотя н могут показаться людям 
глупостью, — действенны силою Духа 
Святого (2:4-5). 


Б. Причины разделений (1:18—4-5) 


С человеческой точки зрения Еван- 
гельская весть, в центре которой — стра- 
дающий н умирающий Спаситель мира, 
может показаться неразумно противоре- 
чивой. Таким же представляется людям и 
принцип, согласно которому, тот кто 
болыше всех, становится всем слугою 
(Мат. 23:11-12). Однако именно из этого 
исходил Павел, анализируя причины 
раздоров в Коринфской церкви. 


1. НЕПОНИМАНИЕ СУТИ 
БЛАГОВЕСТИЯ (1:18—3:4) 


В сущности коринфяне нуждались в 
обновлении своего ума (Рим. 12:2). Они 
пытались жить по-христиански, исходя 
из неосвящеиного „здравого смысла”, 
присущего людям, который в конечном 
счете направлен на самосохранение н 
только. Те, кто руководствуются им и 
ищут в жизни своего, стремятся угодить 
себе и ‚ в конце-концов, разрушают себя 
(Лук. 9:24-25). 

- 1:18. Именно это и хотел Павел до- 
вести до сознания коринфян. Слово о 
кресте поражает эгоцентризм в самое 
сердце. Ап. Павел видел в этом слове 
главный фактор спасения, который по- 
нимал как процесс, начинающийся оп- 
равданием, ведущий к освящению и за- 
вершающийся прославленнем. В этом 
стихе особенно, но и в послании в целом, 
апостол более всего говорит о второй 
стадии процесса спасения, а именно о 
постоянном, прогрессирующем освяще- 
нни. „Слово о кресте” — это проповедь о 
самоотречении, о покорности Богу, ко- 
торая, как это было в случае со Христом, 
может привести к унижению, страданиям 
ндажексмерти, однако, в конечном счете _ 
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1 Коринфянам 1:19—2:1-6 


она ведет не ксаморазрушению, а именно 
к сохранению себя (Мар. 8:34-35), к 
царствованию со Христом (2 Тим. 2:12; 
Отк. 22:5). Эта-то тема, эта идея о том, 
что „Слово о кресте” лишь обречениым 
на погибель представляется глупостью 
{для погибающих юродство есть), звучит 
в таких стихах, как 1 Кор. 1:17-18, 23-24; 
2:2, В; ср. Лук. 9:23-25. 

1:19. Как это ему нередко присуще, 
Павел подкрепляет свою точку зрения 
примером из нстории Израиля; в даином 
случае он подразумевает то, о чем на- 
писано в Ис. 29:14 нв4 Цар. 18:17-19:37: 
следуя по-человечески мудрому совету, 
израильтяне заключили союз с египет- 
ским фараоном, чтобы обезопасить себя 
от ассирийского царя, тогда как спасти их 
мог только Бог Своим вмешательством 
свыше. 

1:20-21. Да и вся челоаеческая муд- 
рость, кто бы нн говорил от ее имени, — 
уважаемый еврейский книжник или гре- 
ческий мудрец, философ, оказывается в 
иезавидном положении, ибо оценить по 
достоннству Божий план она не в силах 
(Ис. 55:8-9). Не самоуверенная эруднция, 
а вера, которая дает человеку отречься 
себя, позволяет ему вступить иа узкий 
путь спасения. 


1:22-25. Не на человеческих, а иа Бо- 
жних условиях, не по своей, а по Его 
инициативе обрели людн то, в чем нуж- 
дались: Божию силу н Божню премуд- 
рость.Через проповедь о Христе распя- 
том Бог призывает людей прозреть ду- 
ховно и, глядя иа сущее глазами веры, 
принять Евангелне. 

1:26-31. Если бы положение ие было 
столь печальным, то можно было бы 
почтн увидеть скептическую улыбку на 
лице Павла, предлагающего коринфянам 
как бы со стороны посмотреть иа самих 
себя. С человеческой точки зрения не 
миогие из членов коринфской церкви 
могли бы похвалиться мудростью, вли- 
ятельиостью изнатным происхожденнем. 
И если бы Бог избирал Себе людей по 
этим признакам, то их Ои скорее всего не 
избрал бы. Но, избирая, Бог человеческие 
стандарты и представления как бы ставит 
с иог иа голову; Он чаще призывает 
простых, чем выдающихся людей — для 
того, чтобы никакая плоть не хвалилась 
перед Богом (ст.29), а, хвалясь, хвали- 
лась бы только Господом. Потому что 
лишь во Христе воплотилась мудрость 
Божия (ст. 30) и в Нем обрели коринфяне 
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праведность, то есть оправдание (Рим. 
4:24-25), получили святость, то есть освя- 
щение (2 Фес. 2:13-15) и спасенне через } 
искупление, а, значит, и славу в грядущем * 


(Рим. 8:23; Еф. 4:30). 
Божней спасенне человечества совершено 
через распятие Христа,и это сокрыто от 
мудрых мнра сего, но открыто ( т. е. 


По мудрости |! 


| 


поиятно) простым верующим (ср. Мат. 


11:25-26). 

2:1-5. И здесь апостол, демонстрируя 
всю бесполезность человеческой муд- 
рости, в сравнении с Божиими силою и 
мудростью, подкрепляет свою мысль 
третьей ссылкой — иа манеру собствен- 
ного служения прн посещении Коринфа; 
ои характеризует его как совершавшееся 
в иемощи и в страхе п в великом трепете 
(ст. 3). Некоторые видят в этом намек на 
сокрушенное состояние Павла после его 
„схватки” с афинскими философами, в 
результате чего он какое-то время мог не 
ощущать в себе прежней увереииости, 
Однако вряд лн это так. В этих фразах 
просто передано состояние духа апос- 
тола, сознававшего свою полную зави- 
снмость от Бога (ср. Еф. 6:5; Фил. 2:12); 


имеино это ощущение всегда сопутство- ‘ 


вало его служению. Верио и то, что ма- 
нера Павла проповедывать не впечатляла 
с человеческой точкизрения (2 Кор. 10:10). 
Апостол призиавал это и даже пользо- 


вался этим как аргумеитом. Его пропо- ; 


ведь не отличалась красиоречнем и убе- 
днтельнымн словами, столь характер- 
ными для софистов и странствующих 


учителей того времени, но то, что ои иес : 


людям, было правдивой вестью о раепя- 
том Христе как о единственном средстве 
спасения. Вера слышавших его не была 
таким образом продуктом человеческой 
нзощренности и цветистого красноречия, 
но вселялась в их сердца благодаря на- 
сыщенности проповеди Павла снлой Духа 
Святого. Это и было желанием апостола, 
чтобы вера людей основывалась не на 
мудрости человеческой, но на силе 
Божией. 

2:6. Призиавая, что не блещет красно- 
речием, Павел вовсе не имел в виду, что 
Бог одобряет невежество н отвергает лю- 
бую мудрость. Но есть мудрость, кото- 
рая исходит от Духа Святого, и Павел 
хотел, чтобы именно оиа сделалась до- 
стояннем его читателей. Собственно, не- 
которые из них уже обладали такой муд- 
ростью (и Павел иадеялся, что когда- 
нибудь асе онн станут обладать ею). О 


таковых апостол говорит, что оии „со- 
вершеины" (в англ. Библии — „зрелы”), 
подразумевая, вероятио, и тех людей, 
которых упоминает в 16:15-18. „Совер- 
щенных” верующих ои еще называет „лу- 
ховиыми” (имея их в виду в 2:12-13 и 
упоминая в 2:15). Причина, по которой 
власти века сего (ср. 1:20) ие приемлют 
этой мудрости, — в том. что они не 
имеют Духа (2:14). 

2:17. Благая весть, которую пропо- 
ведывал Павел, и заключала в себе пре- 
мудрость Божию, постигаемую лишь в 
Его откровении (Мат. 11:25). В сердце- 
вине этой мудрости — план спасения 
человечества, предназначениый Богом к 
славе нашей еще „прежде создания мира” 
(Еф. 1:4). 

2:8. Как и Иоанн в своем Евангелии 
(Иоан. 17:1), апостол Павел видит нераз- 
рывную связь между славою и распятым 
Господом (крайний парадокс в предста- 
влении как евресв, так и язычников (1 Кор. 
1:23), прииявших, не ведая того, участие в 
осуществлении главиого акта Божиего 
плана спасения). 


2:9-10. Благословеиия, сопутствую- 
щие спасенню, были приготовлены От- 
цом, осуществлены Сыиом, и Духом 
Святым даются (Еф. 1:3-14) всем веру- 
ющим, которые в результате проиикают- 
ся к Богу любовью (1 Иоан. 4:19). По- 
зиать это коринфяне могли лишь 
Духом, Который знает н открывает лю- 
дям все этн глубоко сокровенные тайны 
Божии, касающиеся спасения. 

2:11. Павел проводит здесь параллель: 
если никто ие в состоянии глубоко про- 
никиуть в мысли другого человека, из- 
вестные лишь духу, живущему в пем, то 
насколько важнее откровение Духа Божия 
8 раскрытии замыслов и планов Бога. 


2:12. С этой-то целью, отчасти и сошел 
Дух от Бога (Иоан. 16:13) не на неко- 
торых, а на всех верующих (1 Кор. 12:13). 

2:13. Итак, весть о спасении, бывшую 
до недавнего времени тайной, провоз- 
глашает Павел, объясняя и развивая да- 
лее всес ней связаниое. Не от человека, но 
от Бога оиа, и люди были научеиы ей 
Духом Святым. Последняя фраза стиха 
звучит как... соображая духовное с 
духовным. Исходя нз особеиностей гре- 
ческой грамматики, переводчики Библин 
иа английский язык передали эту мысль 
так „выражая духовные истины духов- 
ными словами”. С учетом тех же осо- 
бенностей автор Коммеитария считает, 


1 Коринфянам 2:7—3:1-4 


что это место можно было бы перевести и 
так: „разъясияя духовиые истины духов- 
ным людям”. Оба варианта — возможны, 
-но глаяная мысль, выражениая апосто- 
лом в этом стихе, — ие в том, каким 
образом весть, основанная не на челове- 
ческой мудрости, передается, а в том, 
кому передается она; из контекста выте- 
кает, что Павел проповедывал эту „пре- 
мудрость Божию” „между совершенны- 
ми” (ст.6). Таким образом, ст. 13 парал- 
лелен по смыслу ст. 6, и такое продол- 
женне мысли, как бы в скобках, соответ- 
ствовало высокому стилю греческого 
языка. 

2:14. Поскольку только духовные лю- 
ди способны восприинмать духовиые 
нстины, людям, не имеющим Духа Свя- 
того, или невозрождениым, ие доступиа 
духовная мудрость, независимо от того, 
каковы их интеллектуальные возмож- 
ности илн свершения (1:20). Невозрож- 
денный человек, выступающий в роли 
критика Слова Божия, подобен глухому 
критику музыкн Баха илн слепому — 
картнн Рафаэля. 

2:15-16. С другой стороны, тот, кто 
имеет Духа Святого и иаходится под Его 
руководством, может судить обо всем, 
что открываетему Дух, и применять это в 
жизнн (ст. 10). 

Духовного человека может суднть 
только Бог (4:3-5), ио никак ие иевоз- 
рожденные люди (2:15) или мирские ве- 
рующие (3:1-3). Выраженне ...мы имеем 
ум Христов, означает быть послушиым 
тому, что открыто Богом (см. Фил.2:5-8); 
такие истинио духовиые люди были ив 
коринфской церкви. 

3:1-4. Однако ие асе коринфские ве- 
рующие были духовнымн. Когда Павел 
проповедывал в Коринфе, многие уверо- 
вали. По вере онн получилн оправданнеи 
примирились с Богом (Рим. 5:1-2). Не- 
сомнеиио Павел рассказал им обо всех 
благословениях, которые делаются их 
достояняем с принятнем Христа, и это-то 
он называет молоком. В то время их 0б- 
раз мыслей и жизнн только иачннал из- 
меняться (Рим. 12:2). Мнр, с характер- 
ными для него помыслами н поведеннем, 
продолжал оказывать на них большое 
алияние — они всееще были младенцами 
во Христе. 

Но „слово о кресте” (1 Кор. 1:18) 
содержит нечто большее, чем ученне об 
оправдании. Оно говорит и об освяще- 
инн. В нем содержится призыв к обнов- 
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1 Коринфянам 3:5-12 


лению самого подхода к вещам н соот- 
ветственно — поступков и действий — в 
ответ на Божие откровение. Оно зовет к 
праведности в помыслах н делах (Евр. 
5:11-14). И вот эта часть проповеди о 
„Христе распятом” (1 Кор. 2:2) является 
твердою пищею (3:2), которой миогие 
коринфяне пренебрегали. Поэтому онн и 
оставались плотскими (ст.3). Им не свой- 
ственны были качества зрелых, „взрос- 
лых” христиан, такие как: смирение, за- 
бота о других и покорность Богу; вместо 
этого, коринфяне велн себя, подобно 
капризиым, эгоистичным детям; потому 
нссорились между собою (ст. 4 ср. с 1:12). 
Они стремились „царствовать” (4:8), а 
жизнь смирения и отвержения себя не 
прельцала нх(4:9-13), поскольку онн не 
поиимали, что весть о „Христе распятом” 
предполагает не только оправданне, но и 
освящение (ср. Фил. 2:1-8). Корень нх 
разделений был и в этом иепонимании 
(ср. 1 Кор. 1:10; 3:4), и Павел хотел 
помочь им исправить положенне. 
2. НЕПОНИМАНИЕ СМЫСЛА И 
НАЗНАЧЕНИЯ СЛУЖЕНИЯ (3:5- 4:5) 


Подход к ‘служению был второй и 
связаниой с первой причиной разделений 
в Коринфской церкви. Коринфяне видели 
центр служения в людях, тогда как толь- 
ко Бог был источником всех благослове- 
ний (3:5-9), а церковные служители явля- 
лись лишь слугами Его, подотчетными 
Ему (3:10-17). А раз так, то им с опаской 
следовало относиться к возвеличению се- 
бя (что, по-видимому, не вполне понима- 
ли некоторые руководителн коринфской 
церквн; 3:18-23), но верно трудиться для 
Бога и тем снискать похвалу от Него 
{4:1-5). 

3:5-9. И Павел н Аполлос были по- 
ставлены на служение Христом (Еф. 4:11). 
Онн были лишь оруднем, а не перво- 
причиною того, что кориифяне уверовали 
(ср. 1 Кор. 2:4-5). Первопричина же и 
полученный результат были в Боге, Ко- 
торый произвел в них веру. Взращивает 
„семя” Бог (3:6). А поэтому славу следует 
воздавать лишь Ему (ст. 7). Как слуги 
Божии, Павел и Аполлос не конкурнро- 
вали между собою, но дополняли слу- 
жение друг друга (ст. 8). Оба они пре- 
следовали одну н ту же цель — привести 
Коринфскую церковь к духовной зрело- 
стн, к истииному христоподобню (Еф. 
4:12-13). И каждого нз них ожидала иа- 
града — в зависимостн от их вериости н 
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ревностности в исполнении порученного 
им Богом дела (ср. 1 Кор. 4:2-5). Потому 
что, хоть пастырь н служит церкви, ответ- 
ственность он несет перед Богом. По 
отношению друг ко другу Аполлос н 
Павел были соработниками у Бога н тру- 
дились для Него на Его ”ииве”, в Церкви 
(3:9). 

3:10-17. Сравиив Церковь с нивой, 
апостол сравииввет ее и со строением. 
Эту метафору Павел по-разиому прила- 
гает к христианам по отдельности и в 
целом, называя их здаиием, храмом, в 
котором обитает Бог. Сам Иисус Христос 
называл Свое физическое тело храмом 
(Иоан. 2:19-22). В одном из своих по- 
сланий Павел применяет тот же образ по 
отношению к духовному телу Христа, 
т.е. ко вселеиской Церкзн (Еф. 2:21). И 
тело каждого христианииа в отдельности 
называет Павел храмом (1 Кор. 6:19). А 
тут речь идет о поместной церкви, упо- 
добляемой строению Божию, храму, в 
котором обитает Дух Господень (3:16). 


Павел продолжает развивать’ мысль 
об ответственности духовного пастыря 
за работу, исполняемую им в церкви 
(ст.8). Хотя асе члеиы Коринфской 
церкви имели, по крайней мере, какой-то 
один духовный дар или способиость, ко- 
торыми они могли служить другим в этой 
церкви (12:11), более всего был озабочен 
Павел служеннем старших братьев в их 
среде, которым, подобно Аполлосу или 
ему самому, были даны большие воз- 
можности (см. 3:5, 21-22). 

3:10. Но, созидая храм, не все слу- 
жители трудятся с одинаковой отдачей. 


` Придя в Корииф со „словом о кресте”, 


Павел положил там основание „храму”. 
Аполлос тоже успешно потрудился в 
этом городе (Деян. 18:27-28). По-видимо- 
му, трудился в Коринфе и Петр, которого 
Павел называет здесь „Кифой” (1 Кор. 
1:12; 3:22). Однако из контекста 10 стиха 
следует, что и другие трудились и тру- 
дятся в Корннфе; их-то и предостерегает 
апостол : ... каждый смотри, как строят. 

3:11. Ибо не может быть другого ос- 
нования у церкви, другого осиования для 
спасения, кроме Иисуса Христа (Деяи. 
4512). Между тем, в Коринф пришли лю- 


ди, проповедывавшие „иное благовестие” _. 


(2 Кор. 1:4). Возможио, одни из этих 
людей как раз и находился там, когда 
Павел писал это послание. 


3:12-В стихах 12-17 Павел описывает 


три рода служителей или „строителей“: 


а, о ааа 


„мудрых” (ст. 14, ср.ст. 10), немудрых (ст. 
15) и тех, которые не строители в сущ- 
ности, а разрушителн (ст. 17). 

Материал, употребляемый имн для 
строительства, — это метафора, которую 
можно истолковать по крайней мере в 
четырех смыслах: а) Золото, серебро н 
драгоценные камни — подразумевают 
отменное квчество работы строителей, а 
дерево, сено или солома символизнруют 
труд, результаты которого — временны, 
а, значит, и труд этот — бесполезен. В 
пользу этой точки зрения говорит слово 
„дело” в 13 ст.н фраза из 14 ст. —„... дело, 
которое ои строил...”. 6) Три дорогих 
материала символизируют верную докт- 
рину, которую строитель внедряет в со- 
знание и жизнь людей, а три непрочных 
материала — лжедоктрины. в) Первые 
три материала подразумевают достой- 
ные побуждения и вамерения строите- 
ля, а три других — недостойность моти- 
вов, которыми он руководствуется (ср. 
4:5). г) Золото, серебро н драгоценные 
камни — это верующие, составляющие 
Церковь (в пользу такого мнения говорит 
употребление схожей метафоры в Еф. 
2:22; 2 Тим. 2:20 н 1 Пет. 2:5), а дерево, 
сено, солома — невозрожденные люди в 
церкви (греч. хортон, переведенное как 
„сено” в 1 Кор. 3:12, употреблено по 
отновению к неверующим в Иак. 1:10, 
где оно переведено как „цвет на траве”). 

3:13. Речь тут идет о дне, когда 
Христос будет рассматривать качество 
работы своих служителей (2 Кор. 5:10). В 
тот день не вопрос спасения будет ре- 

‚ шаться, которое является Божиим даром 
(Рим. 6:23), н не о поведении н поступках 
верующих пойдет речь(Еф. 2:8-9), а имен- 
но о служении их Господу, о котором Он 
станет судить по качеству его, а ие по 
„количеству”. Человеческими усилиями н 
мудростью может быть достигнут изве- 
стный икак будто бы видимый успех (см. 
1 Кор. 2:4), однако, если духовный труд 
не направляется силою Божией н не со- 
вершается в соответствии с Его планом, 
результаты его не будут прочными н 
продолжительными (Пс. 126:1). 

3:14-15. Образ огня, ассоциирующий- 
ся с пришествием Христа на землю, 
встречается и иа других страницах Но- 
вого Завета (2 Фес. 1:7 н Отк. 18:8). Какой 
именно награды будет удостоен „муд- 
рый” строитель, не уточняется, хотя о 
похвале, которую он получит(1 Кор. 4:5), 
апостол говорит с уверенностью. А вот 


1 Коринфянам 3:13—4:1-2 


иеумелый „строитель” потерпит урон, 
впрочем сам спасется, но так, как-бы из 
огня (подобио головне, выхваченной из 
огня; см. Ам. 4:11; Иуд. 23). А до дия 
упомянутого суда „различные строи- 
тельные материалы” могут сосущество- 
вать н даже казаться неразличимыми на 
взгляд (ср. Мат. 13:30). 

3:16-17. Однако поместная церковь 
(здесь под „вы” подразумевается именно 
она) может настолько ослабеть духовно, 
что распадется вовсе или будет существо- 
вать лишь номинальио, что равносильно 
разрушению. Павел не желал, чтобы по- 
добиосе случилось в Коринфе (2 Кор. 11:3, 
13). Но коль скоро это случилось бы, 
повинных в этом неверных служителей 
покарал бы Бог (ср. 2 Кор. 11:15). Пе- 
чальная участь ожидает разрушающих 
церковь (Мат. 13:41-42). 

Выражение: Разве не знаете (1 Кор. 
3:16) — первое из десяти аналогичных 
оборотов в этом послании (см. 5:6; 6:2-3, 
9, 15-16, 19; 9:13, 24); каждый раз им 
вводится какое-то неоспоримое заяв- 
ление. 


3:18-23. Исходя из высказанного им, 
Павел предостерегает служителей (ст. 18- 
20) н всю церковь в Коринфе (ст. 21-23). 

и избегнут самообольщения, 
если трезво оценят собственное ин 
и осознают, что в мудрости мира 
отражается сатанинский ум (Еф. 2: 2, я 
что онаесть безумие неред Богом (1 Кор. 
3:19). В подтверждение этого апостол 
цитирует.из книги Иова (5:13) н из Пс. 
93:11. Членам церкви следовало понять, 
что „хвалиться человеком” (1 Кор. 3:21), 
т. е. теми или иными служителями 
Божиими (Павлом, Аполлосом н т.д.), 
было схоже с свмовосхвалеинем. А по- 
тому хвалиться нужно только Господом 
(ср. 1:31), Которому онн принадлежат 
(3:23; ср. 1:2; 15:28) и Который есть 
источник каждого нх благословення 
(1:30). 

4:1. Всякий служащий Христу ответ- 
ственеи перед Ним за свое служение. 
Слово гиперетас, переведениое как слу- 
жителей, — отличается от „служители” в 
3:5 (греч. диаканои). „Гиперетас” подчер- 
кивает подчиненность вышестоящему и 
ответственность перед ним. Под тайнами 
Божними понимается мудрость, „слово о 
кресте”, которое делается понятным 
только прн откровении Духа Святого 
(2:7-10). 

4:2. Павла весьма заботило, чтобы он 
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1 Корнифянам 4:3-17 


сам и другие, подобные ему, служители 
Хрнстовы, неся мнру весть о спасеннн, 
хранили вериость своему Господну. 

4:3-4. Сам апостол — несмотря на то, 
что мир отвергал его, — не изменял 
своему служению, как и благовестию, 
которое нес. Даже о мотивах собствен- 
иых действий не мог он судить с увереи- 
ностью и еще меньше — об успешности 
своего служения. Как же могли бы судить 
об этом другие? 

4:5. Таким образом преждевременное 
сужденне, ведет ли оно к превознесению 
одиих служителей (3:21) или к пренебре- 
жеиню другими (4:10), — неправомочио. 
Только Бог осветит скрытое во мраке и 
явит милость Свою, удостона каждого 
верного служителя похвалы. 


В. О преодолении разделений (4:6-21) 


Разобрав со всех сторон вопрос раз- 
деления в нх церкви, апостол прямо ука- 
зывает кориифянам на главную их проб- 
лему: это — гордыня (ст. 6). И тут же он 
предлагает им как практическое средство 
исцеления от духовной болезни — подра- 
жание ему (ст. 16). 

4:6. Все это время Павел избегал иа- 
зывать виновных по именн. Вместо это- 
го, он называет Аполлоса н себя самого (а 
еще Петра и Христа — см. 1:12; 3:4-6, 
22-23), как бы „прилагая” к себе н к ним 
проблемы коринфян. Теперь же да по- 
служат им Павел н Аполлос „целитель- 
ными примерами” людей, которые при- 
знают власть над собою и не преступают 
границу того, что написано (в Библии). 
Они следуют Слову Божию, а ие своим 
наклонностям или мирским представле- 
ниям. Павел надеялся, что иа примере них 
жизин коринфяне научатся смиренно- 
мудрию (здесь глагол матете, переве- 
денный как „научиться”; существитель- 
иое того же кория — матетес означает 
„ученик”, т. е. „тот, кто делает так, как его 
учат”). Конечно, это был трудный урок, 
посколькугреки считали, что смиренне — 
это презреииое качество раба, признак 
слабости, и великим людям оно не может 
быть свойственио (об этом прямо гово- 
рилось в „Законах Платона”). 


4:1.Однако смиренне в человеке — это 
едниственное качество, прнемлемое для 
Бога, Который Один и по Своей милости 
дает людям различные дары (ст. 7), -а 
потому только Ему Одному прииадле- 
жит слава (см. 1:4-9). Все эти истииы 


подчеркиваются рядом риторическихя 
вопросов, из которых состоит ст. 7. 

4:8. Смиренне должио быть прис 
всем христнанам. В посланни к Ф а 
пийцам (2:5-11) Павел представляет 
этой связи как образец жизнь Христал 
Поначалу главной и характерной ее ©со-$ 
беиностью было смирение, венцом же —: 
явилось вознесение. Но коринфяне, по-ви$ 
днмому, решили, что первое условие им 
нет необходимости исполнять. Вознесе- $ 
ния онн хотели теперь же, немедленно, — 
чтоб не знать более ии болезией, ии стра- 3 
даний, ни горя. В ХХ в. это ие более: 
достижнмо, чем в те дни, когда Павел $ 
писал это письмо впавшим в самооболь- } 
щенне кориифянам, однако, и сегодня 
миогие мыслят и поступают по их при- 
меру. 3 

Коринфяне полагали, что уже имеют. 3% 
все, что хотели бы иметь (1 Кор. 4:8а), | 
между тем, им следовало бы испытывать 3 
голод н жажду по практической правед- 9% 
ности, которой им так нехватало (Мат. : 
5:6). Они думали о себе как о царях, у 
которых ии в чем более иет нужды, тогда 3% 
как на деле онн были подобны глупому ‘ 
королю из известной детской сказки, ко- 
торый, будучи голым, беспечно шество-`° 
вал перед своими подданными (см. Оте. ` 
3:17-18). 

4:9-13. Что касается Павла, то он не 
обманывал себя. Его тоже не радовали 
страдания. И в этом смысле он хотел бы, ^ 
чтобы коринфяне были правы’ в своих 
суждениях. Но оии правы не были. Сами _ 
апостолы следовали за Христом дорогой 
скорбн иунижеиий. Как Ои торжественно ‹ 
шел к Своей смерти, так н оин (ср. 2 Кор. 
2:14). Как Христос страдал, будучи гоним 
и подвергаясь клевете, так и оии, слуги 
Его, и, руководимые Духом Господним, 
онн терпели и прощали (Лук. 23:34). В | 
этом-то качестве Господь как бы выста- 3 
вил их на обозрение („позорище” — ста- 
рославянское слово в русской Библин — 3 
надо пониматькак „зрелище”) перед всем 
миром — перед ангелами и людьми. 
Апостолы жили проповедью о кресте. А 
вот корнифяне в самодовольстве и лож- 
иом чувстве безопасности иаслаждались 
своим „богослорнем царей” (ср. Ам. 1 
6:1-7). 

4:14-17. Движимый чувством любви, 
предостерегал Павел кориифяи: Все те, 
исполненные горькой иронни слова, ко- 
торые он высказал выше, были написаны 
не просто для того, чтобы пристыдить 


208 


коринфян. Однако лишь в том случае, 
если бы сердца их окончательно очерст- 
вели, не ощутили бы оии стыда прн чте- 
нии их. Цель же апостола заключалась в 
том, чтобы привести к изменению состо- 
яние их сердец и образ жизни. И руково- 
дила им любовь — такая же, как любовь 
отца по отношению к его детям. Хотя у 
коринфяи было миого иаставников нучн- 
телей, но только Павел посеял у иих семя, 
давшее им жизнь. Более, чем любой из 
упомянутых им „настаяников” (Гал. 
3:24), Павел принимал к сердцу их инте- 
ресы. Поэтому-то и призывал коринфяи 
подражать ему (1 Кор. 4:16; ср. ст. 9:13). 
Былу него духовный сыи, который так н 
поступал, а именно — Тимофей (Фил. 
2:19-20). Ои мог наставить коринфян, на- 
помнив им о путях апостола во Христе 
Иисусе, ибо, призывая их подражать ему, 
Павел, в свою очередь, подражал 
Господу. 

4:18-21. Павел предвидел, что не на 
всех коринфян подействуют его увеще- 
вания. Некоторые, по всей вероятиости, 
не иазванные им вожди церковных груп- 
пировок (ст. 5) или „наставники” (ст. 15), 
исполнились высокомерия („возгордн- 
лись”) и тем послужили поводом к раздо- 
рам в церкви. Увещевания иа них едва ли 
произвели бы впечатление. По отноше- 
нию к ним нужно было действовать. А 
Павел знал, что сможет Явить им силу 
Святого Духа (Деян. 13:9-11). Когда ои 
проповедывал кориифянам, то полагался 
не на свои способиости,а имеино на силу 
Духа (1 Кор. 2:4-5). И на эту же силу ои 
положился бы при иаведеиин порядка в 
их церкви (2 Кор. 10:4-6). Ибо этой силою 
правил Бог (см. Деян. 5:3-11). Хотя Павел 
любйл коринфян, ои хорошо знал, что 
любящий отец не остановился бы в случае 
нужды перед иаказанием (см. Евр. 12:7). 
Если потребуется, и ои готов прийти к 
коринфянам с жезлом (т. е. с палкою). 
Этот „жезл” (по-греч. рабдос) был у гре- 
ков иримлян символом карающей власти. 
Самого Павла ие однажды подвергали 
телесиому наказанию (Деяи. 16:22-23; 2 
Кор. 11:25). И все-таки апостол предпо- 
чел бы прийти ккоринфянам с любовью и 
духом кротости. 


Ш. Беспорядки в церкви (гл. 5—6) 


В духе любви, однако, сознавая необ- 
ходимость водворить порядок в среде 
кориифян Павел переходит к обсужде- 
нию ряда неблаговидных обстоятельств 


1 Коринфянам 4:18—5:5 


в церкви, включая неспособность корин- 
фян наставить на путь истины брата их, 
поступавшего аморальио (гл. 5), разре- 
шать споры между членами церкви в 
угодном Богу духе (6:1-Ё1) и поддержи- 
вать чистоту в личиой жизнн (6:12-20). 


А. Неумение наставить грешника и вра- 
зумить его (гл.5) 


Гордыня противостоит любви, пото- 
му что ведет к себялюбию, тогда как 
любовь озабочена нуждами других. Гор- 
дость, присущая коринфяиам, не только 
разъединяла их, но и порождала равно- 
душное с их стороны отиошение к отсут- 
ствию днециплины в церкви, нежелание 
восстановить ее. . 

5:1. Дело касалось некоего коринфс- 
кого христианина, который вместо жены 
имеет жену отца своего, а это было за- 
прещено не только Ветхим Заветом (Лев. 
18:8; Втор. 22:22), ио и римским государс- 
твенным правом. То обстоятельство, 
что Павел ничего не говорит о необходи- 
мости наказать и женщину, по-видимо- 
му, означает, что она ие была 
христианкой. 

5:2. Сложившееся постыдное положе- 
ине, однако, не беспокоило коринфян. 
Онн, напротив, еще более возгордились, 
что в их! среде имеет место такой не- 
обычный случай, тогда как, мысля по- 
божескн, должны были бы плакать об 
этом брате (ср. 12:26; Гал. 6:1-2) н в 
порядке дисциплины исключить его из 
общины, пока не покается (см. Мат. 
18:15-17). 

5:3-5. Но поскольку онн бездейство- 
вали, действовать должеи был Павел. 
Властью, данной ему как апостолу, ои 
прннял решение отиосительно виновного 
и предложил церкви осуществить при- 
нятое им решение на следующем же соб- 
ранни. И это было проявлеиием силы, о 
чем Павел упоминал ранее (4:20-21; как 
бы ои стал „испытывать силу возгордив- 
шихся”, апостол не уточняет). Человека, 
вступившего в кровосмесительную связь, 
Павел решил... предать сатане во измож- 
дение плоти — очевидио, с тем, чтобы 
угасли его плотскне страсти, т. е. в ко- 
иечном счете — ради его очищения. За- 
метим, что в англ. Библии сказано не „во 
изможденне”, а „для разрушения” (по- 
греч. — сильно звучащее слово олетрон; 
существительное того же кория — олет- 
реутоу иаходим в этом послании в 10:10, 
где по-русски оно передано как „истре- 
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битель”, а по-английски — как „ангел 
разрушения”, который неслюдямсмерть). 
Между прочим, в этом послании к ко- 
ринфянам, аностол упоминает п такую 
дисциплинарную меру, которая ведет к 
физической смерти (1:30); при этом в 
конечном счете преслёдуется та же цель 
— сохранение личности, т.е. духовное 
спасение (11:32; ср. 1 Твм. 1:20; 1 Иоан. 
5:16)- . 

Создается впечатление, что Павел 
предлагал исключить упомянутого чело- 
века из церковной общины, символизи- 
руя таким образом его выведение из-под 
Божией защиты, которой оп до этого 
пользовался (ср. Иов. 1:12); тем самым он 
был бы выброшен в мир (1 Иозн. 5:19), 
где сатана обрек быего физической смер- 
ти. Этот случай послужил бы таким об- 
разом горьким уроком в дкух отноше- 
ниях: он напомнил бы как овысокой цене, 
которую приходится платить за эгоисти- 
ческое равнодушие, так и о том, что в 
Божием храме необходимо соблюдать 
святость (1 Кор. 3:17; 6:19). 

5:6. Конечно же, коринфяне не имели 
извянения в своем высокомерном поведе- 
нии. Павел напоминает хорошо извест- 
ную им истину, о которой, однако/они 
позабыли в своей практической жизни: 
малая закваска квасит все тесто. Даже п 
небольшая болезнь может в конце-кон- 
цов умертвить все тело. Помня об этом 
принципе, необходимо соблюдать дис- 
циплину в церкви. 

5:1-8. Как древние евреи должны были 
в дим Опресноков удалять изсвойх домов 
все квасное (Исх. 12:15-20; 13:1-10), так н 
грех, символом которого служила заква- 
ска, должен был быть удален из Божиего 
дома, т.е. из поместной церкви — в ее 
Праздник опресноков, который для хри- 
стнан не прекращается (в переносном 
смысле) никогда, ибо Христос через свою 
смерть на кресте сделался для них 
Пасхальным Агицем (Пасха наша 
Христос; ср. Иозн. 1:29; Евр. 10:10) на- 
всегда. И эта истина с особой силой 
заявляет о себе, когда в память этого 
великого жертвенного акта празднуется 
Господня вечеря, в которой — квинтэс- 
сенция христнанского братства. Вероят- 
ио, Павел имел, в частности, в виду ли- 
шить нераскаявшегося грешника права 
участвовать в этой вечере. 

5:9-19. В одном из писем, посланных 
корнифянам ранее, Павел писал им, что- 
бы не общались с блудниками. Однако 


они решили, что апостол имел в виду 
лишь грешников вне церкви. Павел ука 
зывает им на абсурдность такого пони: 
мания — ведь им тогда надлежало бы 
выйти из мира. Павел, конечно, не исно- 
велывал идею монашества. 

5:31. Что он в действительности имел 
в виду, так это применение дисципли- 
нарных мер именно к тому, кто, отож- 
дествляя себя с церковью, будучи братом 
или называя себя таковым, продолжал 
жить греховной жизнью. Другим членам 
церкви следовало прервать общение с 
ним, ивэтом должна была состоять мера 
воздействия по отнопению к такому че- 
ловску. Он, конечно, терял н право 
участия в совместной трапезе верующих, 
т. е. в вечере Господней. Возможно, под- 
разумевалось и лишение его каких-то 
иных форм общения с брагъями.Но едва 
ли ему запрещалось посещать собрания 
христиан, ведь именно в процессе цер- 
ковной службы могло в нем пробудиться 
сознание собственной греховности и же- 
лание покаяться (14:24-25). 

5:12-13. Апостол заявляет, что ие его 
дело— судить людей за пределами цер- 
кви (обратите, к примеру, вниманиенато, 
что ои ничего не говорит в 5:1 ло поводу 
женщины, замешанной в прелюбоде- 
янии); тем менее это дело кориифян. А 
вот ответственность за поддержание по- 
рядка в пределах церкви лежит на них. 
Последняя фраза 12 стиха в англ. тексте 
звучит так: „Неследует ли вам судить тех, 
которые в церкви?” 

Тех же, кто в мире, будет судить Бог 
(ср. Деян. 17:31). Церковь пусть нажа- 
зываст, исключая из числа членов, таких 
людей, которые и после своего обраще- 
вия продолжают жить во грехе, чуждые 
покаяния. 


Б. Неумение разрешать споры между 
верующими (6:1-11). 


Переходя к другому роду неуст- 
ройств, охвативших коринфскую церковь, 


Павел продолжает тему суда и осужде- _ 


ния. Те же вялость и равнодунхие, скаким 
отнеслись коринфяне к безнравственному 
поведению своего брата, проявились нв 
случаях личных споров между верующи- 
ми, которых церковь отказалась рас- 
судить. И тут давал о себе знать дух 
разделения, поразивший их общину. 
Прибегая к вводной фразе „Разве не 
знасте”, апостол указывает на ряд истин, 
знание которых в первую очередь должно 
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было помешать возникновению болез- 
ненных проблем. В этой главе Павел 
шесть раз употребляет эту фразу с не- 
большими вариациями. (Интересно от- 
метить, что во всех других книгах Нового 
Завета-она встречается всего трн раза.) 
Нов | Кор. Павел ставил этот вопрос н 
прежде (3:16; 5-6); дважды — все стой же 
целью — задаст он его н позднее (9:13, 
24). Давая им понять, что им следовало 
бы знать о таких вещах, Павел, должно 
быть, больно задевал самолюбне корин- 
фян, ‘которые превозносились своею 
мудростью н знаниями. 

6:1. Велико было огорчение Павла по 
этому поводу — и не только потому, что 
создавшееся положение способствовало 
дальнейшему расколу в церкви, но н по- 
тому, что это препятствовало Божией 
работесреди неверующих в Коринфе (см. 
10:32). Те, кто связаны друг с другом ве- 
рою, должны решать свои споры по- 
братски, а не как враги (ср.Быт. 13:7-9). 

6:2. Это — первое из упомянутых 
шести Разве не знаете? в этой главе (ср. ст. 
3,9, 15-16, 19). Вопрос поставлен в связи с 
ролью святых в будущем суде надмнром 
(см. Иоан. 5:22; Отк. 3:21). По-видимому, 
Павел преподал это учение коринфянам, 
когда основывал у них церковь, посколь- 
ку говорит об этом как о чем-то само 
собой разумеющемся. > 

6:3. Если им предстоит судить сверхъ- 
естественных существ (падших ангелов, 
см. 2 Пет. 2:4; Иуд.6), то уж, конечно, в 
состоянии разрешать дела житейские. 

6:4. Речь, по-видимому, о том, что ко- 
ринфяне избирали для решения своих 
споров таких людей, которые, хоть н 
посещалн церковь, но христианамн в 
сущности небылн. Горький укор, прозву- 
чавший в ст. |, вновь слышится тут н 
рефреном прозвучит в третий раз — вб 
стихе. 

6:5-6. Несомненио, высказанное в 5 
стихе должно было вызвать краску стыда 
на лицах некоторых разумных верующих 
в Корннфе. Ясно, что частично беспо- 
койство Павла по этому поводу было 
вызвано тем, что подобные судебные 
тяжбы препятствовалн проповеди Еван- 
гелия в Коринфе (9:23). Прославлению 
Бога онн, конечно, никак не содейство- 
валн (10:31-33). 

6:7-8. Поскольку своею алчностью 
коринфяне бесчестилн Бога, Павел 
заключает, что нечто важное они теряют 
прежде, чем затевают очередную тяжбу. 
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Не лучше ли, спрашивает он, понестн 
матернальную потерю, нежели духов- 
ную, которую влекут за собой раздоры н 
тяжбы? По-видимому, коринфяне затева- 
лн их не столько ради восстановления 
справедливости или чтобы получить 
принадлежащее им по праву, сколько с 
целью поживиться за счет своих 
собратьев. Это н было „плотской 
жизнью” в наихудшем ее выражении. 


6:9-10. Напоминание, высказанное 
здесь Павлом в третий раз (Или не 
знаете... ср. ст. 2-3), возможно, предпо- 
лагает развитие мысли, выраженной им в 
ст. 4, но одновременно указывает на про- 
пасть между уготованным корнифянам 
положением в будущем и нх повседиев- 
иой жизнью в настоящее время. Непра- 
ведные Царствия Божия не наследуют, 
поскольку онн не являются сонаследни- 
ками Христа (ср. Мар. 12:7). Наступит 
день, в который святые будут судить 
неправедных (1 Кор. 6:2) — на основании 
их дел (Отк. 20:13), потому что сами дела 
их будут обвинять их. Между тем, святые 
поступают тах же, как неправедные. 


Слово адикои (неправедные) в 1 Кор. 
6:9 употреблено и в первом стихе, где оно 
переведено как „нечестивые”. Роль, уго- 
тованная коринфянам в будущем, 
должна бы радикально воздействовать 
на их нынешнее поведение (см. 1 Иоан. 
3:3). И если они не задумываются об 
этом, то обманывают сами себя, преду- 
преждает Павел (ср. 1 Кор. 5:11; Отк. 21:7- 
8; 22:14-15). 


„Список” грешников, приводимый 
здесь Павлом, схож с тем, на который он 
ссылался ранее (1 Кор. 5:10-11). Несом- 
ненно, грехи такого рода имелн распро- 
странение не только в Коринфе, но н в 
других больших городах того времени 
(ср. Еф. 5:3-6). Гомосексуализм, как н 
мужская проституция, к примеру, были 
весьма характерны для греко-римской 
цивилизации. Так, Платон в своей книге 
„Симпозиум” воспевает гомосексуаль- 
ную любовь. А Нерон, правивший Рим- 
ской нмперией в те дни, когда Павел 
писал это послание, собирался „женить- 
ся” на мальчике по имени Спорус (о чем 
узнаем из книги Светония „Жизнеописа- 
ния цезарей”), н вся необычность этой 
ситуации заключалась лишь в том, что он 
хотел сделать это официально, поскольку 
14 из 15 первых римских императоров 
были гомосексуалистами или предава- 
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лнсь как тому, так н другому (обычному) 
виду любвн. 

6:11. Некоторые (хотя н не все) из 
корннфских верующих былн виновны в 
грехах, перечисленных в ст. 9-10, нд в их. 
жизнь вмешался Бог. Онн омылись 
..Духом Святым (ср. Тит. 3:5), освятн- 
лисьв Сыне (ср. ! Кор. 1:2) н оправдались 
перед Богом (ср. Рим. 8:33). Этот-то факт 
— что они оправданы — должны былнбы 
учитывать те, кто критиковалкорнифянв 
нх же церквн с точки зрення Закона. 


В. Отсутствие должной чистоты в 
интимных отношениях (6:12-20). 


Тема законности звучнт н далее, когда 
Павел касается следующей болезненной 
для корнифской общины проблемы. Она 
была связана с пониманнем свободы от 
ветхозаветного закона в сексуальных 
взаимоотиощениях. Свон мыслн Павел 
нзлагаст в форме вопросов н ответов, 
которые строит в резко обличительном 
тоне, знакомом его читателям. Это дает 
ему возможиость как подготовить нх к 
разбору затронутой нм темы, так н прн- 
общить к своей писательской манере — 
вести разговор в форме ответов на во- 
просы читателей н на нх возражения 
если бы онн возникли. 

Вопрос ограннчення свободы (ст.12) 
был разобран апостолом позже, в главах 
8-10. Но звучание его частично слышится 
н прн обсуждении вопросов, связвиных с 
богопоклоненнем в гл. 11-14. К вопросу 
©б отношенин христиан к пнще (6:13) 
Павел возвращается в гл. 8. В 6:14 он 
лишь упоминает о воскресенин Хрнста, а 
подробно рассматривает эту тему в гл. 
15. От упоминания о Церквн как о теле 
Хрнстовом в 6:15 Павел переходит к 
подробному разбору этой темы в гл. 12. 
Тема святости интимных отиошений, в 
связн с чем в 6:16 апостол цитирует нз 
Быт. 2:24 отиосительно Божнего поста- 
новления о браке, привлекает его внн- 
маннс в гл. 7. 

6:12. Тезис все мне позволительно нс- 
которым коринфянам, по-видимому, 
служили оправданнем их аморального 
поведения. Слова эти отражают истину, 
однако, с известными оговорками. В 
представлении Павла свобода неотъем- 
лема от любин — как к ближнему, такик 
самому себе (см. Мар. 12:31). Свободе же, 
которая кому-то причиняет вред, вместо 
того, чтобы приносить пользу, — не от 
любви (1 Кор. 8:1; 10:23), н к такой сво- 


боде стремиться не следует. К тому же 
свобода, которав оборачивается рабст- 
вом (ничто не должно обладать 
мною)свидетельствовала не о любвн, ао 
ненависти к самому себе. 

6:13-14. Пища для чрева, и чрево для 
пищи — этоеще один тезис тех, кто хотел 
оправдать свое аморальнос поведение. 
Их аргументом было, что пища и удо- 
вольствие доставляет, н необходима для 
поддержания жизни. Как только желудки 
их (чрево) снгнализировалн о том, что 
пусты, онн наполняли нх пншей. Но н 
половое влечение, рассуждали они, ие 
только сулит удовольствие, но нсвязано с 
необходимостью. И коль скоро тело сиг- 
нализнрует о сексуальной потребности, 
ее следует удовлетворять. Одиако Павел 
проводит резкое разграничение между 
желудком н телом. Тело (сома) в данном 
контексте (ср. 2 Кор. 12:3) означает нечто 
большее , чем физнческую оболочку; речь 
тут идет о человеке в целом, состоящем 
как нз плоти (матернального начала), так 
н нз духовного, т.е. нематериального на- 
чала (ср. 2 Кор. 2:13 с 7:5 там же). „Тело” 
таким образом не является смертным — 
оно вечно (1 Кор. 6:14), н предназначено 
оно „не для блуда” (порнея), но длясоеди- 
нения с Господом (ст. 15-17) во взаимной 
любви (Еф. 1:23). Вечное существование 
тела, как н особое назначение человека в 
будущей жизнн, гарантированы воскресе- 
нием Иисуса Христа (1 Кор. 6:14; см. 
15:20). 

6:15-17. Но действие Святого Духа 
(см. 12:13) сказывается н на положенин 
христнан в настоящее время, нбо Им они 
присоединены ко Христу (6:15). Можетли 
в таком случае христианин вести себя 
аморально,не огорчав прн этом Христа? 
(ср. 12:26). Да не будет! 

Соединение мужчины н женщины 
предполагает нечто большее, чем телес- 
ный контакт. Это и соединение двух лич- 
ностей, которое, сколь бы мимолетным 
оно ни было, воздействует на обоих, 
изменяя их (6:16). Павел цитирует Быт. 
2:24: два будут одна плоть — не желая 
этим сказать, что мужчина вступает в 
брак с блудницей, но чтобы подчеркнуть 
всю серьезность греха (ср. Еф. 5:31-32). 
Подобно упомянутой ситуации, и союз 
христианина со Христом воздействует 
как на него, так н на Спасителя, так что 
действия их взаимно сказываются на 
обоих. : 

6:18. При столкновении с соблазном 
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плотского греха коринфским аерующим 
следовало бы поступать так, как посту- 
пил некогда Иосиф (Быт. 39:12), т.е. бе- 
жать. Бегайте блуда. Это — особый, хотя 
и не самый страшный грех (ср. Мат. 
12:32). Но делая его, грешник совершает 
преступление как против самого себя, так 
и против тех, с кем грешит. 

Возможно, фраза всякий грех, какой 
делает человек, есть вне тела (заметим, 
что слова „всякий“ нет в греч. оригинале) 
соответствовала третьему тезису (ер. 
1 Кор. 6:12-13), имевшему хождение сре- 
ди коринфян, н еслн так, то слова апос- 
тола: блудник грешит против собствен- 
ного тела следует рассматривать как 
прямое отвержение этого псевдооправ- 
дательного тезиса. 

6:19-20.Согрешая, верующий тем са- 
мым огорчает Святого Духа, живущего в 
каждом христианине (ср. 1 Кор. 12:13; 
1 Иоан. 3-24). Так жен Бога Отца, ибо Ои 
хочет славы (Мат. 5; 16), а не бесславия от 
тех, кто куплены дорогою ценою (см. 
1 Кор. 7:23), т.е. „драгоценною Кровию 
Христа” (1 Пет. 1:19). 


ТУ. В ковные дности 
(гл | вы 


Слова, завершающие 6 главу: „.аро- 
славляйте Бога ы в телах ваших — выра- 
жают главный принцип, проходящий че- 
рез весь четвертый раздел, в.котором 
Павел отвечает коринфянам на их во- 
просы относительно брака (гл. 7), личной 
свободы (8:1—11:1), порядка в церкви 
(11:2-14:40) в христианской доктрины (гл. 


15). 


А. Советы по поводу брачных уз (гл.7) 
1. БРАК И БЕЗБРАЧИЕ (7:1-9) 


Впредыдущей главе Павел говорил об 
опасности интимных отношений вне 
брака. Теперь он обращается к теме су- 
пружеских обязанностей. Возможно, 
пренебрежение имн с0 стороны неко- 
торых членов Коринфской церквн, спо- 
собствовало распущенностн их нравов, о 
которой писал апостол. 

71. Под словамн ме касаться жен- 
ацины апостол, вероятно, понимал — „не 
вступать с женщиной в интимные отио- 
шения” (ср. Быт. 20:6; Прит. 6:29). Воз- 
можно, и это было своего рода девизом 
для некоторых коринфян (ср. | Кор. 6:12- 
13), которые настаивалн натом, что даже 
в-супружестве лучше воздерживаться от 


1 Коринфянам 6:19—7:1-7 


физической близости. Но Павел в этой 
связи говорит лишь о пользе безбрачия 
(что оно —хорошо). 

7:2. Однако обычный брак, предпола- 
гающий физнческую близость, — явление 
куда более распространенное. И если че- 
ловек пытается жить в безбрачии, не имея 
на то способность от Бога (ср. ст. 7), то 
рискует впасть в плотской грех. Во из- 
бежание этого, Павел советовал вступать 
в брак. 

7:3-4. Павел говорит о том, что брач- 
ные отношения должны строиться на 
принципе равноправия и взаимности, 
подчеркивая ответственность мужа н жс- 
ны в физическом удовлетворении друг 
друга. 

7:5. Некоторые коринфяне, вступив- 
шие в брак, пытались затем жить по 
принципу безбрачия. Скорее всего это 
воздержание от физической близости бы- 
ло решением одной стороны, а ие след- 
ствием взаимного соглашения (ст.3-4). 
Порой это толкало другую сторону к 
блуду (ст. 56; ср. ст.2). Такого рода прак- 
тику н требовал прекратить апостол; воз- 
держание допустимо в одном из трех 
случаев: а) по взаимному согласию мужа 
н жены; 6) на время и в) в особенности, 
когда это временное воздержание имеет 
целью бёльшую сосредоточенность в мо- 
литвен очищение в посте. По прошествии 
времени нормальные супружеские отио- 
шения должны быть возобиовлены, пи- 
шет Павел. 

7:6. Возможность временного воз- 
держания от физических отношений в 
браке — прн определениых условиях — 
апостол рассматривает как уступку (в 
русском тексте —„позволение”) со своей 
стороны, отнюдь нн как повеление. 
Предположение, будто Павел самое 
вступление в брак рассматривал как 
уступку, — маловероятно в свете Быт. 
1:28, где содержится первое в Библии 
повеление людям, а также в свете еврей- 
ских традиций, в которых был воспитан 
Павел; в „Мишне” записано, что каждый 
мужчина, если он не импотеит, обязан 
вступать в брак. 


7:7.Вместе с тем Павел ие хотел бы, 
чтобы  безбрачие считалось чем-то 
позорным, поэтому, как н прежде (ст.1), 
дает понять, что это — хорошая вещь. Он 
и в самом деле считал так н хотел бы, 
чтобы преимущества безбрачия каждый 
мог увидеть его, так сказать, глазами. 
Вместес тем он сознает, что вступать или 
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_ 1 Коринфянам 7:8-15 


ие вступать в брак —— зависит нетолько от 
человеческого выбора; и то м другое со- 
стояние — это тоже своего рода даро- 
вание от Бога. Только Бог подвигает 
каждого христианина на вступление в 
брак или, напротив, — ва безбрачие 
(Мат. 10:12). 

7:3-9. То, что ранее было сказано в 
стихах 1-2, апоетол повторяет теперь 
применительно к тем коринфянам, ко- 
торые в данный момент пребывают в 
безбрачии, но прежде жили половой жиз- 

„нью (ср. со случаем „девства” в ст. 25). В 
число таковых входили разведенные — 
как мужчины, так н женщины, а также 
овдовевшие мужчины; о вдовах упомяну- 
то особо — ср. ст. 39-40. Им Павел 
советует: „хорошо оставаться так”, если 
только Бог дает им способность к этому 
(ст.7). Не будучи кабинетным богосло- 
вом, Павел предвидел чисто практиче- 
ский вопрос со стороны своих читателей: 
акак узнать человеку, в состоянии он или 
нет— оставаться безбрачным? И апостол 
высказывает на сей счет свое суждение: 
если человек раза вется, т. с. не спосо- 
бен удерживать под контролем свои 
половые потребности, значит, он ие 
наделен соответствующим даром м дол- 
жен вступить в брак. 


2. БРАК И РАЗВОДЫ (7-10-24) 


Свои советы женатым христианам 
Павел поды‘гоживает в стихе 24 после 
советов, с которыми обратился, в свою 
очередь, к христианам, состоявшим в 
браке между собой (ст. 10-11), н к тем, 
которые состояли в бракес неверующими 
(ст. 12-16), а также советов касательно 
социального положения христиан н их 
состояния, в зависимости от их призва- 
ния (ст. 17-23). — 

7:10-11. Христианам, состоящим в 
браке между собою, апостол повелевает 
то же, что повелел им Сам Иисус Христос 
(Мар. 10:2-12): не разводиться, -рассмат- 
ривая это как правило (ср. Мат 5:32). 
Различие между словами разводиться 
(хористенаи сказано по отношению к 
жене — 1 Кор. 7:10) ноставлять (афиенаи) 
сказано по отношению к мужу — ст.11), 
по-видимому, является только стилисти- 
ческим, а не смысловым. В христнанском 
браке споры между мужем н женою 
должны заканчиваться взаимным при- 
мирением (ср. ЕФ. 4:32), а не разводом. 

7:12-13. Слово прочим относится к 
верующим, имеющим неверующего су- 


пруга. Иисус никогда ничего не говорил 
по этому поводу (ср. ст. 10, 25). Тем не 
менее, Павел данной ему властью ка- 
сается этого вопроса (ср. ст 25). Воз- 
можно, до какой-то степени начало яв- 
лению разводов было положено Ездрой, 
который после возвращения израильтян 
в Иерусалим из плена (Езд. 10:11) повелел 
им развестись с их женами-язычницами. 
Павел, однако, и в отношении подобных 
браков провозглашает то же правило, что 
н в отношении христианских браков: не 
разводиться. Верующий муж не должен 
оставлять неверующую жену, а верую- 
щая жена — ие должна разводиться с 
неверующим мужем. 

7:14. Развода следовало избегать по 
той причине, что через-того из супругов, 
который уверовал во Христа, Бог бла- 
гославляет брак в целом. Поскольку муж 
н жена составляют „одно тело”, благо- 
словение Божие в адрес верующего рас- 
пространяется на всю семью (см. об Иа- 
кове и Лаване — в Быт. 30:27 ноб Иосифе 
ндоме Потифара — в Быт. 39:5; ср. также 
Рим. 11:16). Именно в этомсмысле нужно 
понимать заявление апостола об освя- 


щении неверующего супруга н о святости 
детей. 


7:15. Однако упомянутое правило до- 
пускало исключения. Если неверующая 
сторона настзивала на разводе, отказы- 
вать ей в этом не следовало. В таком 
случае верующий брат или верующая 
сестра не связаны н могут вступить в 
повторный брак (ср. ст. 39). Павел не 
говорит здесь что брат или сестра дол- 
жны „оставаться так”, т.е. не вступать в 
новый брак (как это сказано им в ст. 11). 
(Однако некоторые богословы при- 
нимают это „не связаны” в том смысле, 
что верующей стороне не обязательно 
было удерживать неверующего супруга 
от расторжения брака, но что для веру- 
ющего это не означало разрешения на 
вступление в повторный брак.) 

Вторую часть этого стиха: к миру 
призвал нас Господь можно рассматрн- 
вать жак самостоятельное предложение. 
Однако этим напоминанием Павел, аеро- 
ятно, котел вернуть читателей к главной 
своей мысли — о ‘необходимости для 
христианина или христианки сохранять 
прочность брака и жить „в мире” с неверу- 
ющим супругом. (Об нсключении из пра- 
вила, объявляющего развод крайне не- 
желательным, см. в Мат. 19:9.) Итак, 
апостол считал, что христианин должее ° 
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стремиться к сохранению брачного со- 
юза и к поддержанию мира в семье, при 
этом он сознавал двусторонний характер 
брачных отношений. Е 

7:16. Далее Павел указывает навторую 
(ср. ст. 14) н решающую причину того, 
почему верующий супруг не должен 
оставлять ‘неверующего. Бог может 
употребить верующего как орудие бла- 
гословения (ср. ст. 14) неверующей сто- 
роны, в результате чего он или она уве- 
руют в благовестие о кресте н спасутся 
(ср. 1 Пет. 3:1-2). 

7:17. Главный принцип, которым ру- 
ководствуется апостол Павел в принятии 
тех илииных решений отиосительно хри- 
стианского брака, провозглашается им 
трижды (ст. 17, 20, 24; ср. со ст. 26). 
Кратко его можно сформулировать в его 
же двух словах:„оставайся так”. Призыв 
обратиться к Господу со стороны одного 
из супругов радикально меняет климат 
духовных взаимоотношений в семье, но 
никах не должен сказываться на физиче- 
ских отношениях мужа н жены, если они 
не носят аморального характера. 

7:18-19. Обрезание, будучи лишь на- 
ружной операцией, мало значило, по 
сравнению с соблюдением заповедей 
Божиих, что для Павла отождествлялось 
с пребыванием под контролем Святого 

ха. 

7:20-23. Подобно этому, и положение 
христианина в обществе в момент его 
призвания ие имеет особого значения 
(еслиего можно изменить к лучшему, это 
не возбраняется, а если нет, то пережи- 
вать из-за этого не стоит). Что действи- 
тельно важно, так это осознание каждым 
верующим, что он есть раб Христов н 
должен повиноваться Ему. Тогда каж- 
дый, будучи призван, станет трудиться 
для Господа (ср. Еф. 6:5-8). 

7:24. Тем обстоятельством, что Бог 
призывает людей разного звавия н по- 
ложения и от каждого ожидает верного 
служения Себе на том месте, где он по- 
ставлен, возвышаются н освящаются как 
служение, так и служитель. Следуя сво- 
ему призванию, верующий может жить „в 
мире” (ст. 15). 


3. БРАК И СЛУЖЕНИЕ БОГУ (7:25-38) 


Основной принцип, сформулирован- 
ный Павлом (оставаться в своем нынеш- 
нем положении) применен им теперь к 
тем, кто никогда не был в браке. Воз- 
можно, этим он отвечал на чей-то вопрос. 
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1 Коринфянам 7:16-31 


Павел советует одиноким такими н оста- 
ваться по трем причинам: а) надвигаются 
трудные для верующих времена (ст 26- 
28), б) Христос возвратится вскоре (ст. 29- 
31) я в) одннокие смогут безраздельно 
посвятить себя служению Христу (ст. 
32-35). 

7:25. Девство здесь надо понимать как 
„девственники”: апостол имеет в виду тех 
людей, которые никогда не были в браке 
нне познали физической близости. Иисус 
нигде не говорил об уместности или не- 
обходимости брака как такового (см. 
Мат. 19-10-12, 29), но Павел высказывает 
собственное суждение по этому вопросу, 
которое коринфяне могли бы принять как 
авторитетный совет. (Он несомненно пи- 
сал под влиянием Духа Святого, так что 
его слова должны были прозвучать для 
них, как слова Самого Христа; ср. 1 Кор. 
7-40.) 

7:26-28. Под словами по настоящей 
шужде апостол мог подразумевать как 
уже начавшиеся гонения на х в 
Коринфе (ср. ИозН. 16:33; 2 Тим. 3:12; 1 
Пет. 4:12), так и неизбежность их в близ- 
ком будущем, которую’ он предвидел (и 
тогда правильнес было бы перевести их 
ках „по надвигающейся нужде"). Судя по 
тому, что нигде в послании Павел не 
упоминает об уже начавшихся для ко- 
ранфян страданыях, второй варнант пе- 
ревода — предпочтительнее. (Ср. {, Кор. 
4:8, где содержится намек на вполие бла- 
гополучное и даже радостио-возбужден- 
ное состоянйе их.) Но когда преследо- 
вания начнутся, а это, Павел предчув- 
ствовал, случится неизбежно, то сопря- 
женные с ними горести, одиноким пере- 
носить будет легче, чем семейным. Как 
бы ни пугала мысль о мученичестве (ср. 
13:3) одинокого человека, вдвойне 
страшна она была для семейного — ведь 
на нем лежала ответственность за жену н 
детей. С учетом этих обстоятельств 
вступление в брак, хоть н не возбраня- 
лось (если и жемиьнься, не согрешишь), 
однако, представлялось нецелесообраз- 
ным. 

7:29-31. Вторая причина, почему со- 
стояние безбрачия казалось апостолу 
предпочтительным, заключалась в той 
большей возможности „отделения” себя 
от преходящих обстоятельств, которая 
проистекала из него. Слова время уже 
коротко относятся к возвращению 
Иисуса Христа (ср. Рим. 13:11), однако, в 
них — н суть жизненной философии 
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1 Коринфянам 7:32-40 


Павла, который жил не ради времениого, 
а ради вечного (ср. 2 Кор. 4:18). Впрочем, 
отрешенность от всего временного 
должна быть присуща каждому верую- 
щему, но людям, имеющим семью (ср. 
Мар. 13:12), достичь ее — несравненно 
труднес, между тем, нв их жизни Господь 
должен занимать первое место (Лук. 
14:26). Павел, конечно, нигде не учит 
верующих пренебрежительному отно- 
шению к их семейным обязанностям (ср. 
1 Кор. 7:3-5). И все-таки он призывает их 
посвятить себя вечным ценнбстям, соот- 
встственио отрешившись от привычных 
реакций н от ценностей мира сего, ко- 
торый проходит (ст.31; в англ. Библии — 
„в той форме, в какой он существует 
сегодня”). Но одиноким это сделать 
легче. 

7:32-35. Третья причина вытекает из 
второй. У одиноких меньше помех на 
пути и поводов для отвлечения, чем у 
семейных, а потому им легче проник- 
нуться духом нераздельного служения 
Господу (по-русскн: служить Господу без 
развлечения). В Нагорной проповеди 
Иисус предупреждал Своих последова- 
телей, чтоб не давали материальным на- 
чалам этой жизнн отвлекать себя от слу- 
жения Богу (Мат. 6:25-34). Бедная вдова 
({Мар.12:44), будучи одинокой, отдала 
Богу весь свой материальный достаток. А 
вот женатому мужчине илн замужней 
женщине, на которых лежит бремя забот 
о благополучии близких, труднее было 
бы поступить так. Этот пример подтвер- 
ждает точку зрения Павла, что у одино- 
кого, не отягощенного  столькими 
обязанностями, потенциально больше 
возможности посвятить себя, свое время 
и средства Господу, чем у женатого или 
замужней, несущих на себе груз ответ- 
ственности перед семьей. 

7:36-38. Правильно поиять н пере- 
вести это место — довольно трудно. Воп- 
рос упирается в то, кого подразумевает 
Павел под словами: если жекто... (ст.36) 
— отца или потенциального жениха де- 
вицы. Еслн жениха, то его поведение 
могло быть расценено как предосуди- 
тельное, ибо, откладывая свой брак с 
девицей, достигшей уже зрелого воз- 
раста, он мог лишить ее возможности 
выйти когда-либо замуж. 

Причина упомянутой трудиости по- 
нимания — чисто лингвистического по- 
рядка. Считается, однако, что предпочти- 
тельнее понимать под „если же кто...” — 
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отца. В таком случае Павел дает совет 
отцам, которые в греко-римском об- 
ществе первого века пользовались 
особым авторитетом при решении 
семейных дел. Так, отец мог принять 
решенне, что его дочерн лучше остаться 
незамужней, возможно, по тем примерно 
причинам, которые упомянуты Павлом в 
1 Кор. 7:25-34. Но при этом отец мог н не 
принять во внимание того факта, что 
девнца его не имеет „дара безбрачня” 
(ст.7) н не сможет оставаться одинокой. 
Коль скоро это обнаружится, апостол 
советует отцу не настаивать на вынесен- 
ном им решении н позволить дочерн 
выйти замуж. Но отец вправе остаться н 
прн прежнем своем решении не отдавать 
еезамуж (ст. 37) при соблюдении, одиако, 
трех важных условий: а) если он непоко- 
лебимо тверд в сердце своем, т. е. не 
сомневается, что удел его дочерн именно 
в безбрачни; 6) если он не стесняем нуж- 
дою, т. е. не вынужден изменить приия- 
того решения под давленнем очевидного 
свидетельства, что его дочь не способна 
жнть одиноко н в) еслн он властен в своей 
воле, т. е. вправе осуществлять свою 
власть, не будучи рабом, ибо в таком 
случае судьбв его девицы могла зависеть 
не от него, а от его хозяина. При соблю- 
дении этих трех условий отец, который 
решил соблюдать свою деву... хорошо 
поступает. 


4. ПОВТОРНЫЕ БРАКИ И ВДОВСТВО 
(:39-40) 


7:39-40. Ранее Павел уже советовал 
вдовам (ст. 8-9) оставаться в одиночестве. 
Однако нз этих же стихов видно, что он 
сознавал:не все на зто способны. А по- 
этому на вдов, которые хотелн бы вновь 
выйти замуж, апостол налагает лишь од- 
но необходимое ограничение: в брах они 
вправе вступать только с христианами 
{свободна выйти за кого хочет, но только 
в Господе, т. е. за того, кто принадлежит 
Господу). Хотя в упомянутых стихах Па- 
вел об этом не говорил, ясно, что это 
условие он относил ко всем желающим 
вступить в брак, а нс только ко вдовам. 
Что же до вдовы, то прин соблюденин его, 
подчеркивает Павел, она свободна выб- 
рать себе какого хочет мужа нбыть сним 
счастливой. Однако, добавляет апостол, 
она блаженнес, если останется так, но 
моему совету. И совет этот исходил не 
только от самого Павла, но н от Духа 
Божия, Который и одиноким н женатым 


верующим дает силы нсполнять каждому 
свое назначение (ст.7). 


Б. О христианской свободе (гл. 8-14) 


Ответ Павла на вопрос коринфян о 
том, можно ли употреблять в пищу мясо 
животных, которых язычникн приносят в 
жертву своим идолам, выливается в про- 
странное разъяснение, вероятно, потому, 
что апостол сознавал: с частным этим 
вопросом связан был тот эгоцентризм 
коринфян, который породил в их церкви 
множество проблем. 

„Свобода” (елеутерос — 9:1, 19; еле- 
утерия — 10:29); н „права” (ексоузия — 
9:4—6, 12, 18) — вот те два слова, точнее 
— понятия, вокруг которых сосредото- 
чены были проблемы коринфян. В сле- 
дующих ниже главах Павел употребляет 
эти слова (ексоузия передана в русском 
тексте как „власть”), подчеркивая прн 
этом необходимость любить других н 
искать их „пользы” (10:24, 33; 12:7; ср. с 
6:12), укрепляя их духовно или „назидая” 
(ойкодомео, -иа — 8:1, 10; 10:23; 14:3-5, 12, 
17, 26). Эти дветемы — „я во-первых” или 
„ты во-первых” н развитие их Лавлом 
применнтельно к верующим в их отно- 
шении к языческому идолопоклонству и к 
собственному их стремлению прославить 
Христа, красной нитью проходят через 
главы 8-14, объединяя их. Кроме того, 
апостол показывает, что то, как подхо- 
дили коринфяне к этим вопросам до сих 
пор, в-конечном счете вызывает неблаго- 
приятную реакцию со стороны Бога 
(адокимос — 9:27; смысл фразы по- 
русски: дабы Бог не счел меня недостой- 
ным) иприменение Им дисциплинарных 
мер (10:5-10; 11:30-32). 


1. ХРИСТИАНСКАЯ СВОБОДА И 
ЯЗЫЧЕСКОЕ СЛУЖЕНИЕ ИДОЛАМ 
(8:1-—11:1). 

Обычно греки н римляне худшие 
части жертвенных животных сжигалн в 
процессе жертвоприношений, а лучшие 
части съедали на пиршествах по этому 
случаю. Если жертвопрнношения совер- 
шались в связи с какими-то городскими 
или государственнымн событиями, то 
оставшееся мясо обычно продавали на 
рынке. Коринфяне были, по-видимому, 
озабочены следующим: а) можно лн им 
покупать и употреблять в пищу мясо 
жертвенных животных; 6) можно ли ве- 
рующим есть такое мясо, будучи у кого- 


1 Коринфянам 8:1-6 


то в гостях; в) можно лн нм присут- 
ствовать на языческих жертвоприноше- 
ниях н, наряду с другими, принимать 
участне в последующих пиршествах в тех 
илн иных храмах. Павел говорит по каж- 
дому из этих вопросов. 


а) Принцип братской любви (гл.8) 


Уже в первых стихах Павел касается 
сути проблемы, формулируя главный 
принцип: любовь больше, чем знание (ср. 
сгл. 13). 

8:1. По-видимому, именио таковыми 
были самоощущение коринфян, их пре- 
тензии — мы все имеем знание. Павел в 
принципе соглашается с этим, понимая, 
однако, что здесь требуется разъяснение. 
Ему не обойтись было без знания, еслн 
хотел правильно ответить на их вопросы, 
но те из них, которые думали, что и оин 
имеют знание, на.деле, как показывает 
апостол в действительности, не имели 
его. 

8:2-3. Во-первых, всякое знание о Боге 
дается человеку лишь частично (13:12). 
Во-вторых, истинное знание всегда ведет 
к Богу н побуждает любить Его, н Павел 
знал, что эта любовь выливается в ко- 
нечном счете в любовь к другим людям 
(см. 1 Иоан. 4:20-21). 

8:4. Сформулировав свой принцип, 
апостол применяет его к частному во- 
просу, вызывавшему сомненне. Вполне 

возможно, что два его заявления, каждое 
нзкоторых начинается со „что”: что идол 
вмиреничто н что нетиного Бога, кроме 
Единого, соответствовали и убеждени- 
ям корнифян, которые Павел от всего 
сердца разделял. „Идол” н в самом деле 
ничего не значит (Пс. 113:12-15), 
поскольку есть только один Бог (Втор. 
4:35, 39). А поэтому н употребление в 
пищу ндоложертвениого само по себе не 
имеет ин положительного, нн отрн- 
цательного значения. 

8:5-6. Пантеон римских н греческих 
богов был очень обширен, ие говоря уже 
о божествах таннственных восточных ре- 
лигий н о многочнсленных „богах” н 
„господах” как на небе, так и на земле, но 
лишь Бог является реальной силой (Втор. 
10:17). Только Бог Отец есть причина 
всего сущего (Быт. 1:1), н Тот, ради Кого 
следовало жить коринфянам (1 Кор. 
10:31). И лишь Господь Иисусе Христос — 
действующая Сила творения (Кол. 1:16), 
н только Им коринфяне существовали (1 
Кор. 12:27; Еф. 1:23). 
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1 Коринфянам 8:7-13 


8:7-8. Если бы все коринфские хри- 

стиане соглашались с тем, что идол в 
сущности — ничто, н что есть лишь один 
Бог (ст. 4), то идоложертвенное мясо они 
могли бы есть безнаказанно. Дело, од- 
нако, обстояло иначе. Не все они имели 
соответствующее знание. И некоторые не 
вполне укрепили совесть свою позванием 
истины. Духовно они еще не доросли до 
такого состояния, когда могли бы есть 
эту пищу спокойно, как любую другую. 
„Когда они ели ее, совесть их была нес- 
покойна, н, значит, они совершали грех 
(ср. Рим. 14:23). Мучившие их сомнения 
апостол не воспринимал как имевшие 
основания, но далее в принципе советует 
коринфянам подходить к решению этой 
проблемы не с позиций знания, а с по- 
зиций любви. 

8:9. Павел предупреждает, что когда 
верующий руководствуется в своем по- 
ведении только знанием (пусть н доста- 
точным), без участия любви, это может 
причинить духовный вред. И знающий 
христианин, пользуясь своей свободой 
без оглядки, может в определенных об- 
стоятельствах сделаться соблазном для 
немощных в духовном отношении брать- 
ев (ср. ст.13). 

8:10. Павел ссылается на такую си- 
туацию: ие имеющий достаточного зна- 
ния („немощный”) верующий видит сво- 
его знающего брата среди пнрующих в 
языческом храме (за столом в капище) н 
следует его примеру, хотя, в отличие от 
того, не может участвовать в этой трапезе 
с чистой совестью перед Богом. 

8:11. В результате совесть пемющного 
брата станет терзать его, он утратит.спо- 
собность отличать верное от неверного 
(см. Тит. 1:15), а это поведет его к ду- 
ховному падению и, возможно, к физн- 
ческой смерти (ср. 1 Кор. 10:9-10; Рим. 
14:15). Греческое слово аполитаи, пере- 
веденное как погибнет, часто означает 

_ физическую смерть (к примеру, Мат. 2:13; 
Деян. 5:37). 

Иисус Христос в Своем самоотвер- 
жении является примером для сильных в 
знании верующих. Если он так возлюбил 
брата Своего, что отказался ради него от 
Своих высочайших прав н отдал за него 
жизнь Свою (Фил. 2:6,8), то, конечио же, 
сильный в вере христианин может по- 
жертвовать ради брата своим правом 
есть идоложертвеиное. 

8:12_.Проистекающее от высокомерия 
безразличие к более слабым верующим 
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является грехом не только против них 
самих (... согрешая... нротив братьев... 
уязвляя немощную совесть мх; ср. ст.7), 
но ипротив Христа, так как они —- члевы 
тела Его (12:26-27; ср. 1:30; Мат. 25:40, 
45). Павел глубоко познал это на собс- 
твенном опыте, когда шел в Дамаск 
(Деян. 9:4-5). 

8:13. В заключение Павел подчерки- 
вает приоритет братской любви. Он не 
требует, чтобы знающие христиане от- 
реклись от своего права, но приводит в 
пример себя — как бы он лично при- 
менил этот принцип превосходства люб- 
вивсоответствующейситуации. Апостол 
не хотел, чтобы кто-либо из его братьев 
соблазиился (ср. ст. 9), но хотел бы спо- 
собствовать назиданию их, а это воз- 
можно только в том случае, когда зна- 
ющий руководствуется любовью. 

Завершая разбор этой главы, следует 
понять, что Павел ни в косм случае не 
подразумевал отречения сильного хри- 
стианина от данной ему свободы — в 
угоду предрассудкам „духовных” фана- 
тиков. Немощный брат (Ст. 11) — это тот, 
кто подражает другому христианину, а не 
тот, кто придирается к сильным в ду- 
ховном отношении верующим н пыта- 
стсявтиснуть их поведение вугодныеему 
рамки. Столь же маловероятно, 
апостол понимал под „немощным бра- 
том” того, кто неизменно сковывает сво- 
боду знающего христианина. „Немощ- 
ный” не есть вездесущий призрак; это 
просто человек, которого надо учить, 
чтобы однажды м он мог 
дарованной ему свободой (Гал. 5:11). 


6. О разумном отношении к 
привилегиям (9:1—10:13) 

1) Положительный пример Павла (гл. 
9). Свое предостережение против поль- 
зования свободой, могущей причинить 
ущерб брату, апостол завершаст словами 
о том, чго предпочел бы стать вегета- 
рианцем, если бы это удержало брата от 
соблазна (8:13). Затем он показывает, как 
сам применяет на практике то, что про- 
поведуст о правах верующего примени- 
тельно к пище н питию. Видимо, кое-где 
уже прокатился к тому времени гул сом- 
нений по поводу правомочности апос- 
тольства Павла, н позднее он выступит в 
защиту его более аргументированно н 
подробно (особенно в 2 Кор. 10-13). Па- 
вел недвусмысленно применяет привцип, 
изложенный им в 8 главе, ктому, что, как 


представляется, сделалось „яблоком раз- 
юра” при обсуждении христианами его 
права на апостольство. Речь идет о его 
ешительном отказе принимать матери- 
пльную помощь от тех, кому он служил, 
ттобы никто не сказал, что в служения 
,‚н руководствуется соображениями 
горысти. 

9:1-2. Свое положение апостола Павел 
юдтаерждает осведомленностью но 
вести свободы христианина и его прав. 
}се четыре вопроса в этих стихах носят 
эиторический характер н подразумевают 
юложительный ответ, хотя некоторые 
горинфяне пожалуй ответили бы отрица- 
тельно ил один из них или даже на все. 
Гретий м четвертый вопросы имеют пря- 
мос отвошенис к апостольству, но факти- 
кски утверждасмое им в четвертом во- 
просе для Павла, по-видимому, важнее 
гого, о чем он гозорит в третьем. Уделяя 
много места защитесвоего аностольства 
во 2 Послании к Коринфянам Павел даже 
нс упоминает о том, что видел Госшода 
[ср. Дели. 1:21), но к теме 2 стиха 9 главы 
оз возвращастся часто, утверждая, что 
коринфские верующие м есть доказатель- 
ство его апостольства (2 Кор. 3:1-3; 5:12; 
714-16; 8:24). 

9-3. Защита Павлом его апостольства 
востроева насго добровольном отказе от 
свомх прав (ст. 4-23). Защита эта, 

ь м состоит в объяснении того, 
почему он отказался от материальной 
поддержки со стороны церкви, на кото- 
рую имел полное право (ст. 1-2). И это, 
помимо прочего, служило хорошим при- 
мером для сильных в знании верующих, 
обеспокоенных соблюдением своих прав 
(гл. 8). 


9-4-6.Слово эксоузия, перевеленное в 
этих стихах как власть (в значении „пра- 
ва”), употреблено и в 8:9, где оно пере- 
веденокак „свобода”. Понятием, которое 
оно выражает, связываются между собой 
главы 8 н 9, хотя здесь Павел говорит ие 
06 употреблении в пищу идоложертвен- 
ного, а об обычной пище. Для выхаления 
смысла вопросов, поставленных в стихах 
4 н 6, к ним можно было бы добавить 
фразу „жить на счет церкви” (ср. Мат. 
10:10-11). Не только Павел отказался, 
однако, от своего права, но также н Вар- 
мака. Этого правила они, по-видимому, 
держались уже в первом своем совмест- 
вом мисснонерском путетествии (Деян. 
13:1 — 14:28), и, надо думать, не йзменяли 
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емунпозже, когда работали для Господа 
порознь. 

9:7. Право жить своим трудом Павел 
рассматривает как принцип верный не 
только в отношении апостолов, но н дру- 
гих тружеников в пределах церкви; он 
ссылается при этом на шесть до- 
казательств, первое из которых — в об- 
щепринятом обычае: земледельцы н па- 
стухи живут своим трудом. 

9:8-10. Второе — Ветхий Завет уза- 
конивает принцип вознаграждения за 
труд. Многих комментаторов Библии 
приводил, однако, в смущение этот при- 
мер Павла и его объяснение. Почему 
апостол, заметив, что „волу молотящему 
не заграждают рта”, ставит затемвопрос: 
Озволах ли печется Бог? Уж не покушался 
ли он из смысл сказанного в ветхозавет- 
ном стихе? Мартин Лютер не был, од- 
нако, среди тех, кто недоумевал по этому 
поводу, н кажущийся „гордиев узел” он 
разрубил, заметив, что фраза эта ие отно- 
силась к волам, поскольку волы неумеют 
читать. Все еще сомневающиеся могут, 
по-видимому, найти объяснение в контек- 
сте того стиха, который цитирует 
апостол (Втор. 25:4). Вся эта глава со- 
держит поучения по вопросам не ско- 
товодства, а человеческих взаимоотно- 
июняй. Следовательно „не заграждать 
рта волу” или „не надевать ему наморд- 
ника” — это речевой образ, подразуме- 
вающий необходимость справедливого 
вознаграждения тому, кто трудится, в 
данном случае — на духовной ниве, т. е. 
тот именно принцип, который был пра- 
вильно понят н истолкован как таковой 
Павлом. В качестве параллели приведем 
пословицу: „Старого пса не влучить но- 
вым трюкам”, которая, конечно же, не 
собачье послушание имест в виду. 


9:11. Третье доказательство-иллюст- 
рация вытекает из стиха 10 н объяснения 
по поводу Втор. 25:4, но подразумевает 
оно действующий в обществе принцип 
соответствующего воздаяния: служение, 
направленное на благо общества, должно 
быть вознаграждено. Но если Павел ода- 
рил коринфян духовными богатствами 
С Кор. 1:5), материальное вознагражде- 
ние с их стороны не соответствовало бы, 
конечно, проделанному ум труду. Пото- 
мунговорит апостол, ято „пожать” у них 
„телесное” не было бы для него большой 
наградой. 

9:12. Четвертым пунктом служит 
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руководителей. Ранее он уже упомянул о 
Петре (Кифе; ст. 5). Хотя этому и нет 
прямых доказательств, ио можно пред- 
положить, что Петр какое-то время слу- 
жил коринфянам (см. 1:12; 3:22; 15:5) н 
был тогда на церковном содержании. То 
же, возможно, верно н в отиошенин 
Аполлоса (1:12; 3:4-6, 22; 4:6; 16:12). Но 
еслн церковь поддерживала их матерн- 
ально, то тем более имел на это право 
тот, кто основал церковь в Корнифе, а 
именно апостол Павел. 

Однако он ие воспользовался этим 
правом (в русском тексте — „властью”; 
ср. 8:9), так как не хотел возводить 
преграду на пути благовествовання 
Христова. Если бы он принимал матери- 
альное вознаграждение за свой труд, то 
некоторые могли бы отнестись к нему как 
к еще одному странствующему учителю, 
движимому корыстными соображениями 
(ср. 2 Кор. 2:17), н не стали бы слушать 
его. Ради того, чтобы не сделаться „соб- 
лазном” (1 Кор. 8:9) для кого бы то нн 
было, Павел и отказался от своего права 
получать матернальную поддержку от 
тех, кому служил. 

9:13. Итак, во второй половине 12-го 
стиха Павел подчеркивает причину, по 
которой отказался пользоваться своим 
правом на материальное вознаграждение 
за духовный труд, несмотря на то, что 
другие достойные служители Христа (ст. 
5), этим правом пользовались.Затем он 
переходит к пятому примеру — доказа- 
тельству, ссылаясь на практику, установ- 
ленную для священства в Ветхом Завете. 
Священнослужителям в те времена пола- 
галось вознаграждение за их работу прн 
храме (Чис. 18:8-32); засчет храмов жили, 
кстатн, нслужителн языческих культов, о 
чем коринфяне знали, вероятно, лучше, 
чем о происходившем в ветхозаветные 
времена (см. 1 Кор. 8:10). 

9:14. Пункт шестой имеет у Павла 
наибольший вес, ибо тут он ссылается на 
повеление Самого Иисуса, чтобы те, кто 
проповедуют Евангелие, жилн от благо- 
вествования (ср. Лух. 10:7). 

9:15. Перечислив все эти доказатель- 
ства, ап. Павел убедительно обосновал 
неоспоримость своего права на матерн- 
альную поддержку коринфян. Однако, 
вновь (ср. ст. 12) подчеркнуто отказался 
от него. На одну из прични этого он 
указал в ст. 12 — апостол ие желал подать 
н малейшего повода к обвиненню его в 
корыстных мотивах служения. О второй 


причине, связанной с первой, он говорит 
теперь: это желание показать, что в его 
привержеиности служению на ниве Хри- 
стовой нет иичего нечистого (ср. 2 Кор. 
11:9-12). Это было свидетельством по- 
священностн апостола (его „похвапой“”) 
— добровольное служение от всего 
сердца (2 Кор. 2:17). 

9:16. Коисчио, „призвание” Павла на 
служение было совершенно особенным. 
Другие добровольно последовали при- 
зыву Божнему (Мар. 3:13; Иоан. 1:37-39), 
но Павел откликнулся на него, будучи 
этим призывом настигнут и сражен 
(Деян. 22:6-10). Подобно Ионе, он обязан 
был проповедывать (см. ! Кор. 1:17), н 
горе было бы ему, если бы он, как упо- 
мянутый пророк, уклонился от поручен- 
ного ему дела. 

9:17. Условие Ибо, если делаю это 
добровольно — ис отиосилось к самому 
Павлу, как он сказал выше; потому н не 
мог он требовать какой-то особой награ- 
ды за свой труд, что лишь нсполнял 
вверениое ему служение (ср. Лук. 17:10). 

9:18. В англ. тексте стих 18 звучит 
несколько иначе н, пожалуй, понятнее, 
чем в русском, а именио; „В чем же моя 
награда? А вот в чем: проповедуя Еван- 
гелие, я могу делать это безвозмездно н, 
звачит, ие воспользоваться моими пра- 
вами (подразумевается — на матерналь- 
ное вознаграждение) проповедника”. 

Так неужели же ап. Павел не имел 
никакой награды? Имел, и даже две. Во- 
первых, его „похвалу” (ст. 15) от того, что 
возвещал Евангелие безвозмездно, и ни- 
кто не мог отрицать этого (2 Кор. 1:9- 
10). Во-вторых, ему представлялась ра- 
достная возможность видеть благовестие 
в действии — среди тех, кому он пропо- 
ведывал (1 Кор. 9:19, 23), н результаты 
этого действия, т. е. сами уверовавшие во 
Христа и были его наградой (ср. 2 Кор. 
7:3-4). Слово Мистос, переведенное как 
„награда”, может также означать н 
„плату“. Но материальное вознагражде- 
ние Павел не принимал, однако, н без 
награды, которая выразилась в результа- 
тах его труда, он не остался. Он радо- 
вался, собирая урожай для Господа. Ради 
более обильной духовной жатвыон й 
отказывался от некоторых своих прав, в 
частности, от права на матернальное 
вознаграждение; зато „похвала” его от 
служения была незапятнанной, н резуль- 
таты его — налицо (ср. Иоан. 4:36). 

:19. Павел, выражаясь фигуральио, 
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наложил цепи не только на свон права по 
части еды и пития (советуя именно так 
поступать сильным верующим — 8:9-13), 
но тот же принцип он применял н к 
другим аспектам своего служения, так 
что, будучи свободным (см. 8:9; 9:1), ои 
добровольно всем поработил себя (ср. 
Фил. 2:6-7) ради пользы других (1 Кор. 
10:33), которых он хотел приобрести для 
Христа (9:22). 


9:20. Хотя Павел н был в первую 
очередь апостолом язычинков (Гал. 2:8), 
его никогда не оставляла мысль о спа- 
сенин собственного народа (Рим. 9:3). 
Его обычаем сделалось отыскивать сн- 
нагогу в каждом городе, куда он прн- 
ходил (Деян. 17:2) — с тем, чтобы при- 
обресть нудеев (Рим. 1:16). Ни в одном 
другом стихе не подчеркивается столь 
недвусмысленно осознание самим Пав- 
лом того, чем он был до встречн со 
Христом и стал после нее. До этой встре- 
чион был иудеем из иудеев, безупречным 
с точкн зрения законнической праведно- 
сти (см. Фил. 3:6). А после нее он стал 
новым человеком (2 Кор. 5:17; Гал. 2:20), 
нашедшим нскомую им праведность во 
Христе (Рим. 10:4; 1 Кор. 1:30). Он по- 
прежнему оставался евреем (2 Кор. 11:22; 
Фил. 3:5), но не был более иудеем, строго 
блюдущим закон. Тем не менее, он наме- 
ренно подчинялся тому, чему следовали 
иудеи, обуреваемые сомнениямн (см., к 
примеру, Деян. 21:23-36) — с целью побу- 
дить их к слушанию благовестия н в 
результате приобрести их для Христа. 
Однако Павел никогда не шел на ком- 
промисс в том, что составляло суть бла- 
говестия: спасение прнобретается не де- 
ламн, но верою (Гал. 2:16; Еф. 2:8-9), н 
твердо стоял на том, что верующий во 
Христа свободен от закона (Гал. 2:4-5). 

9:21. В отличие от иудеев, бывших 
„под законом” (ст. 20), „чуждыми закона” 
были язычники. Находясь среди них, Па- 
вел несоблюдал обязательные для него в 
прошлом частиости, если они не были 
связаны с вопросами морали, — такие, к 
примеру, как есть илн не есть идоло- 
жертвенное (10:27; ср. Деян. 15:29). И прн 
этом он руководствовался той же целью 
— „прнобресть чуждых закона” для 
Христа. Но, хотя Павел н был решн- 
тельным сторонником свободы (Гал. 
5:1), защитником распущенности н воль- 
нодумства он, конечно, не являлся (см. 
1 Кор. 6:12-20). Он признавал над собою 
высшую аласть, однако, не аласть ветхо- 
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заветного закона. Он чувствовал себя 
подвластным Богу (ср. 3:9) н Христу (ср. 
4:1). И Дух Святой даровал ему силу 
исполнять закон любви (Рим. 13:8-10; 
Гал. 5:13-25), противостоявший беззако- 
нию (ср. Мат. 24:12, где говорится о том, 
что беззаконне ослабляет любовь). Закон 
Христов (Гал. 6:2) повелевает человеку 
любить Бога н людей (Мар. 12:30-31), н 
Павел подчинялся именно этому закону 
{1 Кор. 10:31-33). 

9:22. Упомнная в предыдущих стихах 
неверующих во Хрнста евреев н языч- 
инков, Павел говорит о том, что добро- 
вольно ограничил свою свободу, чтобы 
донестн до ннх Евангелне. Некоторые 
богословы полагают, что Под „немощ- 
ными” в этом стихе подразумеваются как 
нуден, так н язычники, н неверующие во 
Христа. И таким образом в нем как бы 
подводится итог сказаниому Павлом 
прежде (ср. Рим. 5:6, где „немощные” 
иазваны „нечестивымн” в значенни „без- 
божных”). Более вероятио, однако, что 
Павел имеет тут в виду немощных ко- 
ринфян, упоминаемых им в | Кор. 8:9-11 
(ср. с „иудеямн, еллинами н церковью 
Божией” в 10:32). Апостол озабочен тем, 
чтобы „прнобресть немощных” не в 
смысле их оправдания, как в случве с 
неверующими иудеями ин язычниками 
(9:20-21); здесь речь идет о „прнобрете- 
нии” членов Коринфской церкви в зна- 
ченнн нх освящения н духовного 
возрастания во Христе (ср. Мат. 18:15), а, 
значит, о спасении их в Том смысле, 
чтобы Господь нензменно мог действо- 
вать в нх жизнн (ср. 1 Кор. 5:5; 8:11). 
Снисходительное отиошенне Павла к 
сомнениям н обычаям всех людей (ср. со 
словом „от всех” в 9:19) проявлялось в 
каждом отдельном случае, потому что 
удоалетворять склонностям н представ- 
лениям евресв н язычников в одно н то же 
время было бы йевозможно- 


9:23. По-английски вторая часть этого 
стиха звучит ках „...чтобы н мне раз- 
делить его благословения”. Итак, Павел 
добровольно делал все это для того, что- 
бы как можно больше людей могло ус- 
лышать Евангелие; „соучастником его” 
(еваигельских благословений) апостол 
хотел стать как соработник у Бога (3:9), 
пожинающий радостную жатву из мно- 
гих душ, обретенных для Христа (см. 
Иоан. 4:36). 

9:24-25. Столь самоотверженное слу- 
жение не дается легко. Оно требует 
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большой самодисциплины („воздержа- 
ния от всего”), подобно той, какая необ- 
ходима спортсмену,  стремящемуся 
одержать победу в соревнованиях. Для 
получения награды („венца”) Павел и от- 
казался добровольно от ряда полагав- 
шихся ему привилегий, которыми мог бы 
с удовольствием пользоваться. Но 
награда, которую он чаял, была не „вен- 
цом тленным”, вручаемым людьми (в 
спортивных играх, проводившихся раз в 
два года близ Коринфа, победителей ук- 
рашали венком, сплетенным из сосновых 
веток), а нетленным „венцом”, даруемым 
Христом (3:13-14; 2 Кор. 5:10). Этим 
„венцом” явилось бы для Павла заверше- 
ние награды, которой частично он уже 
насладился (см. ком. на | Кор. 9-18), а 
именно — возможность прославиться 
перед Христом в тех, которых ему уда- 
лось приобрести для Него (2 Кор. 1:14; 
Фил. 2:16; 1 Фес. 2:19). 

9:26-27. Заявление. Павла „для всех я 
стал всем" (ст. 22} можно было бы истол- 
ковать как свидетельство о капитуляции 
человека бесприиципного. Однако оно 
свидетельствует как раз об обратном! 
Ибо каждый его шаг в продолжении это- 
го соревнования был рассчитанно нап- 
равлен на достижение награды (ср. Фил. 
3:13-14). А каждыйего удар — нацелен на 
врага (диавола), стем, чтобы вывестиего 
из соревнования (ср. Еф. 6-12; Иак.4:7). (В 
англ. тексте начало 26 ст. звучит как „...я 
бегу не бесцельно”.) Но чтобы добиться 
этого, Павел должен был запретить сво- 
ему телу управлять им (ср. 1 Кор 6:12), 
порой отказываясь ради этого от заслу- 
женных привилегий н даже от удоволь- 
ствий вовсе не безнравственных (8:9) — 
все это для достижения большего блага, а 
именно — блага других (10:33). 


В соревновании Павел был успешен н 
звал остальных присоединиться к нему 
(существительное от слова керуксаз, пе- 
реведенного как проповедуя, буквально 
означает вестника, вызывающего участ- 
ников на соревнования — „на ристали- 
ще”), однако, это еще не гарантировало 
ему окончательной победы. Апостол до- 
пускал возможность, что даже он может 
оказаться недостойным („венца”). По- 
следние трн слова 27 стиха по-гречески 
переданы одним словом адокимос — 
букв. „не получившим одобрения”. В дру- 
гих контекстах оно звучит по отношению 
к неспасенным (например, в Рим. 1:28; 
Тит. 1:16). Однако здесь Павёл не спасе- 


ние имеет в виду и даже не буквально 


награду. Скорее его занимает самое про- _1 


должение соревнования. Как н в случае с 
братом, который предался греху (1 Кор. 


5:1-5), и Павел не был застрахован от. : 


того, что Бог не одобрит его и, сочтя это 
дисциплинарной мерой, оборвет его 


жизнь. Ведь Он в целях воспитания на- ° 
казывал людей в прошлые времена (10:6- - 
10), продолжал наказывать их в насто- 


ящем (11:30-32) н будет делать это в 1 


будущем (5:5). Павла тревожило то, что 
некоторые не смогут сказать вместе сним 


в гот день: „Подвигом добрым я подви- ; 


зался, течение совершил, веру сохранил” 1 


{2 Тим. 4:7), но испытают на себе меру : 
воздействия со стороны Создателя, Ко- : 
торый выведет их из соревнования преж- ‘ 


де, чем оно закончится. 

2) Отрицательный пример Израиля 
(10:1-13). 19:1. Чтобы Божие наказание в 
дисциплинарных целях коринфяне не 
сочли маловероятной возможностью по 
отиошению к таким людям, как они, 
обильно Им благословенным (1:5), Павел 
ссылается на пример другой группы лю- 
дей, которые тоже получили великие бла- 
гословения н все-таки испытали на себе 
суровые кары Его. Древний Израиль, бу- 
дучи избавлен Им изегипетского рабства 
и получив физическую н духовную сво- 
боду, тем не менее, вел себя беспечно н 
необузданно. В результате Бог в целях 
воспитвния сурово карал иудеев, насылая 
физическую смерть намногих нз них. Все 


онн вышли на „беговую дорожку” (9:24), з 


н Почти асе были признаны недостой- 
выми (9:27), несмотря на дарованные 
этому народу преимущества. 

‚ Их было пять, этих важных преиму- 
ществ перед другими народами, которы- 
мн пользовался Израиль. Во-первых, все 
израильтяне, освобожденные из Египта, 
ведомы были сверхъестественной силой 
{Исх. 13:21) н в процессе своего исхода 
находились под защитой облачного 
столпа (Исх. 14:19-20). И корннфяне тоже 
познали Божии водительство (ср. Лук. 
1:79) нзащиту (см. 1 Пет. 1:5). Во-вторых, 
все (израильтяне) прошли сквозь мореи 
были чудесным образом избавлены от 
тех, кто нскал их гибели (Исх. 14:21-28). 
Также н члены Коринфской церкви пере- 
жили чудесное избавление, которым бы- 
ло полученное ими спасение (ср. Евр. 
2:14-15; Гал. 1:4). 

10:2. В-третьих, все (израильтяне) 
крестились в Монсея, т. с. объединились 
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ю своим духовным главою — Божиим 
лугою, которому они доверились (Исх. 
4:31; ср. с Иоан. 5:45). Коринфяие же 
зыли крещены в тело Христово (1 Кор. 
(2-13), Глава Которогоесть Бог (Еф. 1:22) 
г на Которого (Христа) они уповали , 
юверившись Ему (Мат. 12:21; Еф. 1:12). 

19:3. Чствертой привилегией или пре- 
пмуществом израильтян было то, что они 
ке ели одну н ту же духовную пищу, т. с. 
зерхъестественный хлеб, посланный им 
› небес (Исх. 16:4, 15). И коринфяне пи- 
гались тем, что есть „истинный хлеб с 
вебес” (см. Иоан. 6:31-34). 

10:4. В качестве пятого преимущества 
Тавел указывает на то, что Израиль, на- 
‹одясь в пустыне, пил духовное питие 
Исх. 17:6). Источником этой сверхъесте- 
тесино данной воды Павел считает 
Криста. Поскольку воду из скалы изра- 
альтяне получали дважды во время сво- 
го пребывания в пустыне — в иачале 
'Исх. 17:1-7) и при конце его (Чис. 20:1- 
|3), апостол делает вывод, что Христос 
сопутствовал” им (в англ. Библии так н 
жазано — „духовная сопутствовавшая 
жала”; по-русски это выражено как 
‚духовный последующий (в значении 
‚следовавший с ними”) камень”. Слову 
зюследующего” можно, видимо, дать 
иное толкование: евреи пили из „духов- 
вого” камня, которому еще предстояло 
„трийти”). Но и для коринфяв Христос 
был источником  сверхъестественной 
„воды” (ср. Иоан 4:10-14). 

Вполне возможно, что в этих пяти 
благословсниях Павел видел прообразы 
цвух символов — крещения (1 Кор. 10:1- 
и Вечери Господней (ст. 3-4), которые в 
представлении коринфян могли соответ- 
ствовать некоей магической защите от 
всяких несчастий (подобная сила припи- 
гывалась некоторым схожим ритуалам в 
ряде языческих религий). Есть основания 
предполагать, что коринфяне неверио 
понимали и неверно же осуществляли на 


практике оба установления (ср. 11:17-34 н 


15:29), н это требовало исправления. 
19:5. Сверхъестественные привилегии, 
цанные встхозаветным израильтянам, 
автоматически не принесли им успеха. 
Напротив, несмотря на упомянутые пре- 
имущества, многие из них (фактически 
все, за исключением двух людей из пер- 
вого поколения — Иисуса Навина и Ха- 
пева) испытали на себе действяе Божиего 
наказания и ках „не получившие одобре- 
них”, т. е. признанные „недостойными”, 


1 Коршефанам 10:3-8 


умерли в шустыне (Чис. 14:29). В свете 
этого актуально звучал призыв Павла к 
личной самодисциплине каждого (1 Кор. 
9:27) — ведь и Моисей был в свое время 
признан недостойным награды (Чис. 
20:12). 

10:6. А раз так, то благодушное от- 
ношение коринфян к вопросам самодис- 
циплины и свойственное им снисходи- 
тельное отношение к самим себе нужда- 
лись в немедленном исправлении. Хри- 
стианская свобода не может служить ос- 
нованием для того, чтобы ублажать са- 
мих себя; назначение ес в том, чтобы 
побуждать к самоотверженному служе- 
нию другим (ср. Гал. 5:13) — именно на 
такой вывод наталкивает пример повс- 
дения ветхозаветных израильтян. 

Параллельно упоминанию о пяти- 
кратных  благословениях, которыми 
пользовался Израиль по выходе из еги- 
петского рабства, апостол перечисляет 
пять согрешений народа в то время. Он 
начинает с „похоти”, присущей иудеям, 
т.е. с их постоянного сожаления об удо- 
вольствиях, которые они имели в Египте, 
наиболее полно выразившегося в их 
слезной мольбе: „Дай нам есть мяса” 
(Чис. 11:4-34, и особенно ст. 13). Бог дал 
им мясо, однако, еще до того, как они 
насытились им, Он послал на них мо- 
ровую язву. Кладбище, где они похо- 
ронили умерших от этой язвы, евреи 
назвали „Киброт-Гаттаава” (что означа- 
ет „Гробы прихоти” — Чис. 11:34). Не 
ясно ли, что ситуация эта была вполне 
применима к коринфянам (см. 1 Кор. 
8:13)! 

19:7. Второе. Многие израильтяне 
впали в ндолопоклонство (Исх. 32:1-6), за 
что поплатились жизнью (Исх. 32:28, 35). 
По-видимому, некоторые коринфяне хо- 
дили в языческие храмы не только для 
того, чтобы поесть там мяса (1 Кор. 8:10; 
10:14). Тех из них, которые, будучи крн- 
стианами, полагали, что в то же время 
могут безнаказанно служить и идолам, 
Павел стремился убедить на подобных 
примерах, чтоб отбросили прочь свои 
ложные представления (ст.12), пока Боги 
их не лишил жизни. 

10:8. Третьим согрешением, вкоторое 
впал благословенный Богом Израиль, 
была распущенность. Причем, у иудеев 
„блудодеяния” ассоциировались с покло- 
нением идолам (Чис. 25:1-2), что было 
характерно и для язычников в первом 
столетии. Однако коринфяне грешили 
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1 Коринфянам" 10:4-Г7 


этим в ином контексте, т. е. безотиоси- 
тельно к идолопоклонству, как это видно 
из | Кор. 5:1 и 6:18. Тем не менее, если Бог 
поразил смертью бузвравутвевных изра- 
ильтян (Чис. 25:4-9), хо то же мог бовер- 
шить Оя й в Коривёе (см! Кор» 5:5), 
чтобы отрезвйтБ”вцавшИх в“распутство, 
которые говорят: „Все мне позволено” 
(6:12; 10:23). . : 

Несовпадение в числе погибщих из- 
раильтян (24 тысячи в книге Чисел (25:9) н 
23 тысячи по словам Навла) можно 
объяснить так; апостол говорит о тех, кто 
погиб в один день, тогда как еще тысяча 
могла умереть в последующие дни. Евреи 
у скинии собрания оплакивалн тех, кото- 
рые были казнены судьями (Чис. 25:5) или 
лишились жизни в ходе продолжавше- 
гося наказания. Но вот Финеес распра- 
вился с израильтянином н мадианитян- 
кой, застав их в блудодеянии (Чис. 25:6-8), 
н этим был положен конец Божией каре, 
разразившейся над аморальными изра- 
ильтянамн. В ходе ее могли погибнуть 
24.000 человек (цифра, вероятно, округ- 
ленная). 

Можно предложить и другое объяс- 
нение этого несовпадения в цифрах. В 
книге Чисел в число погибших включены 
и умерщвленные вожди (Чис. 25:4) изра- 
ильтян, тогда как Павел исключил их из 
своего подсчета. 

10:9. Четвертое согрешение древних 
израильтян заключалось в том, что не- 
которые из них усомнились в Божием 
плане н подвергли сомнению целесооб- 
разность своего перехода через пустыню. 
За это Бог попустил ядовитым змеям 
погубить их (Чнс. 21:4-6). Не полагали ли 
и корнифяне, что знают лучше, чем Бог, 
каким путем можно достичь неба? Ср. 
1 Кор. 1:18— 3:20. 

10:10. Пятой горькой оплошностью 
израильтян, за которую Бог покарал их 
смертью, явился бунт против назначен- 
ных Им вождей — Монсеян Аарона (Чис. 
16:41-49). Не предвидел ли Павеп воз- 
никновения подобного положения и в 
Коринфе — вследствие мятежного духа, 
проявлявшегося в тамошней церкви? Ср. 
1 Кор. 1:11; 4:18—19. Вполне возможно, 
что асе пять согрешений древних изра- 
ильтян проявились так или нначе и в спе- 
цифнической ситуации коринфян, связан- 
ной с употребленнем в пищу идоложерт- 
вениого мяса. 

10:11. Отношение Бога к ветхозавет- 
ному Израилю означало для Павла нечто 


большее, чем нстория н естественный 
интерес к ней. Древние израильтяне были 
примером (ср. ст. 6) для коринфян н 
служили им предупреждением о том, что 


Бог, в Которого они поверили н Который \ 


вмешивается в судьбу людей, достигших 


последних веков, т. е. в их судьбу, есть 


тот же самый Бог, Который в воспита- 
тельных целях наказывал древних 
смертью и так же может поступить в 
отиошении коринфян. 

10:12. И если онн думали, что твердо 
стоятво Христе н могут, пользуясь своею 
свободою, грешить, не неся наказания, то 
они ошибались и, возможно, роковым 
образом. 

10:13. Развенчав ложные надежды ко- 
ринфян на безнаказанность, апостол ука- 
зывает им на Того, на Кого онн действи- 
тельно могут положиться. Искушения, 


которые постигли коринфян, были обыч- : 


ными человеческими искушениями. Пе- 
ренестн их можно, уповая на Бога, Ко- 
торый всегда верен. Частично беда 
коринфян заключалась в том, что они не 
искали путей к победе над нскушениямн, 
а нскали себе извинения в греховном 
своем поведении. 


В. Об отношении к языческой практике 
(10:14 — 1:1) 


10:14-15. В новом разделе, который 
вводит словом итак, Павел трактует хри- 
стианскую свободу — применительно к 
употреблению в пищу идоложертвенно- 
го. Он дает советы относительно 
идоложертвенного с учетом трех 
возможных ситуаций: а) когда мясо по- 
едается прямо в языческих храмах (ст. 
14-22 ср. с 8:10); 6) когда его продают на 
базаре (10:25-26); в) когда им угощают в 
доме, куда приглашен христианин (ст. 27- 
30). В первом случае его совет звучит 
коротко н просто: убегайте идолослуже- 
ния (ср. в 6:18 — „бегайте блуда”). Павел 
полагал, что на риторические вопросы, 
которые он ставит вслед за тем, рас- 
судительные людн, каковымн он считал 
коринфян (см. 4:10), ответят так же, как 


10:16-17. В этих стихах апостол вы- 
разил тот же взгляд на вечерю Господню, 
что н прежде (5:6-8). Коллективное уча- 
стие верующих в вечере Господней вы- 
ражало и отражало едниство н общность 


. между асемн членами церкви в их приоб- 


щении к Крови Христовой н телу Хри- 
стову. Один хлеб, от которого прича- 
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щизотся все, являстся прообразом их 
единства ках членов одного тела Христа. 

10:18. Подобно тому н израшльтяне, 
совершая ритуал жертвоприношений, 
„праобшались” жертвам (становились 
участинкамы жертвенника) и через это 
отождествлялись (соединялись) друг с 
другом. 

10:19-21. То же самое относится и к 
участвующим в жертвоприношениях 
идолам. Конечно, сам по себе идол — 
ничто (8:4; ср. Пс. 113:12-15), но в осиове 
языческих религий всегда лежит демонн- 
ческое начало. И язычники, принося жер- 
твы, приносят их бесам, а не Богу. „Бог 
же века сего”, действуя через своих прис- 
ных, ослепляет неверующих н уводит нх 
отистины (2 Кор. 4:4). Между Христом н 
Велнаром не может быть ничего общего 
(2 Кор. 6:15). Так что тем, которые сами 
являются Божним храмом (1 Кор. 3:16; 
6:19), следует чуждаться храмов идоль- 
ских (см. 2 Кор. 6:14-18). Не из опасения 
некоего мистического осквернения, а 
остерегаясь развращенных нравов идо- 
лопоклонников, разрушительно дейст- 
вующих на верующих (1 Кор. 15:33). 
Недопустимо быть одновременно участ- 
миками в трапезе Господней и в трапезе 
басовской (10:21; ср. ст. 16). 

19:22. Самое серьезное в том, что 
подобное поведение раздражает Бога 
(см. Втор. 32:21). Неужели „сильные” ко- 
ринфяне (1 Кор. 8:7-10) напрашиваются 
на то же наказание, что н Израиль? (10:7; 
Исх. 32:28, 35). 

19:23-24. Пользоваться принципом 
свободы (все мне позволительно— ср. 
6:12) следует, сообразуясь с чувством 
любвн к другим людям. Того, что не 

:; приносит пользы или назидания другим, 
° мужно избегать (см. 10:33). 
` 1@:25-26. Христианам Павел советует 
без всякого исследования покупать мясо 
на рынке для приготовления его дома. 
Ибо инкому ие дано осквернить то, что 
Бог сотворил чистым (ср. Деян. 10:15) — 
‚; ведь вся земля, и что наполняет ее, при- 
‚ надлежит Ему (Пс. 23:1). 
Е 10:27-30. Христианину, приглашен- 
ному в гости, апостол советует есть асе 
алые без всякого нсследования. 
"Но еслн среди приглашениых окажется 
гой христианин, который скажет (ср. 
7-13), что пища, которой их угощают, 
ь в жертву идолам, то более 
ный в знании верующий должен воз- 
аться от нее — ради сомнений „не- 


Толк. новозаветных посланий 


1 Кормифанам 10:18—11:1 


мощного брата”. Ибо воспользовавшись 
своей свободой, т.е. своим правом есть 
все, он может побудить последовать его 
примеру и сомневающегося брата, 
совесть которого осудит сего, т.е. тем 
самым толкнуть его на грех (см. Рим. 
14:14-23). 


Христианин, „имеющий знание” (см. 
8:10), не должен менять своих убеждений, 
в соответствии с голосом совести более 
немощного брата (1 Кор. 10:296), но вего 
присутствин он должен изменить свое 
поведение, Иначе тот рискует пойти про- 
тив своей совестн н тем причинить себе 
ущерб (ср. 8:11), что в конечном счете 
обернется осуждением сильного брата. 
То, что допустимо для знающего христн- 
аннна в частной обстановке н что он 
делает, благодаря за это Бога, в при- 
сутствин немощного брата, может стать 
недостойным поступком, заслуживаю- 
щим осуждения (...для чего моей свободе 
быть судимою чужою совестью? — ср. 
8:12; Рим. 14:16, 22). Отзвуком сказан- 
ного в 1 Кор. 8:13 завершается обсужде- 
ние этой темы. 


10:31—11:1. Итог своему простран- 
ному ответу на вопрос об употреблении в 
пищу идоложертвенного апостол подво- 
дит, руководствуясь принципом — запо- 
ведью о любви к Богу н ближним. Всем 
своим поведением ‘христианин должен 
прославлять Бога. Оно должно быть 
также направлено на возрастание церкви 
Божией посредством обращения ко 
Христу неверующих (ст. 336) н посред- 
ством духовного роста тех, которые уже 
веруют, — в процессе их спасения (опраз- 
дания, освящения, прославления — см. 
1:30). Верующим надо следить за своим 
поведением, чтобы „не подавать соблаз- 
на” ни Иудеям, ни Еллинам, ни церквя 
Божией (см. 9:20, 21; 10:12). Интересно 
отметить раздельное упоминание об ну- 
деях н церкви, которое указывает на то, 
что Новозаветная церковь не сделалась 
неким замещением еврейского народа. 
Это — серьезный аргумент против учения 
примилленистов. 


Тем, кто явил Собою совершенный 
пример любви к Богу н ближним, был 
Христос (ср. Рнм. 15:3; Фил. 2:5-8). Ис- 
полненный того же духа в своем слу- 
женни, Павел призывал н Коринфян под- 
ражать сму в занимавшем их вопросе об 
употреблении в пищу идоложертвенного. 
Осуществляя на практике полученную 
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ими свободу, они должны были регули- 
ровать ее любовью к ближним. 


2. ХРИСТИАНСКАЯ СВОБОДА И ПО- 
КЛОНЕНИЕ БОГУ (11:2— 14:40) 


Тема пользования личной свободой 
без учета интересов других людей н. без 
прославления Бога (чем характеризовал- 
сяподходкоринфян квопросу об употреб- 
лении в пищу идоложертвенного — 8:1 — 
11:1) представляется частью данного 
раздела, в котором речь идет о делах н 
поступках, вредящих церкви. И тут тоже 
апостол откликается на склонность ко- 
ринфян к благодушеству и самооправ- 
данию, подчеркиввя, как важно членам 
церкви прославлять Богаи назидать друг 


друга. 


а. О статусе и правилах для женщин в 
церкви (1:2-16) 


Павел начинает (11:2-16) и заканчи- 
вает (14:34-35) свою беседу о христиан- 
ской свободе, в связи с поклонением Богу, 
замечаниями о поведении женщин в ко- 
ринфской церкви. У некоторых возникает 
вопрос, актуальны ли эти мысли апос- 
тола по отношению к нынешним 
церковным собраниям или к случаям 
внецерковной молитвенной либо проро- 
ческой практики женщин, То обстоятель- 
ство, что далее Павел ссылается на „цер- 
ковный обычай” (11:6), по-видимому, 
говорит о том, что он имел в виду именно 
церковные собрания. Современные же 
различия между обычными богослужеб- 
ными собраниями н другого рода встре- 
чами христиан, более, как представляет- 


ся, основаны на практических со- 
ображениях, чем на свидетельстве 
Библии. 


11:2. Коринфяне дали знать ап. Павлу 
— в письме или через своих посланников 
(ср. 1:11; 16:17), что онн помнят все, чему 
он учил их, т. е. главные доктрнны веры, 
которые он передал им (ср. 11:23; 15:1, 3). 
Павел в ответ на это пишет: хвалю вас. 

11:3. Несомненно апостол ценил доб- 
рое отиошение коринфян к нему. Однако 
он более заинтересован был в том, чтобы 
син поступали согласно своему христи- 
анскому призванию. Характерно, что 
свое увещание онстроит на богословском 
основании, н именно с богословского те- 
знса начинает его. Он говорит о главен- 
стве. Слово „голова” (глава — греч. 
кефале), по-видимому, употребляется в 


Библии в двух значениях — подчинения и 
происхождения. В первом смысле ‘оно 
чаще употребляется в Ветхом Завете (см., 
например, Суд. 10:18), второе значение 
характерно для греческого разговорного 
языка (встречается в „Истории” Геродо- 
та). В данном стихе оно употреблено в 
первом смысле, нов 11:8, кпримеру, — во 
втором. О подчинении Христа Богу гово- 
рится и в других местах этого послания 
(см. 3:23; 15:28). Об этом свидетельствует 
н то, что Отец творил „посредством” 
Христа (8:6; ср. Кол. 1:15-20). 

11:4. Когда мужчина молится вслух в 
присутствии других или пророчествует, 
возвещая открытосему Богом (ср. 12:10), 
голова его должна быть непокрытою, 
ибо в противном случае он бесчеститсебя 
самого и своего духовного Главу Христа 
(ст. 3). 

11:5-6. Хоть н нельзя утверждать это- 
го с полной уверенностью, но преиму- 
щественные свидетельства на сторонето- 
го, что в первом веке женщины не могли 
появляться на людях с непокрытой го- 
ловой, и обычая этого держались как 
иуден (3 Маккавеев 4:6; Мишна, Кетубот 
7.6; Вавилонский талмуд, Кетубот 
72а—6), так и греки и римляне (Плутарх 
„О морали”; Апулей „Золотой осел”). По- 
крывали голову по-разному, но чаще из- 
кицывая на нее, наподобие капюшона, 
присйособленный для этого воротник 
платья. 

По-видимому, лозунг коринфяи „все 
мне позволительно” осуществлялся кое- 
кем и в церковных собраниях, где ве- 
рующие женщины стали появляться в 
одежде, не отличавшейся от мужской. 
Но, что более важно, они, по-видимому, 
отвергали принцип субординации в цер- 
квн (и, возможио, в обществе), а вместе с 
этим нто, что снмволизировало культуру 
этого общества (например, покрытие го- 
ловы в общественных местах). По мысли 
же Павла для женщины отказ покрывать 
голову служил признаком не раскрепо- 
щения, а моральной деградации. С таким 
же успехом она могла бы обрить свою 
голову, что в обществе первого столетия 
было символом бесчестия (судя, в част- 
ности, по комедиям Аристофана). По- 
ступая так, она бесчестила себя и своего 
цуховного главу — мужа. 

11:79. С другой стороны, мужчина не 
должен был покрывать голову потому, 
что он есть образ и слава Божия. К 
такому выводу Павел приходит на осио- 
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ваныи Быт. 1:26-27. Слава же и образ 
женщины (жены) являются производ- 
ными от славы н образа мужчины (се 
мужа; 1 Кор. 11:8) и дополняющими (ст. 
9) их. Мужчина, следовательно, является 
наделенным властью представителем 
Бога, который видит в женщине своего, 
данного Богом, союзника, помогающего 
ему исполнять его роль (Быт. 2:18-24). 
Именно в таком смысле женщина как 
жена есть слава мужа. И если замужняя 
женщина отказывается от этой своей до- 
полняющей роли, то теряет и славу свою; 
в глазах Павла женщина с непокрытой 
головой олицетворяла этот мятежный 

х. 
< 11:10. Здесь Павел указывает на 
третью причину ( первая заключалась в 
установленном Божеством порядке — 
Бог, Христос, мужчина, женщина, ст. 3:6; 
вторая связывалась с процессом Творе- 
ния, ст. 7—9), почему в церкви нельзя 
мириться с иеповиновеиием женщин. 
Ведь за церквами наблюдают Ангелы (1 
Кор. 4:9; Еф. 3:10; 1 Тим. 5;21; ср. Пс. 
102:20-21). И если женщина, пользуясь 
своей свободой, не покрывает головы в 
церкви (а покрытие — знак власти над 
нею мужа — 1 Кор. 7:37; 8:9; 9-4-6, 12, 18), 
то тем самым она ставит под сомнение 
мудрость Божию в глазах ангелов (Еф. 
3:10). 

‚ Есть и другие (хотя менее приемле- 
мые) объяснения этой фразы — „для Ан- 
гелов”: а} злые ангелы проникались по- 
хотливыми чувствами к простоволосым 
женщинам в коринфской церквн; 6) под 
ангеламн здесь поннмаются пасторы 
церквей; в) добрые ангелы учатся от 
женщин; г) добрые ангелы являются 
примером покорности; д) своею непо- 
корностью женщины искушали добрых 
ангелов. 


И:И-2. В англ. Библин эти два стиха 
звучат понятнее: „Впрочем, в Господе нет 
женщины, независимой от мужа, как и 
мужчины, независимого от жены. Но как 
женщина пронзошла от мужчины, так и 
мужчина появляется на свет от женшины. 
Все же — от Бога”. Мужчина н женщина, 
дополияя в своей взаимозависимости 
друг друга, несут славу Богу (см. 10:31). 
Стремиться к независимости в этом 
смысле не следует — так же, как не 
следует считать себя выше других. Под- 
чиненное положение женщины не означа- 
етунижения ее. Как живое существо муж- 
чина невыше женщины. Ева сотворена от 
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Адама, но зато каждого мужчину произ- 
водит насвет женщина (11:12). Бог создал 
их друг для друга (Быт.-1:27; 2:18). 

11:13-15. До сих порсвои рассуждения 
о необходимости для женщины покры- 
вать голову в знак ее покорности апостол 
строил на аргумеитах богословского ха- 
рактера. Теперь он обращается к откро- 
венню, данному в природе (см. Рим. 1:20) 
— какк четвертому доводу в пользу своей 
рекомендацин. Иистинктивно люди всег- 
дастремились к различению полов — тем 
или иным способом, и одним из них 
является длина волос. Исключения из 
общего правила объяснялись или необ- 
ходимостью (например, в целях маски- 
ровкн), или извращениями. Дело не в 
длине волос как таковой, а именно в 
различеннн между мужчнной и женщи- 
иой. Так, например, спартанские вонны 
носили волосы до плеч, подвязывая их во 
время битвы, н никто не считал их жено- 
подобными. 

Длинные волосы — это честь для 
женщины в том смысле, что они служат 
видимым признаком женского пола. 
Именно это имел в виду апостол, заме- 
чая, что длинные волосы даны ей вместо 
покрывала. Откровенне, данное Богом в 
природе, подтверждает, что женщины 
нуждаются в естественном покрытии. 
Имея его, они должны следовать обычаю 
„носить”-его в нных местах. 

1116. Пятый аргумент Павла в пользу 
„статус кво” по разбираемому вопросу 
вытекает из обычая, принятого христи- 
анской церковью. Апостол ие старался 
навязать коринфянам какой-то новый 
обычай, просто он хотел удержать их в 
известных рамках, преступив которые, 
они рисковали поддаться соблазну пот- 
ворства себе н самоошравдания — во имя 
свободы. 


Как и в случае с идоложертвенною 
пнщею (8:1—11:1), Павел касается не 
только вещей, которые иепосредственно 
происходят, но и смотрит в корень проб- 
лемы, состоявшей в том, что себялюбне, 
присущее корнифянам, вступило в кон- 
фликт с необходимостью ставить себя в 
завнсимость от нужд других (ср. 10:24), а 
также от того, что служит славе Господа 
(10:31). Демонстративное нежелание 
покрывать голову, было актом неповн- 
новения, бесчестившим Бога, 

Должны лн женщины в наше время, 
пристутствуя на церковной службе, по- 
крывать головы, зависит от того, пони- 
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мается ли этот обычай первохристиан- 
ской церкви как все еще сохраняющий 
свой смысл. Многие богословы считают, 
что сегодня главную идею этих стихов 
следует видеть в соблюдении принципа 
субординации (а не в указании носить 
шляпы). Ведь в наши дни женщины носят 
шлялы, следуя моде, нэто ничего общего 
не имест с целью упомянутого обычая в 
первом веке. 


6. Об участии в вечере Господней 
(1117-38) 


Прн учреждении Иисусом Вечерн 
Господней с участием Его учеников (Мат. 
26:26-29; Мар. 14:22—25; Лук. 22:15-20) 
хлеб и внно были частью трапезы, прн 
этом хлеб, вероятно, преломляли в на- 
чале (см. „И возблагодарив, преломил...” 
— 1 Кор. Н:24), а чашу пили в конце 
вечерн (см. ст. 25 — „также н чашу после 
вечерн”). К тому времени, как Павел 
писал это послание, Господня вечеря со- 
вершалась в две стадии, н хлеб с вином 
принимались одновременно, в конце об- 
щего ужина. Этот ритуал стали называть 
евхаристией от греч. слова „благодаре- 
ние” (еухаристео). Сама же общая вечеря 
получила название Агапе (от греч. слова 
„пюбовь”; см. Иуды 12). 

Что тревожило Павла в связи с тра- 
пезами „агапе” в коринфской церкви, так 
это то, что они проходили под знаком ие 
братской христианской любви, а 
эгоистического ублажения плоти. В про- 
цессе дальнейшего становления Церкви 
эти трапезы стали проводить не сообща, 
а порознь, возможно, нсходя из оши- 
бочиого допущения, будто так Павел ре- 
комбидовал коринфянам (ср. 1! Кор. 
11:22,34). ; 

11:17. В англ. тексте этот стих звучит 
несколько иначе: „В дальнейших настав- 
лениях не имею похвалы для вас, потому 
что встречн вашн более: приносят вреда, 
чем добра”. 

Как н прежде, когда обсуждал нера- 
зумиое, идущее вразрез с установленным 
порядком, поведение женщин в церкви, 
Павел „не хвалит” коринфян (похвалив 
их лишь в начале — см. ст. 2) и за то, как 
совершают они Вечерю Господню.Тогда 
как назначеине ее во взаимном иазиданин 
членов церкви, у корнифян она преврати- 
лась в нечто, имевшее противоположиое 
действие: ... вы собираетесь не на лучшее, 
а на худшее. . 

11:18-19. Итак, праздничная трапеза, 


призванная выражать единство церкви 
(ср. 10:17), приводила к разделениям в 
ней. Если эти разделения (шизмота; 
1:10; 12:25) были того же порядка, что и 
те, о которых Павел говорил ранее (1:10 
— 4:21), тогда одною из причин их было 
экономическое иеравенство членов церк- 
ви (11:21). 

Павлу ие хотелось верить слухам о 
разделениях (он говорит, что верит им 
лишь отчасти — см. 186), но он знал, что 
грех не может не проникнуть в церковь 
(ср. Лук. 17:1), как н не может остаться 
незамеченным Богом. Последняя часть 
19 ст. звучит по-английски как. „дабы 
открылись между вами одобрясмые 
Богом” (греч. докимои); этой фразой Па- 
вел как бы возвращается к тому, о чем 
говорил ранее (1 Кор. 9:27 — 10:16), гдев 
9:27 употребил слово противоположного 
значения (адокимос), переведенное на рус- 
ский язык как „недостойным” в значении 
„неодобренным Богом”. 

Из всего Израиля, освобожденного из 
египетского рабства и направлявшегося в 
Обетованную землю, только два чело- 
века получили Божие одобрение и вошли 
в эту землю (ср. 10:5). Многие из членов 
коринфской церкви лишились Господ- 
него одобрения, о чем свидетельствуют 
меры дисциплинарного воздействия, ко- 
торые Бог применял к ним (ср. 11:30-32). 
Если коринфяне думали, что участие в 
вечере, Господней, равно как н принятое 
нми водное крещение, обладают какой- 
то магической силою и могут защитить 
их от всего недоброго (см. 10:12; 15:24), то 
суровую критику апостола они, должно 
быть, восприняли вдвойие болезиеино — 
ведь их поведение не могло не навлечь на 
них наказания (11:30-32), т.е. как раз того, 
чего они стремились избежать. 


11:20-21. Вечеря Господня должиа 
была служить напоминанием о величай- 
шеём акте самоотречения — смерти 
Христа ради спасения людей. У коринфян 
же этот символ самоотречения обратился 
в практику эгонстического самонасыще- 
ния, а ритуал единення — в. ритуал бес- 
порядка И разъединения. В то время, как 
одни участники вечерн любви уходяли 
домой голоднымы, по недостатку 
средств, другие иапивалнсь на ней 
допьяна, - 

11:22. Если коринфяне хотели иметь 
званные обеды, они могли устраивать их 
по свбим домам. А в церковных собра- 
ниях нельзя было давать места какому бы 


228 


тоин было духу разделения, тем более на 
Господних вечерях, призванных запечат- 
леть дух единения. Руководствоваться 
себялюбивым духом пренебрежения к 
нуждам братьев — значило презирать 
саму церковь Божию (.пренебрегать” 
ею), построенную ведь не из бездушных 
камней, а из живых людей с легко рани- 
мыми чувствами. Могли ли коринфяне 
рассчитывать на то, что за столь иедо- 
стойные действия Павел похвалит их? 
(см. 5:1-2). Едва ли! 

11:23-24. Теперь Павел напоминает 
коринфянам то, что онн уже знали, од- 
нако, ие исполняли на деле. Независимо 
от того, как „принял” Павел от Господа 
то, очемонпишет, — непосредственно ли 
(через видение, см. Гал. 1:12) или, услы- 
шав это из чьих-то уст (1 Кор. 15:1), 
переданное ему несло на себе печать 
Господнего авторитета. Хлеб — это про- 
образ тела Христа, которое Он взял на 
Себя самоотверженно н добровольно 
(Фил. 2:6-7) и также добровольно претер- 
пел распятие его на кресте — ради блага 
людей (2 Кор. 8:9; Фил. 2:8). Именно об 
этом нужно помнить (ср 1 Кор. 4:8-13). 

11:25. Вино служило горьким н вместе 
с тем ярким напоминанием о Христовой 
крови, без пролития которой не могли бы 
быть прошены грехи (Евр. 9:22) и по- 
средством которой совершилось очище- 
ние н былн установлены новые взаимо- 
отношения людей (завет) с Богом (Евр. 
9:14-15). Слово „завет” означает взаимо- 
отношения, при которых одна сторона 
выдвигает определенные условия, а дру- 
гая или принимает или отвергает нх. 
Ветхий Завет был построеи на основании 
написанного Слова (Исх. 24:1-8). Новый 
Завет построен на основании Слова жи- 
вого (Ноан. 1:14-18). Христос хотел, что- 
бы чаша стала предметис—изобрази- 
тельным (ср. Иоан. 10:9; 1 Кор. 10:4) 
напоминанием о Нем: сие творите... в 
Мое воспоминание. 

11:26. Вечеря Господня как бы сде- 
лалась зримой проповедью о кресте 
Христовом (1:18, 23; 2:2, 8), т. е. о факте 
Господней смерти, а также о непремен- 
ном Его возвращении наземлю (...доколе 
Ом придет; ср. с Иоан. 14:1-4). Хотя у 
первых христнан, по-видимому, не суще- 
ствовало предписания о том, когда имен- 
но совершать вечерю Господню, весть, 
которую она несла,-— об уничиженин и 
песяедующем вознессини Христа (Фил. 
2:6-11) — провозглашалась всякий раз, 
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когда бы она нн совершалась. В постоян- 
ном напоминании об этом нуждались все 
святые, а особенно те, что жили в Ко- 
ринфе (ср. 1! Кор. 4:8-13). 

11:27-29. Недостойное поведение ко- 
ринфян на вечерях любви не могло не 
повлечь за собою соответствующих по- 
следствий, на которые и указывает теперь 
Павел. В наше время, когда читают это 
место нз Писаний перед преломлением, 
то обычно делают это с целью призвать 
участников Вечерн к углубленному 
исследованию себя и кмолчаливому при- 
знанию перед Христом своих согреше- 
иий, так, чтобы в невидимом присутствии 
Господа никто не понес вины за недо- 
стойное участне в Вечерн. Павел, однако, 
имел, вероятно, в виду и нечто более 
конкретное — несомненно, по причине 
некогда пережитого нм на пути в Дамаск 
({Деян.9:4-5); это помогло ему понять, что 
тело Христа есть Его церковь, состоящая 
из отдельных верующих (см. 1 Кор. 12:12, 
27. И это тело, эту Церковь, символи- 
зирует преломляемый на Вечере хлеб 
(5:7; 10:16-17). Таким образом, согрешая 
против отдельных верующих, человек 
согрешвет протия самого Христа (8:12). 
Этимн-то внновными протиь Тела и 
Крови Господней и были для апостола 
коринфяне, бессовестно преиебрегавшие 
нуждами своих бедных собратьев (11:21- 
22). К воспоминанию о подвиге Христа 
во имя объединения н примирения (Еф. 
2:15-16) онн приходили, влача за собой 
груз таких дел, которые велн к разъеди- 
нению н отчуждению! Если бы такоцые 
испытали (докимазето — букв. „испыта- 
ли на предмет одобрения”, 1 Кор. 11:28) 
себя, то увидели бы, что нет им Божиего 
одобрення в их поведсинн. Им следовало 
бы, задумавшись, уразуметь, кого имен- 
но оин обиделн, н просить у них проще- 
ния. Только тогда мог бы воцариться в их 
среде истинный дух Богопочитания (см. 
Мат. 5:23-24). Когда же виновные в этом 
грехе приходили к Вечере Господней, 
предварительно не исповедав его, то на- 
влекали на себя осуждение. Не рассуждая 
о теле Господнем — значит не составив 
себе верного представлення о теле 
Господнем в смысле его единства. 
Только составив себе такое представле- 
ние н поступая в соответствин с ним, 
коринфяне могли бы избежать Божиего 

ния. 

17:30-32. Павел объясняет далее по- 
следствия этого осуждения. Говоря крат- 
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ко, это болезин и смерть (ср. 10:1-Ц). 
Средство избежать их — в том, чтобы 
„судить самих себя” в значении проверять. 
себя, „испытывать’ (см. 11:31; ср. ст. 28- 
29; 5:1-5; 10:12), дисциплинировать себя 
(9:27) и способствовать единению, а не 
разделениям. 

В противном же случае верующие су- 
димы (криноменои; 11:32) Богом‘н.под- 
вергаются наказанию от Него (в чем 
могли убедиться коринфяне). Наказание 
это, однако, ие выливалось в почерк» 
спасения, а лишь в потерю земной-жизни 
(см. 9:5), 

11:33-34. Дисциплинированным. веру- 
ющим следовало ждать, придя на:Вечерно. 
любви, пока все соберутся. Возможно, 
апостол подразумевал.здесь и.необходи- 
мость делиться своею пищей. с другими 
(см. ст.22). Если же кто был. настолько 
голоден, что немог ждать, то должен был 
перекусить дома, перед тем, как идти. в 
собрание. Вечеря Господня — это время 
не для самоублажения, а для взаимного 
назидания (ст.26). И доколе первое будет 
преобладать над вторым, Бог ие пере- 
станет применять к коринфянам суровые 
дисциплинарные меры, Прочее — по-ви- 
димому, менее серьезные отклонения, 
связанныес Господней вечерей, Павелсо- 
бирался разрешить по своем приходе в 
Коринф (16:5-9).. 


в. О духовных дарах (гл. 12-14} 


С вопросом об ошибках и сдвигах в 
Богопочитании и служении, нмевших 
место в коринфской церкви, был связан и 
другой вопрос — о происхождении ду- 
ховных даров н их использовании ко- 
ринфянами. Этот вопрос тоже следовало 
рассматривать в более широком аспекте 
христианской свободы в целом, которую 
Паяел основывал на принципе любви н 
ею же регулировал' (начиная с 8:1). Не- 
обходимость такого рода регулирования 
была очевидной. Ибо дух самоугожде- 
ния, исказивший действие принципа сво- 
боды в других сферах, схожим образом 
проявил себя н в области духовных да- 
ров, потворствуя себялюбию и разделе- 
ниям (12:7, 25; 14:4) н явно хаотической 
обстановке в собрании (14:23, 33, 40). 

Приступая к этой проблеме, апостол 
рассматривает природу и назначение ду- 
ховных даров (12:1-30), превосходство 
любви (12:31 — 13:13) н необходимость 
пользоваться этимн дарами в свете люб- 
вн (гл. 14). Как и во всем другам, вс- 
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рующие, используя свои дары в церкви, 
должны искать славы Богу н блага дру- 
сим, но никак не самоудовлетворения. 

1) Единство м разнообразне дарон 
(12:1-312). #Е25-Э. Прежде чем при- 
ступить к обсуждению духовных даров, 
Павел счел необходимым дать отповедь 
тем из коринфской церкви, которые, 
возможно, стали бы возражать ему (ср. 
4:34). Именно в свете этого, вероятно, 
ыужно понимать стих 3.. Объяснения ему 
предлагались различные (хотя большин- 
ство комментятере предпочитало по- 
вросту обойти`э® трудное место). 

Павел, очевидно, полагал, что неко- 
торые проблемы коринфян проистекали 
ис только из их „человеческих обычаев” 

(3:3), но н из присутствия среди них лже- 
учителей, которые использовали во зло 
их духовную незрелость и нагнетали 
упомянутые проблемы. Ведь миогие из 
коринфянеще недавно былн язычниками, 
н некоторые из них всс.еще не перестали 
ими быть (ср. 8:10; 10:14, 20-21), а это 
никак ис помогало-им понять, что те или 
иные, претендующие на звание пророков, 
были в сущности — лжепророками. Ко- 
гда они были изычныками, то ходили к 
безгласвым идолам — так, как бы вели 
их (12:2). Но помочь им в разрешении их 
вопросов безгласные идолы, конечно, не 
могли! В своей хваленой мудрости члены 
коринфской церкви проявляли уди-. 
вительную доверчивость — ср. 2 Кор. 
11:1-21 н особенно 19-20. 

Для проверки учителей Павел пред- 
лагает простой метод, которым послу- 
жит их отношение к личности Христа.’ 
Лжеучителя несомненно заявляли, что их 
видения, получаемые нми откровсния и 
знания (ср. 2 Кор. 12:1) - от Бога, но вто 
же время онн, по-видимому, отрицали 
человеческую ипостась Христа, как это, 
представляется из слов: ..говорящий Ду- 
хом Божиим, не произнесет анзфемь: На. 
Иисуса_ Возможис, н поэтому некоторые 
коринфяне отвращались от „слова о 
кресте”, которое нес им Павел (1:10-4:13);` 
Сегодня может показаться странным, Что 
первые еретики в христианстве отрицали 
не Божественное, а человеческое началов 
Иисусе. С аналогичной проблемой, 
шлось столкнуться годы спустя ‘ 
апостолу Иоанну (1 Иоан. 4:1-3). 

Тот же Иисус, Который пострадал 
кресте, являлся теперь воцари 
Господом Иисусом, Которого представ-. 
лял Папел (1 Кор. 1:1) н Которому вв! 
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должен был повиноваться. Но лишь ве- 
рующие, которые говорят Духом Свя- 
тым-, исповедуют Иисуса Хрыста Гос- 
водом. А неверующие, включая и лже- 
учитилей, отрицают Его верховное гос- 
подство. Однако всякому, кто оспаривает 
владычество Иисуса Христа и значение 
Его Слова, не избежать соответствую- 
щих последствий (14:38; 16:22). 

12:4-6. В 3 стихе Павел обращается 
мыслью к Богу, Иисусу Христу и Духу 
Святому. Теперь же, говоря © различных 
духовных дарах, он подчеркивает един- 
ство Святой Троицы в обратном порядке. 
Дух Святой дает верующим различные 
дары (ср. с употреблением слова „Дух” в 
ст. 7-9, 11), чтобы они по-разному могли 
служить ими Господу и Его телу, т. е. 
Церкви (ср. ст. 7, 27), ио все исходит от 
Бога ц действует под Его эгидой (Ср. ст. 
18, 24). Итак, различные дары ... м слу- 
жения... м действыя, но один м тот же 
Дух... Господь (Христос)... и Бог, промз- 
водящий все во всех. 

12:7-10. Источник всех даров одии и 
тот же (ст.4-6), и все они имеют одно и то 
же иазначение. Они даются ве для лич- 
ного духовного обогащения (ср. 14:4; 1 
Пет. 4:10), но для общей пользы тела 
Христова, для взаимного назидания 
верующих (1 'Кор. 10:24; 14:12). Цавел 
перечисляет здесь отдельные дары. О 
других, наряду с некоторымн перечис- 
ленными здесь, сказано в Рим 12:6-8; 1 
Кор. 12:28-31; Еф. 4:11; 1 Пет. 4:10-11. 

Список, приведенный тут, включает 
девять даров. 1) Под мудростью понима- 
ется способность к глубокому познанию 
духовной истины. Будучи наделен этим 
даром, ап. Павел проявилего и выразил в 
даниом посланни (ср. 2:6). 2) Знание под- 
разумевает способность применять уче- 
ние об истине к практической жизии. И 
этот присущий ему дар Павел выразил в 
даниом послании (см., например, 12:1-3; 
11:3). (Сравиите с повтореиием фразы 
„Разве ие знаете...?” и вариантов ее в 3:16; 
5:6; 6:2-3, 9, 15-16, 19; 9:13, 24, а также ср. 
это с 8:1-3, 10-11.) 3) О вере как о 
духовном даре здесь, по-видимому, гово- 
рится како необычайном по силе доверии 
Богу, превосходящем то, которым 
обладало большинство христнан (см., 
например, 13:2). 4) Дар исцеления — это 
способность восстанавливать здоровье 

‚ (©м., иапример, Деян. 3:7; 19:20), а также 
отвращать иа время нвступление смерти 
Пган. 9:40; 20:9-10).5) Подчудотворением, 
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возможно, понимается способность из- 
гонять бесов (Деян. 19:12) или насылать 
физические недуги (Деян. 13:1!) и даже 
вызывать смерть (Деян. 5:5, 9). 6) Проро- 
чество — та же способиость, какой 
обладали ветхозаветные пророки, — 
возвещать Божиему народу слово Его (1 
Кор. 14:3). 7) Различеные духов — это 
умение отличать Слово Божие, провоз- 
глашаемое истиниым пророком, от сата- 
нинских лжеучений (ср. 2 Кор. 11:14-15; 1 
Иоан. 4:1). Если коринфяне и владели 
этим даром (см. 1 Кор. 1:7), то не во благо 
себе использовали его (ср. 12:1-3). 8) Под 
разными языкамы здесь понимается спо- 
собиость говорить на иностранных язы- 
ках, не изучая их (см., например, Деян. 
2:11). 9) Истолковаыше языков — это 
способность переводить в собрании с 
иностранного языка, который не изучал 
{1 Кор. 14:27). 

За исключением, возможно, дара ве- 
ры, все эти дары могли быть даны иа 
время — ради основания и утверждения 
Церкви (ср. Евр. 2:4; Еф. 2:20). ь 

12:11. Люди не избирают даров, и 
просить себе того или ниого дара веру- 
ющим не следует, ибо их распределяет 
Святой Дух, как Ему угодно. В ст-с7 по 
И слово „Дух” встречается шесть рёз. 

12:12. На основании трех тезисов в 
этом стихе отлично передана суть того, о 
чем пойдет речь в этой главе до конца ее. 
а) Тело человека составляет одно целое 
(ср ст. 13, где говорится © единстве тела 
Христа). 6) Человеческое тело состоит из 
многих членов, со всеми необходимыми 
различиямн между ними (см. ст. 14-20). в) 
Все члены человеческого тела взаимоь 
действуют как единое целое, завися друг. 
от друга и исполняя — каждый — одну из 
важных функций (см. ст. 21-26). Подобное 
этому, Тело Христа состоит из миогих, 
отличающихся один от другого членов, 
которые взаимодействуют в единстве 
друг с другом (ст. 27-30). 

12:13. Тот, Кто дает духовные дары, а 
именио Дух Святой, является также Цо- 
средником, в Котором, Которым или 
благодаря Которому (возможные пере- 
воды греч. предлога „ен”; ср. Мат. 3:11) 
упомянутое единство существует. В мо- 
меит своего спвсения каждый из веру- 
ющих переживает крещение Духом (ср. 
Рим. 8:9). Через это крещение они, не- 
зависимо от национального проис- 
хождения (мудеш ылы еллины) и от со- 
циального своего положения (рабы ыли 
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свободные), соединяются со Христом 

(крестились в одно тело), и в них по- 
селяется Дух Святой (все напоены одним 
Духом — ср. Иоан. 4:14; 7:38-39). 

12:14-20. Для того, чтобы жить, тело 
нуждается во всех своих членах (см. ст. 
19). Потому и христианин не должен 
думать о себе или о даре, который дан 
ему, как о чем-то незиачительиом, желая 
по этой причине иного дара, которым 
обладает собрат его. Дары ведь распре- 
делены не случайно (см. ст. 11), ио — 
обдуманно, в соответствин с совершеи- 
ной волей Божией (ст. 18). 

12:21-26. Отличием членов тела друг 
от друга обусловлена их взаимиая зави- 
симость — одного от другого. Члены 
церкви, имеющие большие, посравнеиию 
с другими, дары, не должны думать, что 
могут действовать сами по себе и в ос- 
тальных ие нуждаются, — ведь любой 
члеи, будучи отсечен от своего тела, по- 
гибает. Еще важнее другое: тому члену, 
который считается наделенным меньшим 
даром, другие члены тела должны ока- 
зывать больше внимания и заботы (ср. 
14:1-5), подобно тому, как с большей 
заботой „покрываются” человеком „не- 
благообразные” члены его (12:22-24). 
Возможно, здесь Цавел мыслеино обра- 
щается от обсуждаемой им темы о дарах 
иазад — к „немощиым” братьям, когда 
говорит о слабейших членах (ст. 22; ср. 
8:7-13) ио менее благородных (12:23; ср. 
11:22); ведь и те требовали особой заботы 
и большего попечения. Это тоже было 
предусмотрено Божиим планом (Бог со- 
размерил тело), чтобы члены духовного 
тела заботились друг о друге (12:256-26; 
10:24, 33), дабы небыло разделения втеле 
{1:10; 11:18), но торжествовало в нем 
подлинное единство (12:26). 

12:27-З1а. Объединяющим иачалом в 
духовном теле служит Храстос. Как Гла- 
вв тела (Еф. 1:22; см. 1 Кор. 11:3) Ои 
владеет им и в жизнедеятельности его 
выражает Свою верховную волю. Он 
заповедует членам Своего тела, чтобы в 
отношениях между ними преобладала 
любовь (Иоан 15:12). Только силою люб- 
ви можно поддерживать единство в раз- 
нообразни, и к этой-то теме вскоре по- 
дойдет Павел (1 Кор. 12:316—13:13). 

В третий раз (см. 12:18, 24, 28) Павел 
подчеркивает, что не человек, а сам Бог 
рапределяет дары. Вновь перечисляя да- 
ры (некоторые си уже приводил в ст. 7-10, 
а иные называет впервые), Павел обра- 


щается к тем членам Коринфской церкви, 
которые наделены теми или другими из: 
них. Поскольку в двух перечнях даров в 
этой главе — иа лицо как несовпадения, 
таки дублирование, что характерио и для 
других мест в Новом Завете, где пере- 
числяются дары (см. Рим. 12:6-8; Еф. 4:11; 
1 Пет. 4:10-11; исключение составляет 
лишь дар учительства, который встреча- 
ется в каждом из перечней), то, вероятно, 
полного „каталога” духовных даров про- 
сто не существует. 

То обстоятельство, что первые три 
дара апостол сиабжает порядковыми ио- 
мерами (во-первых, ...во-вторых, ...в- 
третьих), возможно, свидетельствует о 
том, что коринфянами эти дары рассмат- 
ривались как менее значительные (ср. 1 
Кор. 12:21-24). Три эти категорни ода- 
ренных членов их церкви — апостолы, 
пророки и учителя — котировались ими 
ниже, чем те, кто владели более впечатля- 
ющим даром языков. Однако первые три 

дара имели, по-видимому, болышее (ст. 
31) зиачение, ввиду их большей ценности 
для тела Христова в целом. Может быть, 
поэтому и перечислвл их первыми 
апостол, посоветовав затем, чтобы цер- 
ковь именно о них ревновала (ст. 31), т.с. 
горячо желала владеть ими и являть их в 
своих собраниях (см. 14:1-5). Наделенные 
соответствующими дарами, апостолы, 

пророки и учителя несомненно служили 
всей церкви, содействуя в ней единству и 
взаимному назиданию. Дар языков, с 
другой стороны, отвечал склониости ко- . 
рнифяи к самоутверждению и самолюбо- 
ванию, их стремлению к неограниченной 
личной свободе. Этот-то присущий им 
эгоцентризм скверио сказывался и на 
других сферах церковной жизни (иапри- 
мер, в вопросе об употреблении в пищу 
идоложертвеиного, в поведении их жен- 
щин в церкви и в том, как они проводили 
вечерю Господню). Между тем, насущ- 
иной нуждой коринфской церкви была 
способиость ее членов любить друг 
друга, и именно к этой основополага- 
ющей теме обращается далее апостол, 
употребляя для этого все свое красно- 
речие. 


2) Любовь превосходнее всех других 
даров (12:316— 13:13). 12:316. Хотя Павел 
высоко ценил духовные дары, еще более 
ценил он качественное преображение 
жизни верующих, производимое Духом 
Святым. По-разному были распределены 
дуковные дары между отдельными чле- 
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нами церкви, и не было такого дара, 
ым владел бы каждый из них (ср. ст. 
19-30). С другой стороны, Дух Святой 
хотел бы пожать Свои плоды, главным из 
которых является любовь, в каждом 
члене. церкви (Гал. 5:22-23). Это было 
важнее действия даров, ибо только дей- 
ствием любви могли коринфяне помочь 
самим себе избавиться от тех серьезных 
погрешностей, которые сопутствовали 
проявлению в них Божиих даров и их 
пользованию ими (ср. 1 Кор. 14:1). 


‚ Путь, о котором говорит Павел, оз- 
начает образ жизни, обусловленный гла- 
венствующей ролью любви (см. Иоан. 
15:9-17). Иисус Христос и Иоанн Кре- 
ститель шли именно этим путем правед- 
иости (Мат. 3:15; 21:32), послушно испол- 
няя волю Божию и призывая своих по- 
следователей ‘делать то же самое (Мат. 
5:6, 10, 20; 6:33). Именио такой образ 
жизни и поведения иазывает Павел „пу- 
тем любви” (в русской Библии — „дости- 
гайте дюбви”; см. 1 Кор. 14:1; ср: с Рим. 
13:8-10); ои и сам шел этим путем, при- 
зывая к тому жекоринфян (1 Кор. 14:1; ср. 
с 11:1). 

13:1. Некоторые полагали, что „этот 
гимн любви”. (гл. 13) Павел сочинил по 
какому-то поводу в прошлом (конечно, 
под влиянием Духа Святого), а сюда, в 
это послание, вставил его (по указанию 
Духа Святого) ввиду его очевидной 
уместности в данном контексте. Воз- 
можио, это так и было — судя по тому, 
что в гармонии формы и содержания этих 
стихов эпистолярное искусство Цавла 
‘отражается в наивысшей степени (впро- 
чем, сравните с примером превосходного 
параллелизма у него в 1:25-29). Надо, 
однако, заметить, что эти стихи столь 
непосредственно затрагивают миогие 
темы, поднимаемые в данном послании, 
что, если они были иаписаны апостолом 
прежде, то напрашивается вывод: корин- 
фяне с их проблемами в той или иной 
мере всегда занимали Павла. 

В первом столетии люди но 
ценили ` красноречие, и коринф „не 
были в этом исключением, между Ё 
Павел большим красноречием не отли- 
чался (см. 2:1, 4; 2 Кор. 10:10). Возможно, 
этим отчасти объяснялось их увлечение 
иными языками. То, что Павел говорит 
обэтом даре применительно к себе, строя 
фразы в условном наклонении (1 Кор. 
43:2-3), не могло не впечатлять, ввиду 
исключительности его личного опыта — 


1 Коржифянам 13:1-4 


особенно в говорении языками челове- 
ческими (14:18) и ангельскими (ср. 2 Кор. 
12:4). Но, вероятно, это заявление 
апостола скорее надо понимать фи- 
гурально — как подразумевающее все- 
возможные- способы „говорения”, т. е. 
устной речи. Здесь мы имеем дело с ги- 
перболой, предполагающей самое воз- 
вышенное красноречие, которое, однако, 
не будучи вдохновляемо любовью, спо- 
собно лишь возбудить на мгновение, по- 
добио звуку медного гонга или кимвала, 
и затем так же быстро исчезнуть из па- 
мяти. Только любовь оставляет непре- 
ходящее впечатление (ср. ст. 13). 

13:2. Даже дар пророчества (см. 
12:10), который Павел желал членам ко- 
ринфской-церкви как великий дар (14:1), 
или дары мудрости, знания и веры (см. 
12:8-9) не идут ни в какое сравнение с лю- 
бовью. Павел не принижает значения 
упомянутых даров, ои лишь особо ценит 

настаивая на ее несравнениости. 

13:3. Даже самопожертвование может 
быть продиктовано соображениями эго- 
центризма (ср. Мат. 6:2), и, будучи по- 
следней жертвой, которую в состоянии 
принести человек (ср. Дан. 3:17-18), ока- 
жется бесполезной, если совершается без 
любви. 


13:4. От первого лица Навел перехо- 
дит к третьему, и говорит уже не о себе, а 
ф чувстве любви; которое наделяет чер- 
тами человеческой личности. Некоторые 
считают, что в ст. 4-6 говорится о плоде 
Духа (Гал. 5:22-23); другие видят в них 
описание Павлом Самого Христа. И тои 
другое представление — правомочны, и 
иа основании обоих многие проблемы 
коринфяи могли бы быть разрешены. 
Любовь, охарактеризованная 14 свойст- 
вами (половина из них выражена в не- 
гативной, а половина в положительной 
форме) определяет образ жизни. Любовь, 
по словам апостола, долготериит... ми- 
лосердствует... незавидует... непревозно- 
сится и не гордится. 

Долготерпенне — это способность не 
воздавать злом тем, кто обижает иас. В 
кориифской церкви было иемало оби- 
женных (см., например, о тяжбах в 1 Кор. 
6:7-8 и о бедных иа Вечерях любви (11:21- 
22). Отвечать любовью обидчикам озна- 
чало бы прояалять доброту и велико- 
душие. Зависть и гордость („превозноше- 
ине”), по-видимому, составляли два по- 
люса одной и той же ы (см. о 
разделеинях в 1:10; 3:3, 21; и с другой 
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1 Коринфянам 13:5-11 


стороны — о дарах в 12:14-25). Для 
особой гордости у коринфян не было 
оснований, но, сдается, они гордились, и 
весьма. (Самый глагол „гордиться” 
({физио) и его синонимы встречаются в 
Новом Завете 7 раз, из них 6 — в этом 
послании (см. 4:6, 18-19; 5:2; 8:1). 

13:5. Здесь Павел пишет о четырех 
свойствах, не присущих любви: она не 
бесчинствует, не ищет своего, не раздра- 
жается, не мыслыт зла. Бесчинство в ко- 
ринфской церкии проявлялось в том, как 
одевались и вели себя женщины на Бого- 
служениях (11:12-16), в беспорядках при 
проведении Вечери Господней (11:17-22) 
и в общем характере Богоспужений 
(14:26-33). „Искание своего”, т. е. склои- 
иость потворствовать своим прихотям, 
проявлялось, в частности, в употребле- 
нии идоложертвенного в пищу (8:9; 10:23- 
24). Люди, которые не раздражаются, не 
будут отстаивать свою правоту в суде 
(см. 6:1-1 1). Любовь не станетзамышлять 
зла (в отместку) ближнему своему, хотя 
поводов для этого в коринфской церкви 
было предостаточно (см. к прим. 6:8; 7:5; 
8:11). 

13:6. Любовь ве радуется неправде, (в 
значении „неправедности” — такой, к 
примеру, как кровосмесительство — 5:1- 
2, 8), но сорадуется истине (5:8). 

13:7. Любовь все шокрывает (в зна- 
чении — „защищает от беды”; см. 8:13), 
всему верит (ср. 15:11), ‘всего вадеется 
(ср. 9:10, 23), жее шереносит (т.е. хранит 
стойкость и в неблагоприятных обстоя- 
тельствах — см. 9-19-22). 

13:8. Развивая мысль о превосходстве 
любви (ст. 1-3) и се совершенных качест- 
вах (ст. 4-7), Павел заявляет в заключе- 
ние, что любовь существует вечно (ст. 8- 
13). Любовь никогда не перестает озна- 
чает, что ей нет и никогда не будет конца. 
Любовь вечна. Чего нельзя сказать о 
духовных дарах. Дело в том, что некото- 
рые из них были даны с целью основания 
Церкви (мапр., дары пророчества и вся- 
кого (духовного) познания; ср. Еф.2:20), а 
иные — ради ее утверждения (напр., 
языкн; ср.2 Кор. 12:12; Евр. 2:4). Притом, 
что каждый дар так или иначе иаправлен 
на созидание Цержви и приведение ее в 
совершенный духовный возраст, некото- 
рые из них (пророчество, знание, языки) 
получили распространение на раннем 
этапе церковной истории, тогда как дру- 
гие не иссякнут до тех пор, пока церковь 
не станет совершеиною. Когда же со- 
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вершенство будет достигнуто, действия 
даров потеряет смысл, и они будуг 
упразднены. С любовью этого, однако, 
не случится. 
13:9-10. Как Павел уже объяснил, дар: 
познания (ст.8), при всем важном зна- 
чении его, не предполагает обладания 
совершенным знанием. И способность к 
пророчеству, сколь решающую роль ни 
играет онав жизни Церкви, — ограничена 
определенными рамками. Духовные да- 
ры являются временным благослове- 
нием, данным до наступления соверавен- 
ного (века). Придет день, когда способст- 
вующие наступлению сго, они уступят 
место совершенному. 
Что имел Павел в виду под словами 
„когда же настанет совершенное”, вызы- 
вает много споров, Одни считают, что он 
подразумевал время, когда будет завер- 
иено написание Нового Завета. Но в 
свете 12-го стиха эта точка зрения пред- 
ставляется маловероятной. Существует‘ 
иная — что „совершенное” не настанет до 
тех пор, пока не будут сотворены новое 
небо и иовая земля. Третьи понимают 
Под „совершенным” состояние Церкви ко 
времени второго пришествия Христа, 
когда Божня программа в отношении нее 
будет завершена. Во многом именно эта: 
точка зрения представляется верной, 
особенно всвететого отголоска, который : 
она находит в последующих стихах, где 
Павел разбирает вопросы, имеющие от- 
ношение к духовному возрастанию и 
становлению. 
13:11. К образу возрастания и раз- 
вития человека Павел прибегает и в 
другом месте, где тоже говорит о назна-' 
чении духовных даров. В Еф. 4:11-16 он 
прямо заявляет, что цель даров — в 
приведении церкви из младенческого 
возраста в состояние возмужания. Одной 
то же греческое слово телейон („совер- 
шенство”) употреблено ив 1 Кор. 13:10 ив* 
Еф. 4:13, где по-русски это место пере- 
дано как „в мужа совершенного”). В По- 
слании к Ефесянам понятие „совершен-! 
ства” определяется как достижение „лол- 
ного возраста Христова”. Такое состоя- 
ние, очевидно, не может наступить до 
второго пришествия Христа. 
Можио предположить, что то же са- 
мое имеется в виду и в даниом месте | 
Послвния к Коринфянам. Павел опять 
прилагает свои рассуждения к самому 
себе (ср. ст. 1-3). Используемый им прием 
трехкратности: „говорил... мыслил ... 


рассуждал”, вероятно, должен был пе- 
рекликаться с таковым в 8 стихе: необ- 
ходимость в упомянутых в нем дарах 
отпадает с наступлением совершенного 
возраста. Слово стал нужно, конечно, 
понимать в контексте приведенного при- 
мера. Оно не означает, что лично Павел 
или вся церковь уже достигли совершен- 
ства (ср. Фил. 3:12). Им, с другой сто- 
роны, не устраняется перспектива посте- 
пенного упразднения тех или иных ду- 
ховных даров — по мере достижения 
Церковью совершенства. 

13:12. Город Коринф славился своими 
бронзовыми зеркалами, их-то Павел и 
подразумевает в своем последнем наг- 
лядиом примере (в англ. Библии нет сло- 
ва „стекло”, но говорится лишь о не- 
совершенном отражении). „Совершен- 
нос", упомянутое в 10 стихе, и подра- 
зумеваемое в нем „несовершенное” 
удачно уподоблены апостолом контрасту 
между тем, как видится нам чье-то лицо, 
отраженным в бронзовом зеркале (туск- 
лое отражение), и тем, какое впечатление 
получаем от него, увидев прямо перед 
собой. Таков и контраст, говорит он, 
между несовершенным временем, в кото- 
рое он жил и писал, и тем, совершенным, 
что ожидаетего и Церкозь впереди, когда 
нынешнее частичное („гадательное”) вй- 
дение сменится видением совершенным. 
Тогда Павел увидит (познает) Бога (ср. 
15:28; 1 Иоан. 3:2) так, как Бог видит 
(знает) Павла теперь. Тогда на смену 
неполному зианию (ср. 1 Кор. 8:1-3) при- 
дет совершенное познание Бога. 

13:13. Свое описание любви ап. Павел 
завершает триадой, в которую включает 
ее: вера, надежда, любовь. Много споров 
ведется относительно того, хотел ли он 
этим сказать, что вера и надежда так же 
вечны, как и любовь. Объяснение, воз- 
можно, имеется в ст. 7. Вера, как и иа- 
дежда (ср. Гал. 5:5-6), — вечны, будучи 
проявлениями любви. И всякий „дости- 
гающий” любви (1 Кор. 14:1), обретает 
„превосходнейший путь” (12:316), пото- 
мучто имеющий любовь отмечеи знаком 
ее на вечные времена. Итак, духовные 
дары однажды будут упразднены, ио лю- 
бовь будет сущестовать вечно. 

3) Пророчество превосходнее языков 
(14:1-25).13 глава представляет собой са- 
мое возвышенное „лирическое отступле- 
ние” во всех когда-либо написанных по- 
сланиях. И все таки она — именно от- 
ступление от центральной темы даров и 


1 Коринфянам 13:12—14:1 


их использования Церковью, которую 
Павел начал в 12 главе и завершает в 14-й. 
В 12 главе апостол прямо заявляет корин- 
фянам, что. они извратили самое назна- 
чение духовных даров, которые, вместо 
того, чтобы быть фактором объединения 
церкви, сделались у: них поводом к раз- 
делениям и разногпасиям (подчеркнуто в 
12:21 25) Торжеству фракциоиного духа 
в их церкви способствовало то, что ко- 
ринфяне злоупотребляли личной свобо- 
дой и стремились к самовозвеличению 
друг перед другом, пренебрегая при 
этом нуждами своих братьев. Этот-то 
эгоизм во всех его проявлениях и усугуб- 
лял каждую из. их проблем, в которые 
апостол вникает, начиная с.8 главы. 

Представляется, что ключом к проб- 
леме правильного и превратного поль- 
зования дарами, было в коринфской цер- 
кви чрезмериосувлечение языками — тем 
даром, в котором, по-видимому, заложе- 
на особая тенденция отвращать. вла- 
деющего им от того, что направлено на 
общую пользу (см. 12:7). и.пробуждать в 
нем. мление к самовозвеличиванию 
(14:4). Увещания Павла имели целью не 
подавить пользование в этой церкви да- 
рами (14:39; см. 1 Фес.. 5:19-20), но по- 
ставить его под контроль. любви. Дейст- 
вие даров Духа Святого дблжно выверять 
плодами главным; из. которых яв- 
ляется любовь (Гал. 5:22). Только тогда 
дары содействуют назиданию церкви в 
целом (14:5) ипрославлению Бога (14:25, 
33, 40). Приводя примеры и наставляя, 
Павел сравнивает (и противопоставляет 
друг другу) увлечение коринфян даром 
языков с их равнодушным отношением к 
дару пророчества. 

14:1. То, что глава 13 является, хотя и 
возвышенным , ио — отклонением от 
темы, видно из того, как сплетает 
апостол воедино две тематические „ни- 
ти”, одиой из которых заканчивается 12 
глава (ст. 31), а другой — начинается гл. 
14 (ст. 1). Павел использовал так назы- 
ваемый обратный параллелизм — из- 
вестный литературный прием, при кото- 
ром сопряженные или аналогичные по 
смыслу слова, фразы или идеи связыва- 
ются перестановкой их мест в речевом 
потоке — по принципу а, б1, 62, а2. В 
заключение рассуждения о единстве и 
разнообразни даров Павел призвал ко- 
ринфян „ревиовать” (а!) одарах ббльших, 
ради иазидания всей церкви (см. 12:31). 
Тут же он, одиако, утверждает (61), точ- 
нее, подразумевает, что сколь бы заме- 
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чательными и полезными ин были эти 
дары, существует нечто превосходящее 
их, а именно путь (или образ) жизни 
(гл.13). Главой 14 подхвачена заверща- 
ющая иота 12 главы — Павел побуждает 
(6:) своих читателей идти упомянутым 
путем, т.е. достигать любви (14:1), сделав 
это стремление определяющим в своей 
жизни (см. Иоан; 13:34-35). Это, в свою 
очередь, поведет их к желанию (а2) даров 
духовных („ревности о них”), больший 
среди которых есть дар пророчества (см. 
1 Кор. 12:31). 


14:2. Что Павел имел в виду под сло- 
вами на незнакомом языке, остается 
спориым вопросом. Согласно распро- 
странениой точке эрения, апостол вла- 
гает в слово „язык” (глосса) отрицатель- 
ный смысл, подразумевая характерную 
для языческих религий первого века экс- 
татическую (произносимую в экстазе) 
речь (или бормотание), которыми изъ- 
яснялись пророчицы (сибиллы). Самой 
известной из 10 сибилл древнего мира 
была та, что пророчествовала в городе 
Куме (о ней пишет в своей „Энеиде” 
римский поэт Вергилий). Другие видят в 
„говорении на языках”, которого касает- 
ся апостол в 1 Кор., экстатическую речь, 
подобную речам Пифии, женщины- 
оракула в городе Дельфы, или „языку”, на 
котором говорили охваченные безумным 
экстазом менады (вакханки) греческого 
бога Диониса (о них пишет, в частности, 
поэт Овидий в своих „Метаморфозах”). 
То, что коринфяне могли рассматривать 
свой дар как аналогичный „дару” языч- 
ников, вполне воэможно, ио трудно 
считать изучным выводом предположе- 
ние, будто Павел под словом „языки” 
понимал упомянутые языческие заклина- 
ния. Питательной почвой для богослов- 
ских концепций этого апостола и обыч- 
ным источником, откуда ом черпал свои 
термины и выражения, служил Ветхий 
Завет. Это, в частности, видно из упот- 
ребления им слова глосса (язык), помимо 
глав 12—14 Первого Послания к Корин- 
фянам. Если в них ои употребляет это 
слово 21 раз, то в других своих посланиях 
только 3 раза. Причем в каждом из трех 
случаевэто или прямая цитата из Ветхого 
Завета (Пс. 5:10 — в Рим. 3:13; и Ис. 45:23 
— в Рим. 14:11), или намек на нее (Ис. 
45:23 — в Фил. 2:11). Во всех этих трех 
случаях Павел употребляет слово „язык” 
в переносном смысле. В хорошем (Рим. 
14:1; Фил. 2:11) или плохом значении 


(Рим. 3:13) пользуется он этим словом, 
смысл сказанного им — всегда совер- 
шевно ясен, То же самое верно в отно- 
шении слова глосса, где бы ни встре- 
чалось оно в Новом Завете. Употреблено 
ли оно буквально — для обозначения 
соответствующего органа человека 
(напр., у Мар. — 7:33; у Иак. — 3:5; вОтк. 
16:10), или в переносном смысле (напр., 
Деян. 2:11; Отк. 5:9; 7:9; 10:11; 11:9; 13:7; 
14:6; 17:15), нигде не подразумевает оно 
„говорения” в состоянии экстаза. Еслй 
разумно объяснять неизвестное с по- 


мощью известного и непонятное — по-- 


средством понятного, то воистину нелег+ 
ко будет доказать свою правоту тем, 
которые видят в слове „язык” какое-то 
иное значение, помимо, действительно 
ему присущего. 

Важно понять контекст этого стиха. В 
нем идет речь о собранни коринфских 
верующих (1 Кор. 11:2—14:40 и особенно 
14:4-5), в котором говорили на разных 
языках, не имея переводчиков (см. ст. 13, 
19). По-видимому, ни для кого из членов 
коринфской церкви языки эти не были 
родными (см.ст. 10-11), и никто из них не 
обладал  сверхъестественным даром 
истолкования этих незнакомых языков. 
Таким образом произносимое оста- 
валось тайною, сверхъестественного ра- 
зумения которой Бог в этом конкретном 
случае (коринфянам) не дал. В результате 
„говорение #а языках” не приносило 
никакой пользы коринфской церкви в це- 
лом, а лишь известное иазидание (ст. 4) 
самому говорившему, в собственном его 
духе (ст. 2; ср. ст. 14), т.е. в чувствующей 
и разумеющей частиего „Я” (ср. Мат. 5:3; 
Деян. 17:16; 2 Кор. 2:13). 

14:3. Тот же, кто обладал даром про- 
рочества (ср. 12:10), говорил на языке 
слушавших его, в данном случае — на 
греческом, и наставлял их, провозглашая 
Слово Божие таким образом, что оно 
действовало в назидание им, увещаные и 


14:4. Итак, говорящий на незнакомом 
языке (см. 12:10), не имея при этом дара 
истолкования его (см. 12:10), мог нази- 
дать только самого себя, но не других в 
церкви. Назидание это проистекало из 
осознания им того факта, что вот он, 
имеющий дар, получает подтверждение, 
что является объектом Божней благодатн 
(ср. 12:18, 28) и в состоянии возиосить 
хвалу Богу (14:16; по-русски — „благо- 
словлять” Его). Хотя би исам непонимал 


того, что говорил, ои исполнялся вдо- 
хновения, приходил в состояние радост- 
ного возбуждения, эйфорни. Само посебе 
это неплохо. Павел вовсе не был сторои- 
ником холодного, бесстрастного покло- 
нения Богу. И все-таки дары даются не 
только для личиого обогащения, ио и для 
пользы другим (12:7; ср. 10:24; 1 Пет. 
4:10). Назиданнесамого себя и радостное 
при этом иастроение часто были побоч- 
ными, так сказать, продуктами исполь- 
зования своего дара по праву, одиако, не 
ради этого, в первую очередь, дается че- 
ловеку духовный дар. 

14:5. Павел не имел иамерения при- 
низить дар языков, ио движим был же- 
ланием подчеркнуть превосходство дара 
пророчества. Нет ничего плохого в даре 
„иных” языков, Павел даже хотел бы, 
чтобы все коринфяне „говорили языка- 
ми”. Впрочем, то же самое сказал он ио 
даре оставаться в безбрачии (7:7), однако, 
ин в том ни в другом случаях он не 
ожидал, что все последуют его примеру. 
Поскольку оба эти дара даются Богом, 
их не следует принижать. В собрании, 
однако, дар пророчества и пользование 
им гораздо предпочтительнее „говорения 
на языках” без истолкователя, хотя бы 
потому, что пророчество служит нази- 
данию других людей. Как уже ранее от- 
мечалось, дар языков сыграл важную 
роль при утверждении церкви, а потому 
значение его временно (см. ком, на 13:8). 
Отсюда наставления апостола коринфя- 
нам, которые неправильно пользовались 
даром языков, не следует рассматривать 
как указание пользоваться этим даром в 
наше время (см. ком. на 14:21-22). 

14:6. На двух примерах (ст. б и 7-9) 
Павел поясняет сказанное. В первом он 
приводит самого себя, вспомнив, 
возможио, то время, когда пришел в 
Коринф впервые. Он мог бы начать про- 
поведывать им Евангелне на непонятном 
для них языке (см. ст. 18), ио в лучшем 
случае невызвал бы укоринфян никакого 
ксебе интереса (ст.11), в худшем же — его 
попросту осмеяли бы (ст. 23). Но ои 
пришел к ним тогда с откровением от 
Бога (см.2:10), послужив им даром про- 
рочества (12:29), ои поделился с ними 
своим познанием (ср. 2:12), послужив им 
и как учитель (12:29); ср. с 14:26 — так что 
они могли понимать и реагировать нато, 
что апостол говорил им (ст. 24-25). 

14:7-9. Второй пример взят Павлом из 
мира музыки: как распознать мелодию 


1 Коринфянам 14:5-17 


или трубный призыв к битве, если игра- 
ющие иа свирели, гуслях или трубе не 
производят раздельных тонов! Для слу- 
шающих они в таком случае бесполезны; 
лишь производят раздражающий шум 
(ст. 7) и даже могут послужить причиной 
поражения (ст.8). 

14:10-12. Общение между людьми 
действует на тех же принципах, что и 
„общенне” посредством музыкальных 

нтов. Фразы „различных слов” в 
10 ст., „неопределеиный звук” в 8-м и „из- 
дающие звук” в 7-м — имеют в греч. 
оригинале одио и то же существительное 
„звук” (фонен), соответственно во множ. 
и един.числах. Звуки, производимые че- 
ловеком, будучи лишены ясного значе- 
иия, — остаются именио пустыми, бес- 
смысленными эвуками. Таковые и изда- 
вали коринфяне, когда говорили на 
„иных языках” без истолкователя. Вот 
почему Павел, не угашая их интереса к 
духовным дарам, поощрял их „ревно- 
вать” о тех из них, которые служили бы к 
назиданию церкви (ст. 12; ср.12:31; 14:1). 

14:13. Через истолкование языков, как 
и через пророчество, можно назидать 
церковь (см. Деян. 19:6). Поэтому и сле- 
дует просить у Бога дар истолкования. И 
если в церкви нет никого, имеющего этот 
дар, то имеющий дар иных языков дол- 
жен молчать (1 Кор. 14:28). 

14:14-15. Верно и то, что, сколь благо- 
датен ни был бы дар „иных языков” для 
имеющего его (см. ст. 4), он становится 
иамного полезнее в сочетании с даром 
истолкования, потому что в этом случае в 
молитве, возносимой верующим, участ- 
вуют не только чувства его, ио и разум. 

14:16-17. Заметим, что в англ. Библии, 
вместо „простолюдина”, стоит „тот, кто 
ие понимает”. Если верио, что говорящий 
иа ииом языке и сам бы имел более 
полную радость от общения с Богом, 
имей ои дар истолкования (ст. 15), то тем 
более верно, что всякий слышащий его, 
ио не имеющий того же дара, не может 
сопереживать с ним. Разве что другие 
говорящие иа языках могут „заразиться” 
его радостным возбуждением. Но хри- 
стианин, владеющий другим даром, нуж- 
дается в ясном понимании произиосимо- 
го, чтобы иметь от этого благословение 
для себя и основание согласиться со ска- 
занным, произнеся Аминь. Однако без 
истолкования языка такое понимание не- 
возможно, как невозможно н назидание 


брата. 
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14:18-19. Желая несколько „обуздать” 
энтузиазм кориифан по части „иных язы- 
ков”, Павел вовсе неуподоблялся лисице, 
отвернувшейся от винограда, потому что 
ои „зелен”. Даром говорения на языках 
он владел больше, чем кто-либо из них. 
Однако нев собственном ублаготворении 
был онзаинтересован в первую очередь, а 
в том, чтобы служить другим и тем про- 
славить Бога (см. 10:31-33). Потому-тои 
не пользовался он своим даром иных 
языков в церквы, где предпочитал пользо- 
ваться даром пророчества (14:6). И это 
соответствовало воле Божией. Но при 
каких же тогда обстоятельствах содей- 
ствовали „языки“ осуществлению цели 
Божией? На этот вопрос Павел отвечает 


14:20. Безмериая увлеченность ко- 
ринфян даром иных языков была в глазах 
Павлаеще одним признаком их духовиой 
незрелости и мирского состояния (ср. 3:1- 
3). Он, однако, надеялся, что это изме- 
нится, рассчитывая в особенности на то, 
что они осознают важность для церков- 
ных собраний дара пророчества. На это и 
напразлены его заключительные слова 
(14:21-25), в которых ои противопостав- 
ляет пророчество языкам, завершая об- 
ращение, с которого начинает эту главу. 

14:21-22. Подведение итога в стихах 
21-25 апостол начинает с цитаты из про- 
рочества Исаии, обвиняющего Израиль 
(Ис, 28:11-12). Поскольку Израиль отка- 
зался слушать слово Божие, которое го- 
ворилось ему через пророков, Исаия 
предсказывает, что Бог ствнет говорить к 
евреям иначе. Им предстоит услышать 
речь для них непонятную, (ассирийскую), 
хоть и ие бессмыслеиную (см. 4 Цар. 
17:23). Чужой язык символизировал от- 
вержение Израиля Богом (ср. Втор. 
28:49; Ис. 33:19) в ответ на его жестоко- 
выйное противление Ему (см. 4 Цар. 17:14; 
Деян. 7:51), он послужит знамением кары. 


Это и представляется значением, ко- 
торое Павел вкладывает в понятне „иных 
языков”. Непонятные для молящихся ре- 
чи, звучавшие в собрании, видимо, свиде- 
тельствовали о разделении, существо- 
вавшем между коринфянами и Богом. 
Следовательно они были знамением не 
для верующих, а для неверующих (ср. в 
Мат. 13:10-15 опритчах); пророчество же 
напротив, для верующих в назидание им 
(1 Кор. 14:3). 

14:23-25. Итак, языки полезны в соб- 
рании верующих только в случае истол- 
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кования. Но в коринфской церкви их, по- 1 
видимому, не истолковывали. Владею- = 
щие этим даром просто пользовались 
им как сесть, и при том безудержио, при- 
водя вэамешательство других верующих % 
(ст. 16). Более того, недавние их при- 
хожане (словом „незнающие” переведеио 
греч. идиотаи, означающее тех, которые 
приходят, ио верующими ие являются; 
словом „неверующие” передано греч. 
апистои — те, которые знали евангель- 
скую весть, но ие были еще убеждены в 
истинности ее, в отличие от „неверую- 
щих” в ст. 22, которые прямо отвергали 
Божие слово) сочли бы попросту смеш- 
иым поведение говорящих на языках: 
..ве скажут ли, что вы беснуетесь? А это, 
по мнению Павла, никак не служило делу 
Христа в Коринфе. Пророчествования же 
были весьма желательны, потому что не 
только верующим служили во благо (ст. 
3); они и неверующих не в волны хаоса 
погружали, но убеждали (ср. Иоан. 16-8) 

и обличали (1 Кор. 2:15), и те чувствовали 1 
потребность в покаянии (... тайны серд- .: 
ца... обнаруживаются) и в том, чтобы 
склоииться перед Богом (и ... поклонится 
Богу...). 

4) О соблюдении порядка при поль- 
зованни дарами (14:26-40). В этом раз- 
деле Павел подводит итогтеме духовных 
даров (гл. 12-14). Одновременно ои по- 
дытоживает и тему христианской свобо- 
ды в ее связи со служениём Богу (11:2- 
14:40). Что особенно удивляет современ- 
ного читателя, так это отсутствие упо- 
мнианий о каком бы то ни было порядке 
проведения службы, как и ссылок на лиц, 
ответственных за то или иное церковное 
служеине. Напрашивается вывод, что все 
члены церкви непринужденно и иепосред- 
ственио пользовались теми дарами, 
которые имели, для служения собратьям. 


14:26. Здесь, как и во всем послании, 
Павел, обращаясь к коринфянам, назы- 
вает их братия, понимая под этим общим 
термииом не только мужчин, ио и жеи- 
щин (см., иапр., 1:10; ср. с 1 Пет. 53:9). В 
процессе церковных собраний каждый 
волеи был служить своим „вкладом”, 
будь-то псалом или ноученые (см. 1 Кор. 
14:6; возможно. иа основании какого-то 
места из Ветхого Завета), или открове- 
ние, которое могло исходить от име- 
ющего дар пророчества (ср. ст. 6, 29-32), 
или сказанное на языке, с последующим 
истолкованием). Это свободное участие в 
служении контролировалось лишь прин- 


ципом любви. Все, что говорилось и де- 
лалось в церкви, должно было служить 
общему назиданию (см. ст. 5-6). 

14:27-28. Хотя какого-то определен- 
ного порядка в проведении собраний не 
существовало, благопристойность в цер- 
кви все же должна была соблюдаться 
(ст.40). Необходимо было обеспечивать 
разумное и гармоничное участие одарен- 
ных членов церкви в служении. Так из 
имевших дар языков не более двух или 
трех человек должны были прибегать к 
нему на протяжении одного служения, и 
топо очереди, и в том только случае, если 
вцеркви присутствовали наделенные да- 
ром истолкования. Если же истолко- 
вателя не было, то говоривший иа языке 
должен был молчать. Хотя этот дар, при 
отсутствии истолкователя и не приносит 
пользы церкви, в других смыслах он был 
полезен (см. ст. 4, 14-15, 22). 

14:29. Наставление для имеющих дар 
пророчества было таким же, как для 
имевших дар языков. Не более двух или 
трех пророков могло говорить на каж- 
дом собрании, а в том, что ими было 
сказано, следовало тщатсльио разобра- 
ться. Поскольку они говорили по-грече- 
ски, то прочие в собрании понимали их и 
могли об этом „рассуждать”. (А, может 
быть, „прочие” обращались к тем, кто 
имел дар различения духов.) Дело в том, 
что словом „рассуждают” переведен гла- 
гол диакринетозан, того же корня, что и 

ительное диакрисеиз, употреб- 
ленное в 12:10, где речь идет о „различе- 
нии духов”. То есть „прочие” пусть „раз- 
личают”: ведь на них лежала ответствен- 
ность — определять, действительио ли 
сказанное исходило от Бога (см. 1 Иоан. 
4:1). 

14:30. Пророк мог получить откро- 
вение в видении или во сие, еще до начала 
Богослужения, иа котором ои, конечно, 
сообщал о нем собравшимся. Но откро- 
вение могло быть им получеио и во время 
собрания. И если такое случалось, то 
пророк, начавший говорить прежде, 
должен был уступить место тому, кто 
получил внезапное откровение. Какой 
- бы характер ни иосили собрания у ко- 
рнифян, скучными они не былн. 

14:31. Пророкам следовало руковод- 
ствоваться тем же принципом, что и 
имевшим дар языков. То, что изрекалось, 
должно было служить всем для поучения 
и утешения (см. ст.3). 

14:32-33а. Павел, очевидно, не считал, 
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что пророки в коринфской церкви вели 
себя более сдержанно, чем их собратья, 
имевшие дар языков. Поэтому он и тем и 
другим дает аналогичное наставление 
(ст. 28). Под выражением духи проро- 
ческие понимается дар пророчества, ко- 
торый не был чем-то, что владело про- 
роком, но — тем, чем пророк мог и 
должеи был управлять (см. ст. 30). Если в 
собрании уже высказались два или три 
пророка, то иные, владевшие даром или 
имевшие, что сказать, могли воспользо- 
ваться для этого другим собранием. 
Церковь не была форумом, предназна- 
чениым для лнчного возвышения и само- 
прославления, но — таким местом, где 
верующие должны были назидать друг 
друга и прославлять Бога (ср. 10:31-33). 
Как само богослужение, так и принима- 
ющие в ием участне, должны отражать 
характер Бога, а Бог ие есть Бог иеуст- 
ройства, но мира, и Дух Его действует, 
производя соответствующий плод (Гал. 
5:22) в жизни верующих. 

14:336-36. Некоторые ранние перепис- 
чики, сочтя, что стихи 34-35 здесь неу- 
местны, перенесли их в конец главы. Сре- 
ди комментаторов Библии есть и такие, 
которые вообще считают их чьей-то 
вставкой н, значит, не заслуживающими 
внимания. Это — крайняя точка зрения, 
но, поскольку точный смысл этих 
стихов трудно уяснить, нецелесообразно 
было бы и придавать им чрезмериое зна- 
ченне. Представляется, что, высказыва- 
ясь о женщинах в таком роде, ап. Павелв 
первую очередь руководствовался тем 
же, чем и в предыдущих стихах, обра- 
щеиных к верующим, которые владели 
дарами языков и пророчества. В каждом 
из этих случаев члены коринфской церкви 
нуждались в самоконтроле, который, в 
первую очередь, проявлялся бы в умении 
молчать (ст. 28,30,34) — ради того, чтобы 
в собрании царила мирная обстановка. 

Очевидно, некоторые коринфянки 
нуждались в том, чтобы слышать это 
почаще. Ибо не только тем, что являлись 
в церковь с непокрытыми головами, со- 
грешали они (11:2-16), и Павел не соби- 
рался молчать на этот счет. 

Неясно, советоввл ли апостол мол- 
чать в церкви только замужним женщи- 
нам или всем женщинам вообще (см. 11:2- 
16). Греч. слово гинейкес, переводимое 
как жены, обычно относилось именно к 
женщинам вообще (как всюду в 11:3-15), 
либо к незамужним женщинам (см., 
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напр., 7:34), но также и кзамужним (как в 
5:1; 9:5 и везде, где оно встречается в главе 
7, за исключением 7:34). Только в кои- 
тексте можио различить значение этого 
слова. 

Два момента говорят о том, что вэтих 
стихах Павел имел в вицу замужних 
женщин. Во-первых, фраза быть в под- 
чиненим („подчинение” — гипотас- 
сестосан; ст. 34). Где бы это слово ни 
встречалось в Новом Завете по отноше- 
нию к женщине, всегда подразумевается 
замужняя женщина, обязанная подчи- 
няться своему мужу (Еф. 5:22; Кол. 3:18; 
Тит. 2:5; 1 Пет. 311, 5). 

Во-вторых, о том же говорит и фразау 
мужей своих (1 Кор. 14:35), которых 
женщины, желающие „чему научиться”, 
должны были спрашивать дома. Ясно, 
что иезамужняя женщина просто не мог- 
ла последовать такому совету (см. 7:34), 
как и женщина, которая имела неверую- 
щего мужа (см. 7:13). 

Часто в качестве места, параллельио- 
го этому, приводят 1 Тим. 2:11-15, где 
женщине предписывается спокойно вести 
себя во время служения, ио и там тоже 
речь, пожалуй, идет о замужних женщи- 
нах, поскольку к иезамужним не могло 
относиться сказанное в ст. 15. Кроме 
того, когда Ева иарекается именем своим 
в Ветхом Завете, то нарекается им как 
жена Адама (Быт. 3:20; ср. 2 Кор. 11:2-3 — 
единственным в Новом Завете местом, 
помимо 1 Тим. 2:13-14, где упомниается 
Ева), и ее обязанность подчиняться ему 
коренится именно в этом (Быт. 3:16 — 
возможио, Павел подразумевал именно 
этот стих в 1 Кор. 14:34). И еще: слово 
гесичия, употреблеииое в 1 Тим. 2:11-12, 
означает „покой”, „порядок” ( в русском 
тексте сказано — „в безмолвни”) тогда, 
как глагол сигао в 1 Кор. 14:28, 34 озна- 
чает „хранить молчание” (см. ком. на 
Е Тим. 2:1 1-14 и 2 Фес. 3:12). 


Таким образом Павел хотел, чтобы 
„хранили молчание” замужние женщины, 
мужья которых иаходились тут же, в соб- 
рании, однако, не возбранял активно 
участвовать в богослужении прочим 
женщинам, если они были одеты, как 
положено(см. 1 Кор. 11:2-16). Замужние 
же своим молчанием должны были сви- 
детельствовать о покориости мужьям (а 
отнюдь не опринижениости своей). Такое 
поведение противопоставляется апосто- 
лом беспорядку, который возникает в 
церкви, когда женщины разговаривают 


со своими мужьями во время собрания, ` 3 
Коринфяне не имели никакого осно-ч 
вания считать себя людьми исклюбь 
тельными — всмысле своей способностя 
толковать или принимать Слово Божие: 
(14:36). Оии, подобио святым во всех цер- $} 
квах (ст. 336) должны были покориться 3 
Божией истине, согласуя с ней все свое} 
поведенне. к 
14:37-40. Здесь Павел подводит итог 
не только повелениям, высказанным им 
непосредственио перед этим (ст. 336-36), 3 
но и всему, что говорил о неверном и бес- 3 
порядочном в богослужении коринфян, 
нуждавшемся в исправлении (11:2-14:36). 
Апостол ожидал возражений со стороны 
некоторых из них (см. 11:16; 14:36), но 
предупреждал тех, кто станут возражать $ 
ему, что это иавлечет иа них опасность -з 
(см. 4:18-21). Дело в том, что в англ. 
Библии стих 38 передан иначе, чем в:3 
русской Библии, а именио: „Кто же пре- 3 
иебрежет ими, тот сам будет пренебре- 7? 
жен” (подразумевается — Богом, в по- % 
следний день; ср. 3:17; Быт. 9:6; Мат. & 
10:32-33), поскольку своим поведениемон 3 
свидетельствует, что никогда ие знал 
Господа (см. 1 Кор. 8:3; Мат. 7:22-23; 1 5 
Иоан. 4:6). В заключение Павел призы- 
вает коринфян „ревновать” в первую 
очередь о тех дарах духовных, которые 
назидали бы церковь в целом (12:31; 14:1), 
ис не судить худо о других дарах. Им 
следует позаботиться о том, чтобы служ- 
бы в их церкви совершались благопри- 
стойно (ср. 11:2-16; 14:26-36) и чинно (ср. 
11:17 -34; 14:26-33). 


В. Учение о воскресении (гл. 15) 


Некоторые полагают, что Павел по- 
местил эту главу, в которой трактует \} 
вопрос воскресения, в конце послания, по \ 
той причине, что считал: твердая верав № 
воскресение поможет решению миогих 
проблем корнифской церкви. Вполнеоче- | 
видно, что если для людей с таким скла- 
дом ума, как у древних греков, проповедь 
о Христе распятом была ”безумием” 
{1:23), то, несомненно, как таковое же 
воспринимали они и прямо из нее выте- 
кающую доктрину воскресения (ср. Деян. 
17:31-32). Отрицание, хоть и не впрямую, 
факта воскресения некоторыми корнифя- - 
нами, сказывалось, по-видимому, в их - 
убеждении, что в настоящий вех именно - 
благословения „материи”, исходящие от 
Бога, достигают своего апогея (1 Кор. 
4:8; ср. 6:2), а потому они и не беспо- 
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коились о последствиях своей безнрав- 
ственности в сфере отношений между 
полами (5:1; ср. 6:9, 13-14). 

Как и о других проблемах, уже рас- 
смотренных им (1:10-6:20), о неверии не- 
которых коринфяи в воскресение мерт- 
вых Павлу, очевидно, кто-то сообщил 
(15:12): сами оии не спрашивали его об 
этом в своем к нему письме (ср. 7:25; 8:1; 
12:1; 16:1, 12). Как и тогда, когда он 
отвечал фессалоникийцам (у которых 
также возникла путаница в представле- 
нии о воскресении мертвых — 1 Фес. 
4:13—18), Павел начинает с утверждения 
основы веры (см. 1 Кор. 15:3-4; 1 Фес. 
4:14) и затем развивает эту тему. 


1. НЕИЗБЕЖНОСТЬ ТЕЛЕСНОГО 
ВОСКРЕСЕНИЯ (15:1-34) 


а. Доказательства на основании 
фактов, зафиксированных в 
истории (15:1-11) 


15:1-2. Евангелие, которое благовест- 
вавал Павел в Коринфе (2:1-2), не изме- 
нилось, но апостол опасался, что, коль 
скоро в церкви принижалось значение 
вести о распятом Христе и ее роли в 
жизни верующих, то же самое могло 
происходить и в отношении вести о во- 
скресении Христа. Между тем, и первая и 
вторая вести играли существенную роль в 
процессе спасения коринфяи (ставя пер- 
вый глагол 2-го стиха в настоящем вре- 
мени — спясаетесь, Павел подразумевает 
осиящение, которое длится, пока хрис- 
тианин живет на земле). Отвергать во- 
скресёние тела — значит выхолащивать 
„Евангелие” и делать веру тщетной (по- 
греч. букв. — „беспричинной”; см. ст. 14, 
17) — ведь объект ее не заслуживает в 
таком случве внимания (ср. 15:13, 17). 
Нельзя верить в Благую Весть, не сохра- 
няя твердой веры в воскресение Христа. 
Не имеющий такой веры верует тщетно 
(ср. Мат. 13:18-22). 


15:3-5. Павелвключает и себя самого в 
число верующих, которые приняли исти- 
нуо смерти Христа за грехи всех людей и 
о Его воскресении. Эти стихи, будучи 
сердцевиной евангельской вести, для 
первых христнан были выражением сим- 
вола их веры, и апостол говорит об этом 
как об имеющем первостепенную важ- 
ность (по-русски это передано фразой: 
Ибо я первоначально препюдал вам). 
Этот символ веры зиждился иа двух ут- 
верждениях: Христое умер за грехи на- 
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шир... и воскрес. Достоверность их под- 
тверждается как Писанием (см. Пс. 15:10; 
Ис. 53:8-10), так и зафиксированными в 
истории и подтвержденными временем 
свидетельствами пюдей, которые жили в 
ту пору и видели Христа как „во гробе”, 
так затем и вне его. Тот факт, что Он был 
погребен, несомненно говорит о Его 
смерти, а то, что после этого Ои являлся 
людям, свидетельствует о Его воскресе- 
нии. К апостолу Петру (Кифе), первым 
увидевшему воскресшего Христа, присо- 
единились затем и остальные ближайшие 
ученики Господа, удостонашиеся той же 
чести. 


15:6. Позже гораздо большей группе 
верующих явился воскресший Христос. 
Более нежели пятистам братый — это, 
возможно, те самые люди, получившие 
напутствие Господа, которое записано в 
Мат. 28:18-20 (ср. Деян. 1:3-8). И посколь- 
ку большая часть их была еще в живых, 
когда Павел писал это послание, они 
могли лично засвидетельствовать о во- 
скресении Иисуса Христа. 

15:7-8. На протяжении истории явле- 
ния Воскресшего неоднократно отверга- 
лись иа том основании, что последова- 
тели Его видели-де Христа „глазами ве- 
ры”. Однако Павел”Мог сослаться и на 
свидетельства Двух людей, которые не 
были верующими, когда увидели вос- 
кресшего Спасителя, Первым был брат 
Иисуса по матери — Иаков, а вторым — 
он сам. Иаков, подобио Павлу, потому, 
вероятно, н уверовал (ср. Иоан. 7:5 с 
Деян. 1:14), что ему явился воскресший 
Христос (Деян. 9:3-6; 22:6-11). Стих 8 в 15 
главе передан по-русски совершеино не 
так, как по-англ. н иа др. европейских 
языках. По-англ. стоит: „...мие, как не 
прошедшему нормальный процесс рож- 
дения”; возможно, русское „изверг” иадо 
понимать как „не в должное время из- 
вергнутый из чрева”, т.е. Павел как бы 
считал себя „недоноском” в духовном 
отношении, может быть и потому, что не 
сопутствовал Христу во время Его зем- 
ного служения (ср. Деян. 1:21-22). Мысль 
эту можно понять несколько иначе: дру- 
гие апостолы пали к ногам Господа с 
дерева нудейства, словно созревшие пло- 
ды; Павел же как бы насильственно был 
вырван Христом из недр йудейства, не 
будучи внутренне подготовлен к тому, 
чтобы стать Его апостолом. Представ- 
ляется, что апостолов было больше, чем 
упомянутые прежде „двеиадцать” (ср. 
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ком. на Еф. 4:11), но всех их объединяло 
то, что оин лично видели воскресшего 
Христа (1 Кор. 1:9), и это обстоятельство 
заставляло Павла считать себя послед- 
ним из них. 

15:9. Поскольку он был последним, 
словно малпорослый последыш, не во 
время родившийся, Павел называет себя 
наименьший из апостолов. Он даже счи- 
тает себя менее других достойным быть 
апостолом, так как ранее гнал церковь 
(ср. Деян. 22:4; | Тим. 1:15-16), служи- 
телем которой стал теперь (2 Кор. 4:5). 

15:10. Однако он осознает и то, чтоего 
прошлое — это лишь фон, на коем разво- 
рачивалось действне благодати Божней 
(см. 1:3), которая в нем, Павле, вызвала 
такой горячий отклик. В ревностном 
своем служении Богу он ив самом деле не 
имел себе равных (ср. 9:19-29). История 
Церкви подтверждает, что благодать Его 
..ме была тщетна в ап. Павле, который 
действительно более... потрудился, чем 
другие апостолы, поскольку ом больше 
путешествовал, чем они, больше перенес 

гонений, больше написал посланий и 
больше основал ‘церквей. Впрочем, 
апостол сознавал и с этим сознанием 
служил, что не своею силою достигал 
всех этих результатов (3:6), но силой 
Божией (2:4-5). " 

15:11. В конце-концов нестоль важна 
личность проповедующего, сколь содер- 
жание проповеди (см. 1:18-4:5), а все 
апостолы проповедывали одно и то же, а 
именио, что Христос распятый стал 
Христом воскресшим; это же пропове- 
дывали Павел, и в это уверовали корин- 
фяне. 


6. Логические доказательства (15:12-19) 


15:12.Павел затем обращается к ут- 
верждению некоторых коринфян, будто 
никто из мертвых не воскресал в теле. Он 
показывает, что в рамках христнанской 
веры это утверждение — логически не- 
состоятельно. 

15:13. Отрицать в принципе воскресе- 
ние тела означало фактически отрицать 
воскресение Христа. Возможно, некото- 
рые из коринфян уже дошли до этого, и 
апостол хотел предупредить как их, таки 
других о серьезных последствиях такого 
неверия. 

15:14. Во-первых, крайне опасным 
было то, что отрицание факта воскре- 
сения поражало в сердце самую еван- 
гельскую проповедь, лишало ее жизни. А 


коли так, то и вера коринфян оказалась 
бы тщетной (кене — „пустая”, ср.ст.2, 10, 
17), поскольку объектом ее был бы какой- 
то умерший человек. 

15:15-16. Во-вторых, что касается апо- 
столов, то они в таком случае оказались 
бы просто-напросто обманщиками, по- 
скольку единодушно утверждали, что 
Христос воскрес из мертвых (см. ст. 11). 

15:17. В-третьих, спасение коринфян 
было бы только мечтою, не имеющей 
никакого отношения к реальному поло- 
жению вещей. А их вера была бы тщет- 
ною. Ведь, совершив — воскресение 
Иисуса Христа, Бог засвидетельствовал о 
принятни Им выкупа, уплачеиного 
Христом на кресте (Рим. 4:25). Имеино 
воскресение дает уверенность в искупле- 
нии, а если воскресения не было, то и 
коринфяне оставалясь во грехах, и по 
этой причине — отчужденными от Бога. 

15:18. В-четвертых, если Христос не 
воскресал, то и умершие верующие, в том 
числе и близкие коринфян, вошли в сферы 
не блаженства, но — погибели. Языче- 
ская концепция об освобождении духа 
после смерти не соответствует истине. 
Если не было воскресения, то не обез- 
врежено и жало смерти, причиняющее 

без конца (ср. ст.54-56). 

15:19. В-пятых, если нет воскресения, 
то тогда правы язычники, относясь „к 
проповеде о кресте” как к „юродству” 
(1:18), а такие люди, как Павел и другие 
апостолы, страдавшие за Евангелие (4:9- 
13), достойны лишь жалости (то мы не- 
счастнее всех человеков). Правильно в 
таком случае поступают те, кто живут 
минутной радостью, а жертвы, прино- 
симые христианами, — следствне их жес- 
токого самообмана (см. 15:32). 


в. Богословские доказательства 
(15:20-28) 


15:20 Итак, Павел рассмотрел логи- 
ческие выводы,‚следующие из непризна- 
них того факта, что Христос воскрес в 
теле (ст-12-19). Затем ои переходит к бо- 
гословскому догмату о взаимной пере- 
плетенвостн и связанности судеб христн- 
ан и судьбы Иисуса Христа, выводя из 
этого уже не отрицательные, как выше, а 
положительные следствия. В результате 
раздумий рождается утверждение: дейст- 
вительно Христос воскрес из мертвых. 
Из умерших Он является первенцем (в 
греч. ориг. здесь слово, соответствующее 
ветхозаветному „начатку плодов”; см. 
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Исх. 23:16), которое употреблено в отно- 
шемии Христа в том смысле, что Он 
явлиется прелваряющим ‘образцом — 
примером воскресения и гарантией того, 
что оно станет уделом многих (см. Рим. 
8-23). 

15:21-22. Смерть стала уделом всех 
людей, происшедших от Адама, по при- 
чине непослушания этого одного чело- 
века. Будучн отцом всего человечества, 
Адам грехом своим иавлек смерть на 
каждого из своих потомков (см. Быт. 
3:17-19; Рим. 5:12). Однако через послу- 
шаные (Фил. 2:8) другого Человека (1 
Тим. 2:5) воскресеине сделается досто- 
янием всех, кто связан с Ним в своем 
дуковном рождении. В Послании к Рим- 
лянам Павел объясняет эту величайшую 
истину более подробио (Рим. 5:12-19). Те, 
кто стали членами тела Христова (1 Кор. 
12:27), однажды последуют за своим 
Главою (Кол. 1:18), хотя это совершится 
ине сразу. 

15:23. Завершающие события (челове- 
ческой истории) будут развертываться в 
определенной последовательности. Под- 
робно описывать все будущие воскресе- 
мня Павел нг ставил себе целью, пос- 
кольку ои обращался к церкви, будучи в 
первую очередь заинтересован опреде- 
лить в этом посланим се место в схеме 
грядущих событий. Как. он утверждал 
ранее (ст.20), Христос был и остается для 
коринфян образцом н гарантией. 

Согласно своему обещанию (Моан. 
14:2-3), Господь вернется за Своею Цер- 
ковью, и тогда мертвые во Христе во- 
скреснут (1 Фес. 4:16). Когда именно это 
произойдет, не указыввется, однако, поч- 
ти 2000 летс момента воскресения Иисуса 
уже прошло. 

15:24. Вслед за воскресением Церкви 
(верующих) наступит другой период вре- 
менн, предшествующий концу, койа 
Христос предаст Свое Царство Богу и 
Отцу (ср..Мат. 13:41-43). Некоторые бо- 
гословы не видят у Павла никакого на- 
мека на интервал между этими событи- 
ями нсчитают, что пришествие Христаза 
Церковью и „конец” произойдут факти- 
чески одновремеино. Как и в предыду- 
ем стихе, события не ставятся здесь в 
определенные временные рамки, и они, в 
самом деле, могут произойти в одно и то 
же время (1 Кор. 15:5), но могут иметь и 
известную протяженность во времени 
(см. ст. 23). Если насегодня около 2 тысяч 
лет уже прошло после первой фазы собы- 
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тий, а вторая еще не наступила, то нечего 
удивляться тому, что между второй и 
третьей фазами пройдет, скажем, 1000 
лет (миллениум). 

15:25-26. Смерть — как олицетворение 
последнего противника Христа (ср. ст. 55; 
Евр. 2:14), будет истреблена. Не челове- 
ческие тела подлежат истреблению, как 
это утверждали некоторые в Корнифе, но 
сам погубитель их, то есть смерть. 

15:27-28. Краткое повторение этой 
мысли находим в ст. 57. Именно Силою 
Бога Отца воплощенный Христос побе- 
доносно осуществляет Свою власть как 
посредник между Ним и человечеством 
(ср. Фил. 3:21). Эта работа Сына обретет 
завершение в славе Бога Отца (ср. Иозн, 
17:4-5). На то же направлена в конечном 
счете и вся деятельность Церкви (ср. 
1 Кор. 10:31; Еф. 1:6, 12, 14). Когда же Бог 
станет все во всем (см. Рим. 11:36), закои- 
чится и процесс иового творения, частью 
которого станут воскресший Христос и 
Его Церковь (см. Отк. 22:1). 


г. Практические доказательства 
{15:29-34) 


Вэтой четвертой серин доказательств, 
направленных против тех, кто отрицал 
воскресение из мертвых, ар. Павел 
ссыластся как на опыт самих коринфян 
(ст. 29), так и на свой жизнениый опыт (ст. 
30-32). 

15:29. Существует около 300 различ- 
ных толкований этото стиха! Большин- 
ство из них — попросту несерьезно и 
направлено на оправдание ортодоксаль- 
ной доктрины водного крещения. Изкои- 
текста, однако, видно, что Павел в прак- 
тике своей и учеиии вовсе нс солидарен с 
теми, которых подразумевает в этом 
стихе. Он просто приводит это как при- 
мер — что учение тех, которые пропове- 
дуют „крещение для (за) мертвых” при- 
нимается кориифянами, отрицающими 
воскресение мертвых. 

Где истоки упомянутой доктрины ко- 
ринфских лжеучителей, никогда, навер- 
ное, не узнается: известно, однако, сле- 
дующее: на другом берегу Сардоническо- 
го залива, севернее города Коринфа, на- 
ходилась Элевзия, центр древней языче- 
ской релыгии, очень популярной в свое 
время и воспетой еще Гомером в его 
гимне богине Деметре (посвящение в нее 
прошел, в частности, знаменитый дре- 
внеримский оратор Цицерои). Этот рны- 
туал посвящения был сопряжен с обяза- 
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тельным обрядом „очищающего” омове- 
ния в море, без которого никто якобы не 
мог рассчитывать иа блаженство после 
смерти (ссылки на это имеются у Пин- 
дара и Софокла). Однако и в рамках этой 
религии ничего не известно о „замести- 
тельиом” участии в обряде очищающего 
омовения. В свете склоиности коринфян 
к извращению смысла церковных 
обрядов и правил (11:2—14:40) можно 
предположить, что ‘некоторые из иих 
(возможно, под влияннем элевзийских 
таинств) стали распространять ложный 
взгляд на крещение, и Павел лишь 
воспользовался этим их взглядом как 
аргументом против них же, отрицавших 
воскресение. 

Надо сказать, что вполне удовлетво- 
рительного объяснения данного стиха не 
сушествует, ио объяснеиие, предлагаемое 
нами, опирается, главным образом, на 
то, как звучит ои в греч. оригинале, чего, 
как правило, нельзя сказать о других 
объяснениях. Кроме того, обращает на 
себя внимание то обстоятельство, что о 
„крестящихся для мертвых” апостол как 
бы говорит в третьем лице, Т.е. не объ- 
единяя себя с ними. 

15:30-32. Не сообразующимся между 
собой взглядам и практике тех, о ко- 
торых он говорил в 29 стихе, апостол 
противопоставляет собственный образ 
жизни, свидетельствующий оего твердой 
убежденности в воскресении мертвых. 
Возможно, кое-кто из коринфян обвинял 
Павла в двоедушин (см. 2 Кор. 1:12-14; 
2:17; 6:8), но никто не считал его чело- 
веком неразумным, хотя сам он счел бы 
себя таковым, если бы проходил свой 
подвижнический путь, не будучи уверен в 
воскресении. Ведь сколько раз ему угро- 
жала смертельная опасность (я каждый 
день умираю — ср. 2 Кор. 6:4-5; 11:23-28)! 
По крайней мере, один раз они уже не 
надеялся остаться в живых (2 Кор. 1:8-9), 
вероятно, тогда, ‘когда, как упоминает 
здесь, боролся со зверямн в Ефесе. Хотя, 
скорее всего, это и не было на арене 
цирка, ио что-то подобное этому, потому 
что апостол уже не чаял избавления. За- 
чем бы ои подвергал себя всему этому, 
если земная жизнь — это все, что мы 
имеем? Эпикур (и не столь философски 
настроенные людн, жившие до него; см. 
Ис. 22:13), были бы в таком случае правы, 
призывая избегать страданий и, напро- 
тив, искать наслаждений. Однако Павел 
знал, что существует нечто большее, чем 


временная земная жизнь, и всеми поступ- 
ками и действиями своими по, ждал 
это (ср. 1 Кор. 9:24-27; 2 Кор. 4:16-18). 
15:33-34. Заключительный совет Пав- 
ла — в связи с теми,кто продолжал от- 
рицать воскресение мертвых, подобен его 
предыдущему совету — относительно тех 


` в церкви, которые вели безнравственный 


образ жизни (см. гл. 5) — не сообщайтесь 
с ними. Ранее он сравнивал аморальное 
поведение в церкви с закваской, от ко- 
торой вскисает все тесто (5:6). Здесь же 
цитирует греческого поэта-язычника Ме- 
иандра: худые сообщества развращают 
добрые правы. Лжеучителей нужно из- 
бегать (см. 2 Кор. 6:14-7:1), потому, что, 
хотя они и превозносятся своими будто 
бы великимн познаниями, они в сущно- 
сти ме знают Бога (ср. 1 Кор. 8:2). Что же 
коринфяне, считающие себя мудрыми? 
Неужели их так легко обмануть? (см. 2 
Кор. 11:3). 


2. ОТВЕТЫ НА НЕКОТОРЫЕ ВОПРОСЫ 
(15:35-58) 


В предыдущем разделе (ст. 1-34) Па- 
вел фактически отвечал на вопрос, по- 
ставленный в стихе 12: почему следует 
верить в воскресение мертвых? Свой от- 
вет на него он аргументировал истори- 
ческими, логическими и богословскими 
доказательствами, а также на основании 
жизненного опыта. Теперь ои ставит, 
чтобы ответить на иих, еще два вопроса: 
Как произойдет воскресеиие мертвых? И 
каким будет новое воскресшее тело? 


ва. Ответы на вопросы о воскресении 
умерших (15:35-49) 


15:35-37. Одной из помех иа пути уве- 
рования в воскресение измертвых былаи 
является непостижимость этого факта 
для человека. Именно она порождала 
вопросы: Как воскреснут мертвые? И в 
каком теле придут? Но Павел не считал, 
что подобные вопросы могут возникнуть 
у мудрого человека, как это видно из его 
обращення х воображаемому собеседни- 
ку: Безрассудный! Уверенность в воскре- 
сении подобна уверенности в том, что за 
севом грядет урожай. Ведь в сущности и 
процесс, происходящий в поле, нельзя 
понять до кояца, как и процесс воскре- 
сеиня, однако, оба — реальность. Как 
растение, возникающее изсемени, будучи 
связано с инм непосредственно, значи- 
тельно отнего отличается, так отличают- 
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ся друг от друга в своей взаимосвязи тело 
первоначальное и тело воскресшее. 
15:38-41. Различия в Творении обус- 

ловлены волею Творца (Быт. 1:1-26). В 
несходстве между живой природой (че- 
ловек.. животные... птицы... рыбы) и 
неживой (солище... луна... звезды...) от- 
ражается величие Бога, и в Нем — источ- 
ник Его славы (ср. Пс. 148:13). Говоря об 
„иной славе” тел шебесных и тел земных, 
апостол имел в виду то, что отличает 
материальноетело от духовного (см. Дан. 
12:3, где воскресшие святые уподобляют- 
ся звездам; см. также Мат. 13:43). 

15:42-44а. Земное (по-библейски ду- 
шевное) тело есть падшее, а потому вре- 
менное (тленное), несовершенное и не- 
мощное. Небесное же духовное тело бу- 
дет вечным, совершенным и сильным (ср. 
2 Кор. 5:1-4). Как и в случае семени, 
посеянного в землю, и растения, вырос- 
щего из него, — иалицо преемствеиность 
и одновременно различие, столь же оче- 
видное, сколь и славное. 

15:446-49. Здесь подводится итог про- 
тивопоставлению Адама и Христа (о чем 
было упомянуто ранее в ст. 22). Адам 
служит иллюстрацией земного (ст. 
40) душевного” тела. Свою природу 
Адам передал всем своим потомкам (че- 
ловек, не имеющий Духа, является ду- 
шевным человеком („душою жнвущею”; 
ср. 2:14). А последний Адам (Христос) — 
это образец небесного духовного тела 
(15:22), н подобные тела получат при 
возвращении Христа с неба (см. Фил. 
3:20-21) те, которые Ему принадлежат (ст. 
23; ср. 2:15). Весь „урожай” уподобится 
„первому плоду” („первенцу”; 1 Кор. 
15:23; ср. Кол. 1:18). Однако сначала семя 
(итело душевиое”) должно умереть, и 
только после этого восстанет духовное 
тело. 


6. Ответы на вопросы о восхищении 
живых (15:50-58) 


15:50. А как же те, кто будут живы к 
моменту прихода Христа на землю? Па- 
вел отвечает иа этот незаданный вопрос. 
В свете всего, что уже было им сказано 
выше о необходимости для тела душев- 
ного стать телом духовным, напраши- 
вается вывод: плоть и кровь (т.е. душев- 
ное тело) не могут войтн в вечность (см. 
ст. 24-28). 

15:51-52. Ту же истину открывает 
апостол и фессалоникийцам (1 Фес. 4:15- 
17). Восхищение Церкви было тайной в 
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1 Коринфянам 15:38-57 


том смысле, что об этом ничего не го- 
ворилось в Ветхом Завете и впервые от- 
крывается в Новом. (См. о других „тай- 
нах”, открытых теперь, — в Мат. 13:11; 
Лук.8:10; Рим. 11:25; 16:25; 1 Кор. 4:1; Еф. 
1:9; 3:3-4, 9; 5:32; Кол. 1:26-27; 2:2; 4:3; 2 
Фес. 2:7; 1 Тим. 3:9, 16; Отк. 1:20; Ю:7; 
17:5.) Умершие во Христе воскреснут 
первыми, а потом живые изменятся во 
мгновение ока. Трубный звук (труба) 
явится, как и в ветхозаветные времена, 
сигналом появления Бога (см. Исх. 
19:16). Для Церкви это будет последним 
звучанием трубы, так как верующие на- 
всегда останутся в Божием присутствии 
(ср. 1 Кор. 13:12). (Нет оснований, как 
некоторые пытаются, приравнивать эту 
трубу к седьмой трубе в Отк. 11:15-19. В 
Откровении ндет речь о трубах суда Бо- 
жиего, которые будут звучать в дни ве- 
ликой скорби, а труба, упоминаемая в 
1 Кор. 15:52, прозвучит для Церкви.) 

15:53-54. Подобно мертвым (ст. 42- 
43), живые, вместо временного и несо- 
вершенного, „облекутся” в вечное и со- 
вершеиное (ср. 13:10). По отношению к 
тем, кто со Христом, смерть потеряет 
свою силу. 

15:55. В предыдущем стихе Павел 
ссылается на пророка Исаию (Ис. 25:8), и 
здесь ои виовь цитирует место из Ветхого 
Завета, содержащее пророчество о победе 
над смертью (Ос. 13:14). (Цитаты 
апостол приводит по памяти, и в точ- 
ности они не соответствуют ии одному из 
известных еврейских илй греческих тек- 
стов.) Кажущиеся победы сатаны в Едем- 
ском саду (Быт. 3:13) и на Голгофе (Мар. 
15:22-24) оборачиваются поражением 
врага на кресте (Кол. 2:15; Евр. 2:14-15) и 
победой Христа в Его воскресении. Со 
своей „выгодной позиции”, обусловлен- 
ной его уверениостью в воскресении свя- 
тых, Павел обращается к смерти и сатаие 
с горькой насмешкой. 


15:56-57. Как слово победа, которым 
коичается стих 54, приводит апостола в 
возвышеиное состояние духа, выражен- 
ное им в стихе 55, слово жало, которым 
заканчивается стих 55 (имеино так в греч. 
оригинале), по-видимому, служит ему 
причиной для краткого отступлеиня в 
стихах 56-57. Как и другие богословские 
мысли, высказаниые в этой главе (ст.21- 
22), данная мысль получила дальнейшее 
развитие в Рим. 7:7-13. Итак, смерть — 
это результат непослушания человека и 
сго бунта против Божиего повеления 


ы- а. 


&Коринфяыам 15:58—16:1-7 


Быт 3110219), Заком, резкумировавший 
Божин заповеди, стал как бы зеркалом, в 
котором с предельной четкостью отра- 
жались мятежная натура человека и его 
склоииость к. непослушанию. Подобно 
первому Адаму, вов его потомки восста- 
вали против Бога (см. 1 Кор. 2:14). Но вот 
через послушание последнего Адама,, 
нашего Госвода Иисуса Христа (15:45. 
ар. Рим. 5:19; Фил. 2:8-11), явилась для. 
человека возможность наследовать по 
беду и жизнь (1 Кор. 15:22; см. 2:15-16). 

15:58. Призывы Павла, вытекавшие из 
учения Христа, выливались в практичес- 
кие наставления, и призыв, заключаю- 
щий эту главу, не составил исключения. 
Он убеждает кориифяи твердо стоять в 
апостольском ученны (ст. 2), не подда- 
ваясь истины, исходящим 
ет лжеучителей (см. Еф. 4:14). Уверен- 
иость в преноданием им, особенно в во- 
просе воскресения мертвых, была бы для 
них импульсом к верному служению (1 
Кор. 3:8; Гал. 6:9). А „трудвашне тщетен. 
перед Господом”, — заключает апостол 
(ср. 1.Кор. 15:10, 14, 17, 30-32). 


Г. Совет относительно сбора пожерт: 
вований для бедных (16:1-4} 


Так же плавно, органически, ках пере- 
ходит апостол в щредыдущей главе от 
пространного разбора дактринальных 
тем к заключительному призыву к усер- 
дию на практике, переходят ои и крассуж- 
дению о практическом проявлении веры в 
заботе о нуждах других людей и, в част- 
иости, о нуждах святых в Иерусалиме. 

16:1. Выбрав подходящий момент, 
Павел отвечает иа вопрос коринфян (ср. 
7:1) в связи с их готовиостью собрать 
пожертвования (ср. 1:2) для святых в 
Иерусалиме. По-видимому, онн слышали 
об этом сборе, уже про мся в 
церквах Галатийских, сах первых из 
основанных апостолом Павлом церквей 
(Деян. 13:14—14:23), — вгородах Дервии, 
Листре, Иконии и Писидии Антиохий- 
ской. Свои наставления этим церквам 
относительно сбора пожертвований Па- 
вел повторяет теперь коринфянам. 

16:2.Говоря на тему пожертвований, 
апостол Павел никогда не употреблял 
слова „десятина”, несмотря на то, что 
теме этой ои уделял больше внимания, 
чем другие авторы Нового Завета. Павел 
предлагает жертвовать систематически, 
каждое воскресенье, когда церковь собн- 
рается иа бсгослуженне. Причем жертво- 


вать нужно пропорционально своему до- 
ходу (сколько позволит... состояние — 
ср. Деян. 11:29). Доход одних позволяет 
им жертвовать больше, тогда как другие, 
исами имеющие немного, либо по каким- 
то иным причинам, дадут меньше. Важ- 
о, чтобы сбор. пожертвований был ви- 

дом общего служения,„участие в котором 
принимал бы каждый, независимо отсво- 
его дохода. Сборы.нужно производить 
заранее и регулярно, чтобы когда подой- 
дет.время отправки пожертвований в Ис- 
русалим, не собирать. их в последнюю 
минуту. Жертвовать следует с радостью, 
а не скрепя сердце. (2, Кор. 9:5), как это 
бывает, когда у. людей чуть ли не выры- 
вают даяние с прочувствованными моль- 
бами, или же, оказывая на них персо- 
нальное давление. 

16:3-4. В денежных делах Павел про- 
являл крайнюю. щепетальность и чест- 
ность. Он не только не искал какой-либо 
пользы для себя (фр. 9:12, 15), но и не 
хотел лично доставлять собранные по- 
жертвования нуждающимся. Апостол 
предпочитал; чтобы члены жертвующих 
церквей, избранные как представители, 
доставили этот дар (ср. 2 Кор. 8:19-21), он 
же могбы лишь сопровождать их. 


Д. Павел пишет коринфлнам о возмож- 
ных посещениях их в будущем (16:5- 
12) 


Упоминание о планируемом им по- 
сещении коринфян в связи со сбором 
пожертвований толкает Павла кеще од- 
иомукороткому отступлению на темуего 
будущих визитов. 

16:5. Павел планировал покинуть 
Ефес, где ои в то время служил (ст. 8, и 
идти чрез Македонию, расположенную 
севернее Коринфа (где процветали фи- 
липпийская, фессалоникская и, вероятно, 
верийская церкви; см. Дсян. 20:4 — там 
упоминается о делегате из Верни, сопро- 
вождавшем Павла). В этих церквах тоже 
намеревались собрать пожертвования 
для иерусалимских верующих (ср. 2 Кор. 
8:1-4). 

16:6-7. Во время этого путешествия 
(см. Деян. 19:21) Павел надеялся провести 
в Коринфе продолжительное время, воз- 
можно, н перезимовать там, поскольку 
зимою путешествовать морем было бы 
рискованно и неразумно (см. Деян. 27:9- 
44). В конечном счете он так и поступил 
(см. Введение), но не в соответствии стем 
планом, который излагает здесь. По 
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причине этих изменений и огорчил он 
невольно коринфян (см. 2 Кор. 1:15-2:1). 
Что имел Павел в виду под словами: 
чтобы вы проводили меня, куда пойду, 
становится яснее позже, при прочтении 
1 Кор. 16:11. Он хотел бы, чтобы корин- 
фяне проводили его „с миром”, т.е. в 
согласии с волей Божией (см. Иак. 4:15). 

16:8-9. Но еще некоторое время 
апостол намеревался продолжить служе- 
ние в Ефесе, где велики были как благо- 
приятные возможности для этого, так и 
препятствия. Возможно, то или другое 
брало верх, когда ои писал это послание 
(ср. 4:19). В этих строках можно понять 
кое-что и об отношении Павла к своему 
служению: препятствия, оппозиция по 
отношению к нему были для него знаком 
жизнеспособности проповедуемого им 
учения и „нетщетности” его труда, ко- 
торый, следовательио, надо было про- 
должать, не убегая от трудностей (ср. 
Деян. 19:30-31). Те, кто в Коринфе про- 
тивились Павлу (! Кор. 4:18-21), тоже, 
вероятно, взяли это на заметку. 

16:10-11. А пока что Павел намере- 
вался послать в Коринф своего люби- 
мого помощника Тимофея. Порой этот, 
более молодой человек совершал мис- 
сионерские путешествия, вместо Павла 
(ср. ил. 19-24). То обстоятельство, что 
Тимофею могла грозить.какая-то опас- 
ность при служении в коринфской церкви, 
видно и из текста послания: работать с 
коринфянами было нелегко. Вероятно, 


это в то же время говорит н о характере- 


Тимофея, человека, преданного Христу 
(Фил. 2:19-21), но не обладавшего твер- 
достью и смелостью Павла (ср. 1 Тим. 
4:12; 2 Тим. 1:7-8; 2:1). 

Какие именно братья сопровождали 
Тимофея — неясно. По-виднмому, из 
Ефеса он вышел с Эрастом (Деян. 19:22). 
К ним могли присоединиться и некото- 
рые из тех братьев, которые позднее со- 
ставили миссионерскую группу апостола, 
отправившуюся с пожертвованиями в 
Иерусалим (Деян. 20:4). 

16:12. Последний из вопросов, задан- 
ных коринфянами (ср. 7:10), касался 
Апюоллоса. Они, по-виднмому, интересо- 
вались возможиостью его визита к ним. 
Павел пишет, что очень просил его, чтоб 
он с братнямн пошел в Коринф, но 
одаренный александриец решил все-таки 
остаться вместе с апостолом в Ефесе и не 
пошел с Тимофеем и Эрастом (Деян. 
19:22). Ранее в этом послании Павел на- 


1 Коринфянам 16:8-18 
звал Аполлоса и себя самого соработни- 
ками у Бога (1 Кор. 3:9). Этот стих 
красноречиво свидетельствует о том, что 
апостол вел себя по отношению к другим, 
работавшим для Бога, не как начальник, 
а как сотрудник их. 


У. Заключение (16:13-24) 


А. Призыв к должному поведению 

и рекомендации (16:13-18) 

16:13-14. Заключительную часть по- 
слания Павел иачинает с горячего пяти- 
кратного призыва ккоринфянам. Призыв 
бодрствуйте, возможно, означал „будьте 
усердны и старательны” в исполнении 
воли Божией (ср. 15:58 — „всегда пре- 
успевайте в деле Господнем”). В свете 
восприимчивости коринфян к лжеуче- 
ниям (ср. 2 Кор. 11:3) призыв стойте в 
вере мог прозвучать как своевременное 
напоминание , (ср. 1 Кор. 15:1, 58). Тако- 
выми же были заключительные увеща- 
ния (схожие по смыслу с несколькими 
стихами (по-гречески) в Псалмах, 
например, в 26:14 и 30:24): будьте 
мужественны, тверды, другими словами, 
будьте духовно взрослыми (ср. 1 Кор. 
14:20), а не детьми, которых так легко 
сбить с истинного пути (ср. Еф. 4:14). Всё, 
что совершается с таким усердием и 
твердостью, должно совершаться с 
любовью (ср. 1 Кор. 12:316-14:1). 

`16:15-16; `Аханя была римской про- 
винцией, 'расположениой ‘в “южной и 
центральной частях Греции, и Коринф 
являлся ее столицей. Стефав и его семей- 
ство оказались среди первых обратив- 
шихся к Господу в этой провинции (ср. 
Деян. 17:34, где говорится об обратив- 
шихся в Афинах), и они в чнсле других 
взяли на себя ответственность попечи- 
тельства о житейских нуждах святых. 
Иногда пресвитеров церквей назначал 
Павел (Деян. 14:23), но в данном случае 
семейство Стефана добровольно взяло 
упомянутую обязанность на себя (ср. 1 
Тим. 3:1). Павел расцеинвалэто как рабо- 
ту, предписанную им Богом, и призывал 
других почтительно относиться к иим. 
Первым условием, которому должны 
были отвечать руководители церкви, бы- 
ло их желание служить (ср. Мат. 23:11; 
Лук. 22:26). И к таковым другие в церкви 
обязаны были относиться с уважением. 

16:17-18. Три человека, прибывшие из 
Кориифа, — Стефан, Фортунат и Ахаык 
ободрили н обрадовали Павла, несмотря 
на то, что они, вероятно, подтвердили 


247 


1 Кормифииям 16:19-24 


недобрые вести, ранее полученные апос- 
толом от „домашних Хлоиных” (1:11). 
Возможно, эти трое и принесли Павлу 
письмо, ответом на которое явилось дан- 
ное послание (7:1 и др.). 


Б. Приветствия, проклятие и 
благословение (1619-24) 


16:19. Церкви Асийские — это, воз- 
можно, те, о которых читаем во 2 и 3 
главах Откровения; через Павла они при- 
ветствовали братскую церковь в Корин- 
фе (ср. 1 Кор. 1:2). Акила м Прискилла 
занимались изготовлением палаток, и, 
познакомившись с ними в Коринфе, Па- 
вел жилу них, Затем они вместе с Павлом 
пошли в Ефес и остались там для служе- 
ния; свой дом они предоставляли для 
проведения церковных собраний (см. 
Рим. 16:3-5). Вполне понятно, что они 
лично знали многих коринфян, и многие 
знали их. 

16:20. Все братия, возможно, относи- 
лось к тем коринфским верующим, ко- 
торые находились в момент написания 
послания в Ефесе (1:11; 16:17), либо к 
верующим в самом Ефесе, собиравшимся 
нев доме Акилы и Прискиллы, а в других 
домах; ио, может быть, апостол подра- 
зумевал вообще всех христиан в провин- 
ция Асия. 

Святое целование (см. 2 Кор. 13:12; 
Рны. 16:16; {1 Фес. 5:26; 1 Пет. 5:14) слу- 
жило поначалу символическим выраже- 
нием любви, прощения и единства, ко- 
торые должны были существовать между 
всемн верующими. В квчестве такового 
оно предшествовало проведению Вечери 
Господней и было знаком того, что хри- 
стиане составляют единую семью. 

Нет никаких указаний из то, что в 
Новозаветное время приветствне це- 
лованнем допускалось только между 
братьями или между сестрами (см. Лук. 
7:37, 45). Такое разделение предложено 
было ввести в коице второго столетия — 


из нежелания навлечь осуждение со ст@- 


роны ‘неверующих, а также из опасения 
эротического возбуждения при обмене 
поцелуями. Представляется, что кначалу 


третьего века упомянутое разделение . 


было принято, а к четвертому веку пер- 


ковные служители и миряне держались | 


обособленно друг от друга. Но это не 
практиковалось в новозаветной церкви, 
где любовь друг ко другу выражали со- 
вершенно открыто. 

16:21. В этом месте Павел прервал 
диктовку (ср. Рим. 16:22; Гал. 6:11) и 
последние слова написал собствено- 
ручно. 

16:22. Взяв перо в руки, апостол на- 
чинает с гневиого предостережения, ад- 
ресованного, вероятно, лжеучителям (см. 
12:3), которые, как ои имел основания 
думать, уже обосновались в коринфской 
церкви (см. 2 Кор. 11:3-4). Глагол филеи, 
переведенный как любит, — одного кор- 
ия с существительным филемати, пере- 
водимым как „целование” (16:20). Он вы- 
ражает чувство горячей любви и предан- 
иости, которые не были свойственны 
лжебратьям. Павел призывает на ник 
гнев Божий (ср. Гал. 1:8-9) и на том же 
дыхании взывает ко Христу, уповая на 
Бго возвращение (ср. Мат. 7:21-23; Отк. 
22:20). Марана фа — это переданные в 
оригинале греческими, а в нашей Библии 
— русскими буквами арамейские слова, 
озиачающие „Гряди, Господи”. 

16:23-24. Апостол Павел призывает на 
коринфских христиан то, в чем они край- 
не нуждались — благодать Господа 
Инсуса Христа (ср. 1:4). Он также за- 
веряет их в том, чего они едва ли за- 
служизали, а именно — в своей сердеч- 
ной, хоть и неразделенной (ср. 2 Кор. 
6:11-13; 12:15) любвм (0гале) к ним. Он 
мысленно обиимает это разрозненное 
множество людей (ср. 1 Кор. 1:10) — 
будучи их духовным отцом во Христе 
Инсусе (4:15). 
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ВТОРОЕ ПОСЛАНИЯ К КОРИНФЯНАМ 


АПОСТОЛА ПАВЛА 
Дейвид К. Лоуря 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Немногие из новозаветных княг пред- 
ставляются столь же трудными перевод- 
чикам и комментаторам, ках 2-е Посла- 
ние к Коринфянам. И лишь немногие 
проповедники соответственно берутся за 
последовательиое объяснение текста это- 
го послания. Тем же, кто не боится труд- 
ностей, открывается в нем пастырская 
любовь во всей ее глубние, равная лишь 
любви Самого Бога, но именно такую 
любовь питал апостол Павел к этому 
своему стаду — своенравным коринф- 
ским верующим. 


Автор и читатели. За исключеннем 
отдельных частей послания, как напри- 
мер, 6:14-7:1, которые подчас считаются 
позднейшими вставками, подавляющее 
число богословов соглашаются, что 2 
Коринфянам написано не неким нензвес- 
тным автором, а самим Павлом, и нс- 
ходило от сердца его. Оио было адре- 
совано церкви, которую апостол основал 
(Деян. 18:1-17) во время своего второго 
миссионерского путешествия. Он рабо- 
тал в Коринфе в течение полутора лет. 
Подобно зимнему морю, город Коринф 
был подвержен бурям (см. расположение 
города на карте). Однако, если уныние и 
опасения по отношению к Корнифу и 
владели Павлом‚оин, по крайней мере, 
отчасти были развеяны видением, полу- 
ченным им по приходе туда (Деян. 18:9- 
10); в этом видении Господь не только 
обещал ему личную безопасиость, ио и 
открыл, что многие в Коринфе предрас- 
положены к тому, чтобы уверовать. Бы- 
ло, казалось, немало оснований усом- 
ниться и в том и в другом. За несколько 
месяцев до того Павел был избит и бро- 
шен в тюрьму в Филиппах, а затем из-за 
гонений со стороны иудеев должен был 
оставить Фессалонику и Верею. Большая 
община иудеев имелась и в Коринфе. Даи 
сам по себе этот город никак не казался 
местом, подходящим для  сеяния 
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евангельского слова. Правда, новый Ко- 
ринф, востановленный римляиами в 46 г. 
доР. Х., небыл тем же городом, который 
когда-то пригвождали к позориому стол- 
бу афинские драматурги и философы, как 
гнездо разврата, населенное проститут- 
ками и блудниками (см. Введеиие к 
1 Кор.), однако, моральное его состояние 
всееще оставляло желать лучшего. Когда 
Павел писал в Послании к Римлянам о 
нравствеином упадке взбунтовавшегося 
против Бога человечества (Рим. 1:21-32), 
ои, видимо, имел перед собой горестный 
портрет его, так как писал упомянутое 
посланне из Коринфа. 

К сожалению, и коринфская церковь 
не сумела сохранить себя от проникио- 
вения разврата в свою среду, и в первом 
посланни к коринфянам Павел призывал 
их исправить создавшееся положение 
(см., к примеру, 1 Кор. 5 и 6). Однако не 
только в вопросах половой распущенио- 
сти коринфяне оставались детьми своего 
времени. Они легко подвергались воздей- 
ствию мирских веяний, будучи падки до 
красиоречия и человеческого „высоко- 
мудрия” (1 Кор.2) и таких впечатляющих 
даров, как говореиие на иных языках (1 
Кор. 12-14). Оли более водимы были 
внешними впечатлениями, нежели верой 
(см. 2 Кор. 5:7), и именио от этого не- 
достатка хотел помочь им избавиться 
Павел, иаправляя им послания и посещая 
их в Коринфе. 


Личные контакты м переписка. Относи- 
тельно характера личных коитактов апо- 
стола с коринфянами и числа обращен- 
ных к ним посланий трудно придти к 
единому мнению. Спорят по поводу того, 
сколько посланий отправил Павел в Ко- 
ринф (очевидно, от трех до пяти), а также, 
сколько раз (видимо, два или три раза) и 
когда именно он посещал их. Не препят- 
ствуя пониманию 1 Коринфянам, схема 
восстановления событий, — которая 
принимается нами, способствует толко- 
ванию 2 Коринфянам. Настоящие ком- 


2 Корныфинам 


ментарии составлены на основании той 
предпосылки, что Павел написал корин- 
фянам четыре послания и ‘трижды посе- 
щал их лично. 

1. Впервые Павел посетил Коринф 
весной 51 г.и.э. и оставался там полтора 
года. Осенью 52 г. он отплыл в Ефес 
вместе с Акилою и Прискиллою, где те 
остались, Павел же отправился в Иеру- 
салим. В Ефесе Акила и Прискилла 
встретились с Аполлосом, которого по- 
сле должных наставлений направили на 
некоторос время в Коринф, чтобы ои 
послужил там (Деян. 18:18-28). 

2. В то время, как Аполлос служил в 
Коринфе (Деян. 9:1), Павел вернулся 
осенью 53 г.и.э. в Ефес, совершая свое 
третье миссионерское путешествие. Он 
оставался там в течении двух с половиной 
лет, превратив Ефсс в центревангельской 
работы, которую вел и а близлежащих 
провинциях (Деян. 19 гл.). Письмо, о 
котором ои упоминает в 1 Кор. 5:9 (и 
которое коринфяне поняли неправильно 
— Е Кор. 5:9-11), теперь утеряно. Оно, 
вероятно, было написано в самом начале 
пребывания апостола в Ефесе. 

3. О том, что его письмо было ие- 
правильио понято, равно как и о новых 
проблемах, возникших в Коринфской 
церкви, ои узнал от „домашних Хлои- 
ных” (1 Кор. 1:11). Затем к нему прибыла 
официальная делегация ‘из Коринфа в 
составе Стефана, Фортуната и Ахаика 
(1 Кор. 16:17), которые подтвердили из- 
вестия, полученные апостолом ранее, и 
поставили перед ним ряд конкретных 
вопросов, по которым в церкви произо- 
шали разделения. Ответом на все это и 
послужило второе письмо апостола ко- 
ринфянам, известное, однако, как его 
Первое Послание к ним. 

4. Очевидно, этим посланием не было 
достигнуто разрешение всех коринфских 
проблем, о чем Павлу, возможно, сооб- 
щил возвратившийся из Коринфа Ти- 
мофей (см. | Кор. 4:17; 16:10). И тогда 
апостол решил пойти в Коринф лично, во 
второй уже раз; он отправился туда мо- 
рем прямо из Ефеса. Возможно, этот 
визит и был связан „с огорчением” (см. 2 
Кор.2:1), по всей видимости, по вине 
человека, о котором упоминается в 2:5 и 
7:12, а также потому, что члены коринф- 
ской церкви не сумели должным образом 
поддержать Павла. 

5. Возвратившись в Ефес, Павел на- 
писал коринфяиам третье письмо (так же, 
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как и первое, не дошедшее до иас) и 
отправил его через Тита. Это было стро- 
гое, резкое письмо (7:8-9), и потому писал 
его апостол с глубокой печалью (2 Кор. 
2:3-4). После того, как серебряных дел 
мастера подняли в Ефесе мятеж (Деян. 
19:23-41), Павел весной 56 года направил- 
ся из этого города в Македонию (Деян. 
20:1), остановившись по пути в Троаде, 
где надеялся встретиться с Титом (2 Кор. 
2:13) и узнать от него подробнее о ко- 
ринфских делах. Однако, не встретив 
Тита, Павел в тревоге о нем (6:5-6) про- 
должил свой путь в Македонию. Там оии 
встретились с Титом, который принес 
апостолу добрые вести об общем состо- 
янии коринфской церкви, но скверные — 
относительно группы, возмущавшей ко- 
ринфян против Павла. 

6. Находясь в Македонии, Павел на- 
писал в Коринф четвертое по счету пись- 
мо, вошедшее в Библию под названием 
2-го Послания к Коринфянам. 

7. Затем, зимою 56-57 года, Павел в 
третий раз посетил Коринф (Деян. 
20:2-3). 

Итак, подведем итог: 1) Первое по- 
сещение Коринфа. 2) Первое письмо ко- 
ринфянам (утерянное). 3) Второе письмо 
коринфянам, ставшее известным как 
Первое послание к ним. 4) Второе посе- 
щение Коринфа (которое было „огорчи- 
тельным" —2 Кор. 2:1). 5) Третье письмо 
коринфянам (утерянное). 6) Четвертое 
послание коринфянам, нэвестное как 


2 Коринфянам. 7) Третье посещение 
Кориифа. 
По-видимому, это было волей 


Божией, чтобы два утерянных послания 
не вошли в Библейский канон. 


Цель и характер послания. Никакое дру- 
гое из посланий апостола Павла не явля- 
ется столь личным и откровенным, как 
2 Коринфянам. В нем он изливает свою 
душу и говорит о своей неизмеиной люб- 
вн к коринфянам, несмотря на их явное 
непостоянство по отношению к иему. 
Больше всего тревожило апостола при- 
сутствие в коринфской церквн лжеучи- 
тилей, которые называли апостолами се- 
бя. Они проповедывали собственные 
идеи и в то же время старались дискре- 
дитировать как личность Павла, так него 
учение. Второе Коринфянам написано в 
защиту апостольства Павла и того, чему 
он учил. Однако не стремлением защи- 
тить себя было продиктовано оно, но 


сознанием, что духовное благосостояние 
кориифской церкви зависелб от того, 
примет ли она его, Павловы, служение и 
учение. 

Кто же выступал против Павла? Это 
вссьма епорный вопрос. Одни считают, 
что это были иудеи — эллинисты, т.е. те, 
зьям родным языком был не еврейский, а 
греческий, родом или из Налестины, как 
Стефан, или из одной из страневрейскоге 
рассеиния, как Тимофей. Хотя они и счя- 
тали себя последователями Христа, вю 
подчеркивали, что следуют Монсею. 

Другие считают, что. апостолами 
Христа называли себя нуден`‘— гностики 
илн досетики, не придававшие значения 
земным страданиям Нисуса, которые Он 
перененосил с покорностью исмирением, 
но в славе Его и возвышении, которые 
всячески превозносяли , видели 
земной жизни людей, каковой она будто 
бы должна быть. Такие лжеучитсли уже 
проповедывали в то время „когда’Павеп 
писал свое первое послание (ср. 1 Кор. 
4:8-21; 12:3), но позже, выступая против 
апостола и его богословской доктрины, 
они сделались еще более громогласными. 

` Третьи считают, что оппонентами 
Павла, провозглашавшими себя апосто- 
лами, были палестинские иудеи. Некото- 
рые из придерживающихся такой точки 
зрения предполагают также, что эти его 

противники, возможно, руководсти 
вались желанием укрепить таким 
зом положение иерусалимских апостолов 
— Иакова, Петра и Моанна. Ови пре- 
возносили закон Моисея, а себе — в силу 
особой своей преданности закону — при- 
писывали исключительное право его 
толкования. 

Вероятно, безошибочного представ- 
ления о том, кем же все-таки были упо- 
мянутые оппоненты, мы так и не по- 
лучим, однако, не приходится сомневать- 
ся в том, что в Коринфской церкви они 
посеяли смуту, а апостолу Павлу при- 
чинили немало огорчений. Хотя лишь в 
последних главах этого послания Павел 
бросает им прямой вызов, мысль об их 
влиянин проходит через все послание, 
которое, всоотвейтвии споднимаемыми 
внем вопросами, можно подразделить на 
ыы части: 

. Первые -семь глав посвящены в 
оснавном разбору того, ках служение 
Павла сказывалось иа его взаимоотно- 
шениях с коринфянами, и затем, в более 
общем плане — как отражались в нем 
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парадоксы, отмечающие путь служения 
раба Христова. Павел язвительно отме- 
тает обвинение, несомнейио выдвинутое 
его противниками, что и служение его и 
учение — столь же соынительны, ках и 
планы его миссионерских нутешесткий. 

2. В сравах 8 и 9 речь идет о сборе 
ножертваваний для бедных в Иерусали- 
ме. Коринфяне поначалу < радастью со- 
гласились принять в нем участие, но по- 
том охладели, и это могло быть вызвано 
наковорами' аротивников Павла, иа- 
мекавшими, будте он хочет пично обо- 
гатиться зь счет этих пожертвований. 

3. Последние четыре главы посвяще- 
ыы: а)защите Павлом его апостольства и 
6} облячснию им. тех, кто противится не 
тельке сему. но и Иисусу Христу. Ха- 
рактерным для этого послания является 
то, что. в ыем. Павел отождествляет себя 
с© Храстом, придавая этому тождеству 
бользые значения, чем чему бы то ни было 
еше.’ ®, что он утверждает в послании к 
Галатам: „И уже не я живу, но живет во 
мне, Христос”, наглядно выражено и 
здесь -—— в последних главах (10-13). 


Кдииство. Во всех посланиях Павла 
имеютея отклонения от темы, для его 
авторской манеры характерна эта „прс- 
рывистость”, во нигде она не прослежи- 
вается столь явно, как во 2 Коринфянам. 
Этому, очевидно, способствовали обсто- 
ятельства, в которых писалось послание. 
Нять вставок может быть прослежено в 
нем. 

3. Некоторые полагают, что 2 Кор. 
2:14—7:4 является отдельным письмом, 
которое нарушает органическую связь 
между 2:13 и 7:5. 

2. В рамках этого большого раздела 
6:14—7:1 часто рассматривается как 
виородная вставка, разрывающая связь 
между 6:13—7:2. Кос-кто даже считает ее 
тем предыдущим письмом, о котором 
Павел упоминает в 1 Кор. 5:9. 

3. Некоторые думают, что 8 глава 
взята мз какого-то другого послания, по- 
скольку 9:1 начинается так, как будто 
перед этим о сборе пожертвований не 
было и речи, тогда ках в 8 главе переход к 
этой теме представляется несколько не- 
ожиданным. 

4. Высказывают мысль, что главы 
10—13 составляли отдельное послание, 
иаписанное прежде, чем главы 1—9, ко- 
торое и было третьнм, „сердитым”, 
письмом апостола коринфянам, или что 


251 _ 


2 Коринфянам 1:1 


оно было написано им через какое-то 
время после 2 Кор. и, следовательио, ав- 
лялось пятым и последним его посланием 
к коринфянам. 


5. 2 Кор. 11:32 совершенио ие впи- 
сывается в плавное течение мысли, про- 
слеживаемосот 11:32 к 12-1, и это наводит 
нв мысль, что данный стих — чья-то 
поздняя вставка. 

Хотя вышеперечисленные места и 
проблематичны, предлагаемое расчлене- 
ние этого послания породило бы ие 
меньшие проблемы. Мы не имеем удо- 
влетворительного объяснения,” каким 
образом разрозненные, казалось бы, от- 
рывки составили каноническое 2-е По- 
сланне к Коринфянам. В сочетании с тем 
фактом, что не существует ни единого 
отрывка рукописи, которым бы подтвер- 
ждались догадки о тех или иных встав- 
ках, создается ситуация, ве укладываю- 
щаяся ни в какую теорию. Так что при- 
ходится принимать 2 Послание к Кории- 
фянам как единое послание с рядом от- 
ступлений. 


ПЛАН 


Г. Вступление (1:1-11) 
А. Приветствие и предетавление 
эвтора м читателей (1:1-2) 
Б. Благодарение Богу за утешение, 
ниспосылаемое Им (1:3-11) 
И. Апостольское служение (1:12—7:16) 
А. Взащиту изменения планов (1:12— 2:11) 
Б. Опысаные славного служения 
(2:12—7:16) 
1. Торжество во Хрысте (2:12— 3:6) 
Слава — от Духа (3:7-18) 
Сила — от Бога (4:1-15) 
В перспективе вечности (4:16—5:10) 
Проповедь примирения (5:11 —6:2) 
Приметы служителей (6:3-10) 
О сбывшемся предвндении 
(6:11 —7:16) 
Ш. Ощедрых, доброхотных даяннях (гл.8—9) 
А. Примеры великодушия (8:1-9) 
Б. Совет относительно сбора 
пожертвований (8:10—9-5) 
В. Награда за шедрость (9:6-15) 
ТУ. Выступление Павла в свою зашиту 
{101 —13:10) 
А. Призые к послушаныю (10:1-6) 
Б. Вызов лжеапостолам (10:7-11:15) 
В. Навел доказывает ыстинность своего 
эпостольства (11:16—12:10) 
Г. Ожидаемый отклик (12:11-13:10) 
У. Заключение (13:11-13) 


эзлиььы 
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А. О должном поведении. Приветствия 
{13:118-12) 
Б. Благословение (13:13) 


КОММЕНТАРИИ 
Г. Вступление (1:1-11) 


Обдумывая в Македонии свое третье по- 
сещение Корнифа, Павел в порядке под- 
готовки к нему отправил коринфянам это 
письмо. Приветствие следует в нем за 
именами автора послания и его полу- 
чателя (церкви ..в Коринфе), что соот- 
ветствовало обычному стилю посланий в 
первом веке (см. Деян. 23:26). 


А. Приветствие и представление авто- 
ра и читателей (1:1-2) 


1:1. Хотя представлять себя как 
апостола н не являлось для Павла чем-то 
необычным, ин в одном другом низ его 
писем не звучало это столь обостренио, 
как в этом. Ведь в центре всего послания 
— нменно защита Павлом себя как 
апостола Иисуся Христа. В отличие от 
лжеапостолов, противостоявших ему в 
Коринфе, Павел был послан на служение 
Самим Иисусом Христом (Деян. 9:15). Не 
он избрал его для себя — апостольство 
было возложено иа Павла Богом (Деян. 
22:14). 

Одним из наиболее ценимых Павлом 
помощников его в служении был Тимо- 
фей. Апостол упоминает его и в первых 
стихах других посланий: к Филиппийцам, 
Колоссянам, в 1 н2 Фессалоинкийцам и к 
Филимону. Тимофей присоединился к 
Павлу в самом начале его второго мис- 
сионерского путешествия (Деян. 16:1-3) и 
проявил себя как верный его сотрудник 
(см. Фил. 2:19-22). Он тоже служил в 
Кориифе (Деян. 18:5; ср. 1 Кор. 16:10-11;2 
Кор. 1:19), и потому, приветствуя корнн- 
фяи, апостол нвзывает его имя рядом со 
своим не из простой формальности. Ти- 
мофей был учеником Павла, но ои зоает 
его братом (как и в посланиях к Колос- 
сянам н к Филимону). 

Хотя Павел и был озабочеи положе- 
ннем дел в церкви Божией в Коринфе в то 
время (2 Кор. 11:3), ои не сомневался, что 
составлявшие ее все-таки прниадлежали 
Богу (см. Деян. 18:10), и что никакая сила 
не могла бы отлучить их от Него (Рим. 
8:38-39). Конечно, он чувствовал это в от- 
ношении не только коринфян, но и вооб- 
ще всех христиан, живших в окрестно- 
стях столичного города Ахаши. Все ве- 


рующие были святыми —- в том смысле, 
что были отделены Богом для служения 
Ему, хотя сии и не обладали иммуни- 
тетом против происходивших в Коринфе 
споров, ссор и их последствий. 

1:2. Под благодатью подразумевается 
любовь Божия в действии, результатом 
чего является мир. Обаэти аспекта — бла- 
годать и мир проявлялись в служении 
Иисуса Христа (Иозн. 1:14; 14:27). Павел 
надеялся, что пожелание его будет осу- 
ществляться в жизии корнифских веру- 
ющих — помере того, как он будет пасти 
это свое стадо. 


Б. Благодарение Богу за утешение, 
ниспосылаемое Им (1:3-11) 


Одним из многих парадоксов христи- 
анской жизни является то, что благодать 
Божия наиболее ощутимо проявляется не 
в лучшие, а ках разв худшие времена. Как 
бы ни стремился христианин к возвы- 
шению (ср. 1 Кор. 4:8), благодать ои чаще 
всего обретает в смирении (ср. 2 Кор. 
12:9). Эта мысль проходит через все 
письмо и побуждает Павла горячо бла- 
годарить Бога. ‘` 

1:3-4. Слово „скорбь” (слипсеи — бе- 
ды, трудные обстоятельства) апостол 
употребляет в этом нослании девять рвз 
(ст. 4 [дважды/, 8; 2:4; 4:17. — где оно 
переведено как „страдание”; 6:4 („бедст- 
вия”); 7:4; 8:2, 13 („тяжесть”). Трижды 
прибегает и К однокорневому глаголу 
тлибо (1:6 — „скорбим”; 4:8 — „притес- 
няемы”,; 7:5 — „стеснены”). Все христиане 
проходят через те или иные скорби. Но 
Павел, вероятио, позиал их больше, чем 
большинство его читвтелей. По мысли 
Павла, скорби помогают христианам пе- 
рестраиваться в сознании, ориентируя их 
не на внешнее и времсиное, а иа внутрен- 
нее и вечное (см. 1:9; 4:17-18). 

Источником всякого утешения в лю- 
бых скорбях является Сам Бог, Которо- 
му Павел дает три титула: Бог м Отец 
Господа нашего Инсуса Христа (так же и 
в Еф. 1:3; 1 Пет. 1:3), Отец (в смысле 
”источника”) милосердия и Бог всякого 
утешения. Бог утешал самого Павла вего 
скорбях (2 Кор. 1:8-9) и избавил его от 
них (ст. 10). 

Греческое слово оиктирмон, переве- 
денное как „милосердие”, встречается в 
Новом Завете еще четыре раза (Рим. 12:1; 
Фил. 2:1; Кол.3:12; Евр. 10:28). Подобно 
тому, как духовные дары предназначены 
не только для получающих их, но долж- 
ны употребляться для назидания верую- 
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щих (см. 1 Пет. 4:10), и утешение, исхо- 
дящее от Бога, побуждает христиан 
утешать других. Утешение Божие часто 
изливается через людей (см. Деян. 9:10- 
19; 2 Кор. 7:6) и действует в результате 
молитвы (1:11). Слова одного корня с 
„утешать” Павел употребляет пять раз в 
ст. 3-4 иеще шесть раз в ст. 5-7! 

1:5-7. Павел страдал по причние своей 
вериости Христу (см. Мат. 5:11; Кол. 
1:24). Неизменио проповедуя Евангелие, 
он подвергался гонениям от людей (см. 
Кор. 11:23-26) н страдал от различиых 
лишений, естественных при его деятель- 
иости (11:27). Однако страданиям апос- 
тола за Христа сопутствовало и все воз- 
раставшее утешение, получаемое от Него. 

Подсловами страдания Христовы (ст. 
5), скорбим ли мы (ст. 6) и в стряданиах 
наших (ст. 7), Павел мог подразумевать 
либо страдания, которые выпали ему в 
Асии (© чем ои говорит-далее, в ст. 8), 
либо боль, причиняемую ему раздорами 
в коринфской церкви (ср. 11:28-29). Соб- 
ственно, ои мог иметь в виду и то н 
другое, ио если в первую очередь — 
коринфские проблемы (ср. 7:5), то тогда и 
коринфяне страдали тем же страданнем. 
Ведь строгое письмо Павла (7:8) глубоко 
опечалило их, потому что оии поняли, 
как сильно огорчило апостола их предо- 
судительное поведение (7:9). Конечно, и 
ему было горько писать’ им то письмо 
{2:4), но ои делал это из любви к ним, 
ради их утешения в спасения (ср. 7:10). 
Под „спасением” здесь понимается тот 
аспект его, который есть возрастание в 
освящении, чему несомненно способ- 
ствовало упомянутое письмо Павла 
(7:11). Реакция на него кориифян доста- 
вила утешение как им самим,. так и 
апостолу (7:13), утвердив его в надежде 
(1:7), что Бог неизмеино присутствует в 
жизни кориифян (ср. Евр. 12:7-8). 

1:8-11. Надежда на Бога, которая слу- 
жила Павлу опорой в его отиошениях с 
коринфянами, была сму поддержкой и в 
его личной миоготрудной жизни. То, что 
приключилось с ним в Асии, превысило 
пределы его сил. Очевидно, кориифяне 
что-то об этом знали, возможно, от Тита, 
но непредставляли, насколько серьезным 
было зто испытание для Павла. А он, 
вместо того, чтобы скрыть чувство бес- 
помощности и отчаяния, охватившее его 
тогда, говорит об этом подчеркнуто, 
чтобы продемонстрировать коринфянам, 
насколько и ои сам и они бессильны сами 
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по себе, и как важна в свете этого молитва 
— как средство привлечения благодат- 
ного Божиего вмешательства и Его 
помощи. 


О том, какая именно скорбь обруши- 
лась на Павла в Асии, издавна ведутся 
споры: Комментаторы в 19 веке и рансе 
считали, что под „Асией” здесь следует 
понимать Ефес. И пережитоетам Павлом 
связывали с тем, о чем он говоритв 1 Кор. 
15:32, — что он „боролся со зверями в 
Ефесе”, возможно, намекая иа бунт, 
спровоцированный Димитрием и други- 
ми серебряных дел мастерами; см. Деян. 
19-23-41. (Они жили тем, что изготовляли 
серебряные украшения для знаменитого 
храма греческой богини Артемиды, и 
потому возненавидели Павла, подры- 
вавшего своей проповедью культ их б0- 
гини.) Однако в Деян. 19:23-41 нет и 
намека на причинение какого-либо 
ущерба Павлу. 


В двадцатом веке коммеитаторы 
склонны думать, что речь здесь идет о 
каких-то других событиях, случившихся 
где-то на окраине Асии (западная око- 
нечность современной Турции). Говорят, 
например, об избиении Павла нудеями в 
Ликаонской долине (см. 2 Кор. 11:24), 
когда они едва не убили его. Но, может 
быть, апостол имел в виду какую-то тя- 
желую опасную болезнь, которую ои пе- 
ренес. Все это, так или иначе, лишь 
предположения. Однако имеино потому, 
что установить коикретно, о чем идет 
речь, не представляется возможным, ве- 
рующие н сегодня могут прилагать этот 
горестный опыт апостола ксамим себе - 
особенно, в тех случаях, когда попадают 
в обстоятельства, казалось бы, совер- 
шенно безвыходные. 


Павел не надеялся остаться в живых. 
Ониниет: Мы отягчены были чрезмерно 
и сверх силы, так что... сами в себе имели 
приговор к смертн (по-англ. — „чувство- 
валн себя в сердце своем прнговорен- 
ными к смерти”; ср. 4:10-12, 16; 11:23-25). 
Конечно, н прежде христнанский путь 
Павла не был усыпан розами! Но не- 
которые голагают. что именно этот слу- 
чай необратнмо нзменил взгляд апостола 
на собственную жизнь. До этого он вы- 
ражал надежду, что, может быть, ока- 
жется в числе тех, кто будут еще живы к 
моменту второго пришествия Христа 
(см. Е Кор. 15;51-52; | Фес. 4:15-17). Но 
после пережитого ои сосредоточивает все 
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свое внимание на факторе воскресения 
(см. Фил. 3:10-11). 

Не вызывает, однако, сомнения вера 
Павла в то, что Бог будет избавлять его 
от смерти (ср. 2 Кор. 4:8-14) до тех пор, 
пока он не пройдет преднвзначенногоему 
пути (2 Тим. 4:7) и не выполнит поручен- 
ногоему дела. А ещеон знал, что потом, в 
свое время, Господь воскресит его из 
мертвых (ср. 1 Кор. 15:55; 2 Кор. 4:14). 
Непоколебимо надеялся Павел на 
коринфян (1:7) и иа Господа (ст. 10). 
Молитвы кориифян (ст. 11) были одним 
из условий его нэбавления, ибо молитвы 
установлены н предпнсаны Богом как 
средство исполнения Его волн в мире 
людей. 


1. Апостольское служение 
(1:12—7:16) 


Одна из причин, побудивших ап. 
Павла написать это послание, состояла в 
том, чтобы отретить на порочившие его 
слухи, которые распускались в Коринфе 
— относительно празомечности его апо- 
стольства, правильностн его поведения н 
искренности его чувств к корннфянам. 
Позже (гл. 10-13) апостол выступит в 
защиту своего апостольства. Вопросов о 
достойности своего поведения и, в пер- 
вую очередь, в связн с упомянутым сбо- 
ром пожертвований, он касается в главах 
8 н9 А в главах, предшествующих им 
(1:12-7:16) центр тяжестн приходнтся на 
глубоко прочувствованное утверждение 
Павлом искренностн его служення в це- 
лом и корннфянам в частности. 


А. В защиту измененных планов 
(1:12—2:11). 


Кто же возбуждал коринфян разго- 
ворамн о якобы недостаточной привер- 
женности апостола Павла к корннфской 
церкви и его будто бы неискренности? В 
точностн это неизвестно. Однако резоино 
предположить, что слухи эти сеялн лже- 
апостолы (11:4. 13), с целью опорочить 
своего главного соперника. И хотя от- 
крытый бой своим противинкам Павел 
дает в конце этого послания, полемиче- 
ский тон его ощущается уже с первых 
глав. 

1:12. О побуждениях, которымн он 
руководствуется в служении, Павел гово- 
рит прямо, без обиняков. Он с полным 
основаннем мог утверждать, что вправе 
„хвалиться” свидетельством совести 
своей (ср. 4:2; 5:11), подкрепленным зна- 


нием Слова Божиего, что поведеине его, 
особено с коринфянами (ср. 1 Кор. 4:3- 
4), не заслуживало порицаний. Три вещи 
говорит апостол о своем поведении. 
1) Оно было чистосердечным и простым 
— взначении (что можно утверждать иа 
основании лингвистического анализа) 
целеустремленного (ср. 2 Кор. 11:3, где 
слово „простота” употреблено в том же 
значении). 2) Поведеине его диктовалось 
богоугодной искренностью (ср. 2 Кор. 
2:17). 3) Не в согласии с плотской (т.е. 
человеческой) мудростью, которая в ко- 
нечном счете всегда ведет к самоугожде- 
нию, действовал Павел, но поведение 
его определялось благодатью Божией, а 
это значит, что он руководствовался 
любовью к другим и желанием принести 
им высшее благо. 


1:13-14. В англ. Библии эти стихи зву- 
чат несколько яснее: „ Мы не пишем вам 
ничего, что бы вы не могли прочесть или 
понять. И я надеюсь, что, как вы уже 
поняли иас отчасти, так поймете и до 
конца: что можете хвалиться нами, как и 
мы вами, — в день Господа Иисуса 
Христа”. Письма Павла, как и его пове- 
дение, были простыми (целеустремлеи- 
ными) и искренними, продиктованными 
не человеческой мудростью, ио Божией 
благодатью. В его посланиях к коринфя- 
нам тоже нет второго смысла или скры- 
тых мотивов. Апостол был прямым и 
честным человеком, и такими же являют- 
ся его послания. Ои чувствовал, что ко- 
ринфяне это отчасти уже урвзумели, и на- 
деялся, что однажды уразумеют до кон- 
ца, т. е. всем сердцем примут то, что он 
говорит и пишет им. Именно такими 
„видел” их Павел. Ои был уверен в истин- 
ности их обращения к Господу (ср. 1 Кор. 
9:1-2). Он чувствовал, что в конце-концов 
коринфяне сами выступят в его оправ- 
дание и даже будут похвалою ему (т.е. 
будут хвалить его; по греч.- „бурио ра- 
доваться”) в день Господа нашего Инсуса 
Христа (ср. Фил. 2:16), т. е. когда все сии 
явятся „пред судилище Христово” (см. 2 
Кор. 5:10-11). 

1:15-16. В духе такого доверия к ко- 
ринфянам Павел задумал было пойти к 
ним прямо из Ефеса, что дало бы ему 
возможность придти к ним потом вто- 
рично. Это, видимо, было нзменением 
его первоначальных планов (1 Кор. 16:5- 
7). Ведь раньше он собирался придти в 
Коринф по пути из Македонии и пробыть 
там зиму (на самом деле так оно и случи- 
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лось — см. Деян. 20:1-3). Предполагав- 
цееся изменение планов позволило бы 
апостолу посетить коринфян дважды — 
сначала по пути в Македонию, а затем на 
обратном пути. Павел планировал два 
посещения коринфян, желая выразить им 
свон теплые чувства. Ему хотелось по- 
чаще видеть их. 

1:17. Однако апостол изменил свой 
маршрут (см. 2:1), н его противники в 
Кориифе заявили, что эти, мол, коле- 
бания — признак ненадежности Павла во 
всем — не только в отношении того, куда 
он идет, но итого, что он говорит. Эти-то 
наветы горячо отрицает апостол. Свои 
планы он составляет н изменяет не ю 
плоти (иначе „не по-мирски”, т. е. не соб- 
ственными интересами руководствуясь; 
ср. 1:12). И не свойствеино ему говорить 
то „да”, то „нет”, преследуя какие-то свои 
цели. Причину, побудившую его изме- 
нить свои планы, он объяснит (1:23—2-2), 
но в данный момеит его больше волнует 
обвинение втом, чтоего проповедь будто 
бы сомиительна и не заслуживает 
доверия. 

1:18-20. Источником постоянства 
Павла в его служении был Сам Бог, 
Который всегда верен, и не менее, со- 
ответственно, заслуживала доверия про- 
поведь Павла. Как в вести, которую нес, 
он ие колебался (неговорил то да, то нет, 
ст.18), так не колебался ои и в планах 
своих’ (не составлял их по принципу то 
да-да, то нет-нет, ст. 17). Весть его была 
об Инсусе Христе, в Ком все обетозания, 
данные Богом людям, нашли полное 
подтверждение. И единственно правиль- 
ным ответом на эту Божию весть 
является Аминь (букв. „да будет так”). 
Именно этим, исполненным покорности 
Богу, ответом руководствовались в пер- 
вую очередь Павел, Силуан и Тимофей, 
придя некогда в Корииф, чтобы просла- 
вить там в синагоге Христа (Деян. 18:5). 
Во Христе исполнились Божии обеща- 
ния, данные Аврааму и Давиду (Рим. 1:3; 
11:5; Гал. 3:16), и в Нем до конца был 
исполнен закон (Рим. 10:4) — эту истину, 
по-видимому, и оспаривали противники 
Павла (ср. 2 Кор. 3 гл.). Однако ко- 
риифяне обрели спасение ко славе Бо- 
жней именно через эту весть, пропове- 
данную им Павлом и его сотрудниками. 

1:21-22.Переводчики Библии на англ. 
язык как бы расшифровали и уточнили 
стих 22: „Ои поставил иа нас печать ках иа 
Свою собственность (по-русски — „за- 
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печатлел нас”), и в сердца наци вложил 
Дух Свой — взалог того, чему предстоит 
совершиться. Те, кто говоря „аминь”, 
услышав евангельскую весть, обретают 
чувство уверенности и безопасности во 
Христе. В момент, когда человек начи- 
нает веровать, Бог запечатлевает его Ду- 
хом Святым — для того, чтобы он, по- 
добно Христу (Христос означает „По- 
мазанный”), мог прославить Его своею 


жизнью (ср. Мат. 5:16). Иоанн пишет, что. 


христианин получает помазание от Бога 
(1 Моан. 2:20, 27). Оио выражается в 
излиянии на верующего Духа Святого, 
что напоминает помазание свящеиников 
маслом. 

„Запечатление” верующего в качестве 
Божией собствениости (ср. Еф. 1:13-14), 
будучи результатом присутствия в нем 
Духа Святого, тоже происходит в мо- 
мент уверования. В новозаветные време- 
на печать на документе свидетельство- 
вала о прииадлежиости его тому, кто 
поставил на него печать, н © том, что 
таковой отвечает за этот докумеит, ста- 
внтего „под защиту” своей печатн. Также 
и в спасенни: Святой Дух, подобио пе- 
чати, утверждает, что христиане, ото- 
ждествляясь со Христом, становятся соб- 
ственностью Бога н пребывают под Его 
защитой и охраной (см. 1 Кор. 6:19-20). 
Возможно, из подобиых соображений 
Павел и называл себя рабом Христа 
(Рим. 1:1; Фил. 1:1). 

Итак, помазание и запечатление... А 
третьим делом Духа Святого в процессе 
спасения верующего является подтвер- 
ждение Им того, что работа, начатая 
Богом в этом человеке, будет завершена. 
Ведь нскуплеине в настоящем дает толь- 
ко предвкушение того, что сулит хри- 
стнанину вечиость (ср. Рим. 8:23), и при- 
сутствие Духа Святого в наших сердцах 
(ср. Рим. 5:5; 2 Кор. 5:5) — это как залог 
того, что ожидает иас в будущем. В греч. 
оригинале стоитслово аррабона, которое 
означало первоиачальный  деиежный 
взнос, обязывающий того, кто сделал 
его, к дальнейшим платежам. Это же 
слово встречаем в 2 Кор. 5:5 и Еф. 1:14 (ср. 

с выражеинем „начаток Духа” в Рим. 
8:23). 

1:23-24. Ранее Павел уже начал объяс- 
нять, почему изменилсвои планы (ст. 15). 
Оин упомянул тогда о „слове” (ст. 18) 
своем, т.е. о благовестии, которое ко- 
ринфяне слышали от него, и в этой связи 
— о своей честности и надежности, что и 


повело его к отступлению от темы в 
стихах 19-22. Теперь же ои возвращается 
к причине изменения своих планов. 


Апостол понимал, что эта перемена 
породила определеиную проблему в ко- 
ринфской церкви; это можно почувство- 
вать из того, с какой силой и горячностью 
провозглашает ои: Бога призываю во 
свидетеля на душумою (ср. Рим.1:9; Фил. 
1:8; 1 Фес. 2:5, 10). То есть ои жизнью 
своею (.,,...на душу мою”) торжественно 
клянется перед Божественным Судией в 
правдивости тех объяснеиий, которые 
приводит ниже. Свой визит ои отсрочил 
ради коринфян, желая избежать тех 
дисциплинарных мер (щадя вас), которые 
ему пришлось бы применить в случае 
прихода к ним. Своей апостольской 
властью (2 Кор. 10:2-8; ср. 1 Кор. 5:4-5; 1 
Тнм. 1:20) Павел пользовался неохотно. 
Он не брал власть над верою коринфян, 
другими словами, он не имел деспотиче- 
ской склоиности пользоваться себе в уго- 
ду тем обстоятельством, что к вере во 
Христа они пришли через его проповедь. 
Диктаторские приемы могли породить 
угодничество, но — не послушание, воз- 
никающее из истинной веры, которую и 
насаждал Павел. А вот лжеапостолам н 
тому царству, которое оин представляют 
на деле, часто бывают свойственны авто- 
ритариме методы руководства (ср. 2 Кор. 
11:13-15), которые совершеиио чужды 
Христу (Лук. 22:25-27) и Его последо- 
вателям (1 Пет. 5:3). 

Русским „споспешествуем” передано 
греч. „мы свами соработники” (ср. | Кор. 
3:9), и всю фразу до „ибо верою...” надо, 
очевидно, понимать в том смысле, что 
„мы сообща трудимся для радости ва- 
шей, для вашей духовной победы”; иначе 
говоря, Павел работал не во вред кории- 
фянам и не ради того, чтобы насладиться 
властью над ними. 

2:1-2. Слуге Христову скорби и стра- 
дания — не виове (Мат. 5:10-12; Моан. 
15:18-20; 1 Пет. 2:21). И от своей доли (ср. 
Кор. 1:4-0; 11:16-32) Павел уклоняться не 
старался. Однако и неразумным челове- 
ком он не был. Он не искал страданий, 
если мог исполнить свое дело без них. 
Следуя этому принципу, ои и изменил 
свои планы — не пришел в Коринф. 

Тут надо заметить, что 1 стих 2 главы 
вангл. Библии передан в том смысле, что 
не состоявшийся визит апостола к ко- 
риифянам был бы огорчительным не 
только для них, ио и для него. Вопрос же 
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© том, когда состоялся его первый „огор- 
чительный" визит к ним, остается нере- 
шенным. Он мог иметь,место после того, 
как Павел основалв Коринфе церковь, ио 
перед тем, как он написал Первое ко- 
ранфянам; имеиио так думают многие 
комментаторы Библии. Но в таком слу- 
чае кажется странным, что в первом по- 
слании нет ни упоминания об этом ви- 
зите, ини намека на него. Поэтому более 
вероятным представляется, что апостол 
приходил в Коринф из Ефеса уже после 
написания Первого Кориифянам. Его 
первый визит, сопряженный с огорчени- 
ем, мог быть в какой-то связи с теми 
двумя, о которых упоминалось прежде (2 
Кор. 1:15-16), и мог в таком случае состо- 
яться во исполнение первой части не до 
конца осуществленных планов Павла. Во 
время этого визита произошло какое-то 
событие, огорчившее как коринфян, тах и 
Павла (см. ком. на 2:5). Во избежание 
дальнейшего взаимиого огорчения и от- 
ложил апостол свой следующий предло- 
лагавшийся визит. 

2:3-4, Вместо него, он решил написать 
им письмо — дело рискованное в свете 
наклонности коринфян толковать напи- 
санное им на свой лад (ср. 1 Кор. 5:9-10). 
Бели „огорчительный визит” (2 Кор. 2:1) 

состоялся до написания | Коринфянам, 

то оно нбыло письмом, на которое Павел 
ссылается здесь: „...имсал вам”. Ноесли, 
что кажется более вероятным, „огорчи- 
тельный визит” имел место после напи- 
сания 1 Коринфянам, то и упоминаемое 
: Павлом письмо было написано после; 
оно затем было утеряно (Богу не было 
х угодно, чтобы оно вошло в Священное 
+ Писание). (См. пункт 5 под рубрикой 
 „Коитакты и переписка” во Введенни.) 

О чем Павел писал в том письме, 
можно только догадываться на основа- 
‚ Нинсказанного имв2 Кор. 2:5-11 и7:5-12. 
г: Несомненно, однако, что апостол питал к 
‚ коринфянам самые сердечные чувства. 
' Онписал кним, сильно за них переживая 

. (отвеликой скорби (ср. 1:4) и стесвенного 
сердца яписал вам со многими слезами) и 
с нетерпением ожидая вестей о них от 
5. Тита (о состоянии их свидетельствовало 
к.бы и то, как онн приняли сотрудника 
= Павла; ср. 7:5-8). 
К 2:5. Событие, которое отравило (ст. 1) 
ит Павла и побудило его написать ко- 
янам суровое письмо, было по-ви- 


у, спровоцировано поступком ка- 
©-то человека в Коринфе. Был ли ои 


‘олк. новозаветных посланий 
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членом церкви, илн пришел откуда-то со 
стороны, — неясно. Апостол, однако, 
пишет о нем как о христианине. 

Неясно также и чем именно причинил 
огорчение этот человек. В прошлом мно- 
гие комментаторы считали, что речь тут 
идет о том, кто повинен был в крово- 
смесительной связи и кого Павел осудил 
безоговорочно (1 Кор. 5). На сегодия 
немногие придерживаются такого мие- 
ния, исходя из того, что осуждение Паз- 
лом упомянутого человека было крайне 
суровым (1 Кор. 5:5), по сравнению с 
тоном апостола в этом стихе, а также из 
того, чтоедвали 1 Коринфянам былотем 
письмом, на которое ои ссылается во 
2 Кор. 2 :3-4. 

Некоторая робость его тона, которая 
заметна в ст. 3:4, двет основание пред- 
положить, что в какой-то момент печаль- 
ной памяти пребывания Павла в Коринфе 
(ст.1) было нанесено оскорбление или 
брошен вызов его апостольскому авто- 
ритету. А коринфяне, по-видимому, не 
сумели увидеть связи между этим и уг- 
розой их собственному духовному бла- 
гополучию. Они, возможно, посчитали 
это столкновение личным делом двоих, 
не требующим вмешательства с их сто- 
роны, каковую точку зрения и обличил 
Павел в своем суровом письме к ним, и 
они, в результате, с горечью осознали его 
правоту. 

2:6.По отношению к оскорбителю оии 
повели себя так, что это должно было 
привести его в чувство. По*видимому, 
наказание — слишком сильный перевод 
греческого слова эпитимия. Пожалуй, 
правильнее было бы перевести его как 
„порицание”. И в чем бы ии выразилось 
это дисциплинарное воздействие, анализ 
греческого текста показывает, что оио 
скорее было осуществлено не „многими” 
(ср.7:11), а церковью в целом (хе хиро 
тон плейонон). 

2:7-8. У Павла были основания счн- 
тать, что в связи с происшедшим „маят- 
ник” в Кориифской церкви качнулся 
чересчур далеко (ср. 7:11): к провинив- 
шемуся коринфяне уже отиосились не как 
бесстрастные наблюдатели, а как непри- 
миримые преследователи. И это могло 
бы преисполнить его чрезмерною пе- 
чалью. Между тем, ои, по-видимому, 
осознал сяою ошибку и раскаялся в ией, 
потому Павел и предлагает церкви про- 
стить его и утешить (ибо в противном 
случае вииовными оказались бы они са- 
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ми, 2:10). Как церковь они должны были 
оказать любовь этому христианину н 
возобновить с ним братское общение (ср. 
1 Кор. 5:11). 

2:9-11. Сильиая озабоченность Павла 
этим случаем была вызвана не толькоего 
желанием оправдать себя или побудить 
заблуждавшегося брата к осознанию его 
неправоты, но и тем, чтобы дать возмож- 
ность коринфской общине продемон- 
стрировать верность лично ему (см. 7:2). 
Их любовь и преданность Павлу нашли 
бы подтверждение в их послушании его 
наставлениям (ср. Иоан. 15:14). 

Надо сказать, что обе стороны проя- 
вили здесь солидарность. Кориифяне 
могли простить провинившегося, кото- 
рый огорчил всех, огорчив Павла, по- 
тому что были с апостолом одно. Коль 
скоро их собственная печаль по поводу 
поступка брата (2 Кор. 7:8) привела их к 
раскаянию (7:9), все теперь, по мнению 
Павла, могло быть покрыто прощением. 
В противном случае сатана мог бы вос- 
пользоваться возникшим в их среде со- 
стоянием горечи, чтобы повредить слу- 
жению самого Павла или коринфян. 
Очень важно было восстановить брат- 
ское общение между апостолом, коринф- 
ской церковью и провинившимся братом, 
чтобы, воспользовавшись этим инциден- 
том, сатана не вбил клян в отношения 
между Павлом н коринфской общиной. 
Именно в этом был один из умыслов 
сатаны (см. 11:13-14), осуществлению ко- 
торого Павел старался помешать. 

Итак, планы свои он изменил. Но 
сделал это, заботясь о духовном бла- 
гополучии церквн. Вместо себя, ои по- 
слал в Коринф Тита с письмом и тем 
добился своей цели. Однако он незнал об 
этом, пока ие встретился с Титом в Маке- 
донии. Время ожидания не было легким 
для апостола (см. 2:12-16). 


Б. Описание славного служения 

(2:12—7:16) 

Да, это было время волнений и тревог 
для него — с того момента, как апостол 
послал Тита с письмом в Коринф (2:4; 
7:6-7) до того, как Тит, вернувшись, рас- 
сказал ему о состоянии дел в церкви. 
Видимо, Павел остро ощущал в это вре- 
мя свон слабость н беспомощность н 
виовь приходил квыводу о крайней своей 
завнснмостн от Бога в исполиении тех 
дел для Него, значение которых — непре- 
ходяще. Эта тема преобладает в следу- 


ющем разделе. Служение успешно тогда, 
когда в нем участвует Бог. 


1. ТОРЖЕСТВО ВО ХРИСТЕ (2:12-3:6) 


2:12-13. Павел планировал встре- 
титься с Титом в Троаде н узнать от него 
о положении в коринфской церкви. Перед 
тем, как отправиться дальше, в Грецию 
(Македонию), ои надеялся послужить в 
Троаде, благодатной римской колонии. 
Для такого служения ему отверста была 
дверь Господом (см. 1 Кор. 16:9; Кол. 
4:3), т. е. Господь предоставил ему там 
благоприятную возможность для благо- 
вествования о Христе. 

Но надежды этн рухнули, потому что 
Тита в Троаде не оказалось. К пережи- 
ванням Павла о коринфянах добавилось 
теперь беспокойство за судьбу Тита. На- 
сколько Павел знал, Тит мог нести с 
собою часть пожертвований, собранных, 
как предполагалось, в Коринфе (см. 2 
Кор. 8:6), и ои очень тревожился, не попал 
ли тот в руки разбойников. Иначе почему 
ои непришел своевременно в Троаду? По 
этим-то причинам Павел не имел покоя 
духу своему (слово анесин встречаем 
также в 7:5, где оио переведено как „по- 
кой”, и в 8:13 — переведенным как 
„облегчение”). 

Придя в отчаяние от своей неспособ- 
ности воспользоваться в полной мере 
чудесной возможностью для благовест- 
вования в Троаде (ср. 7:5-6), Павел, про- 
стившись с ними, т. е. с местной цер- 
ковью, пошел в Македонию. „Дверь” в 
Троаде оставалась для него открытой, н 
на обратном его пути (см. Деян. 20:5-11) 
Бог употребил апостола для служения в 
той среде, однако, в дни, когда Павел 
ожидал там Тита, он, чувствуя себя со- 
вершенно разбитым, не был в состоянии 
воспользоваться представившейся воз- 
можностью (ср. 2 Кор. 4:9). 

2:14. В этом месте Павел прерывает 
нить „повествования” и сиова возвраща- 
ется кнему тольков 7:5 (ср. упоминание о 
„Македонии” в 2:13 н 7-5). Однако это 
атступление — оправдано- Внимание чи- 
тателей Павел переносит с себя, потер- 
певшего поражение, на побеждающего 
Христа иза Которым, милостью Божией, 
следует он. 

Тут надо отметить некоторое несо- 
ответствие русского текста оригиналу. 
По-гречески в 2-14 сказано: „Но благо- 
дарение Богу, Который постоянио ведет 
нас в триумфальной процессии Хрнста, и 
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благоухание познания о нем распростра- 
няет через нас повсюду”. 

В стихе 14 Павел пользуется образом 

римской „триумфальной процессии” или 
военного парада, которые устраивались в 
честь полководца, вернувшегося с побе- 
дой: в процессии этой заставляли идти 
взятых им пленников. Через Иисуса 
Христа Бог — Победитель поверг Своих 
врагов (см. Рим. 5:10; Кол. 2:15), и Павел, 
„взятый в плеи” Христом (в Филим. 23 ои 
называет себя „узником” в том же смыс- 
ле) теперь ведом Им — „торжествует во 
Христе”. Это „торжество через пораже- 
ние” того, кто став рабом, обрел свободу, 
является парадоксом служения Павла, 
который постоянио расширял его 
масштабы. 
- При проведении римских парадов в 
честь победителя возжигали благовония. 
Павел сравнивает это с благоуханнем 
познания Иисуса Христа, которое через 
проповедь Евангелия распространяется 
по всему миру. 

2:15-16. Парадоксальны и результаты, 
которые несет благовестие. Как распро- 
странитель его, Павел мог быть отожде- 
ствлеи с ним и назвать себя Христовым 
благоуханием. В греческом тексте Ветхо- 
го Завета слово эуодиа („благоухание”) 
встречаем там, где говорится о сожжении 
жертв, приносимых Богу (Быт. 8:21; Исх. 
29:18; Лев. 1:9; Чис. 15:3). Жизнь Павла и 
была жертвенным прииошением (Рим. 
12:1), „благоугодным” Богу. Посвящен- 
ная проповеди Евангелия (за что Павел 
подвергался гонениям и иападкам и 
страдал, отвергаемый многими), она бы- 
ла как бы продолжеинем жизни Самого 
Инсуса в качестве Раба Божиего (см. Кол. 
1:24). 

Сущность Евангелия состоит в том, 
что через смерть Иисуса Христа людн 
могут получить жизнь вечную (1 Кор. 15 
гл.). Для тех, кто отвергал это и не верил 
благовестию о Христе, распятом и вос- 
кресшем, Павел был подобен дыханию 
смерти („запаху смертоносному” — 
Деян. 17:32). Они продолжали идти путем 
погибели. Но для тех, кто верует, спасе- 
ние обретенное ими, есть путь к славе (см. 
2 Кор. 4:17; Рим. 8-18, 30). Для них Еван- 
гелие подобно живительному запаху 
жизни. 

Этот двойственный результат его 
служения приводил в замешательство 
самого апостола, который восклицает: 
„Кто способен нести его?” (И кто епосо- 
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2 Коринфянам 2:15—3:3 


бен к сему?). На этот вопрос он отвечает 
позже (2 Кор. 3:5-6). В данный же момент 
на мысль ему приходят дела лжеапосто- 
лов. Они-то считали себя „более чем спо- 
собными” — как рвз потому, что как 
содержание их проповедей, так и побуж- 
дения, в корне отличались от Павловых. 
Об этом ои иговорит в следующем стихе. 

2:17. По всей видимости, в дни Павла 
небыло недостатка и в лжеапостолах (см. 
2 Пет. 2:1). Согласио Павлу, миогие из 
них действовали корысти ради. Здесь 
опять некоторое несовпадеине русского 
текста с греческим оригиналом, где 
сказано именно так. В отличие от них (мы 
не ..как многие), Павел проповедывал в 
Коринфе безвозмездно (см. 2 Кор. 11:7- 
12; 12:14), хотя в принципе вполне мог бы 
принимать возиаграждения за свой 
духовиый труд (1 Кор. 9). Как уже го- 
ворилось, лжеапостолов выдавали н со- 
держание их проповедей н мотивы, ко- 
торыми они руководствоались. Подобно 
нечестным уличным торговцам, они бес- 
совестно нажнвались иа продаже своего 
товара. По словам Павла, оии именно 
торговали словом Божиим. (В греч. ори- 
гинале, — капелеуонтес, означает прода- 
вать, торговать вразнос. Встречается 
только здесь и имеет дополнительный 
смысловой оттенок — „с выгодой торго- 
вать фальсифицированным товаром”; 
отсюда, возможно, русский перевод 
„повреждатьслово Божие”.) Может быть, 
Павел аспомнил, когда писал о лжеалос- 
толах, слова пророка Исани о бесчестных 
иерусалимских израильтянах, которые 
ради наживы „разбавляли виио водою” 
(Ис. 1:22). Так же н лжеапостолы иска- 
жали, в интересах наживы, Слово Божие. 
Иначе говоря, они служили себе, а не 
Богу, Которому служил Павел. Свиде- 
тельством их лживости как раз и была 
присущая им „гнусная корысть” (см. 1 
Пет. 5:2). Но Павел искренно пропове- 
дывал Слово Божие (ср. 2`Кор. 1:12). 

3:1-3. Будучи знаком с тактикой своих 
противников, Павел сознавал, что его 
выступление против иих и в защиту соб- 
ствениого служения могут быть повер- 
нуты против него самого. Судя по его 
первому вопросу в 3:1 — Неужели нам 
снова знакомиться с вами? — такое слу- 
чалось н ранее (см. 1 Кор. 9 гл.). 

Кто-то мог бы подумать, что Павел 
вынужден был рекомендовать самого 
себя потому, что больше это некому было 
сделать. Его опноненты, очевидно, имели 


2 Коринфанам 3:4-6 


при себе рекомеидательные письма — 
явление в первом веке широко распро- 
страненное. Павел и сам порой следовал 
этой практике, рекомендуя своих сора- 
ботников (Рим. 16:1-2; 2 Кор. 8:22-24). 
Однако у него были осиования сомне- 
ваться в подлинности тех писем, ина 
которые ссылались лжеапостолы. Те, 
скорее всего, не очень-то были распо- 
ложены предоставлять свои подложные 
письма церквам для внимательного их 
исследования; в отличие от этого, одоб- 
рительные письма Павла доступны были 
всем человекам. Ведь его „рекомен- 
дательным письмом” были сами коринф- 
ские верующие! И это письмо Христово 
было написано ве черимлами, но Духом 
Бога живого. Лжеапостолы, если и рас- 
полагали рекомендациями, то человече- 
скими, Павел же ссылался на Божию 
рекомендацию (см. 1 Кор. 2:1-5). 

Говоря о письме, написаином в серд- 
цах наших, апостол, вероятно, имел в 
виду и сердца Тимофея и Тита. В выраже- 
нин ва скрижалях плотяных — намек на 
характер Нового Завета (Иер. 31:33). В 
отличие от Ветхого Завета, написанного 
на каменных таблицах (Исх. 24:12), Но- 
вый Завет написан на сердцах человече- 
ских (Мез. 11:19; 36:26). И как Новый 
Завет превосходнее Ветхого, рекоменда- 
ция Павла была превосходиее тех, кото- 
рыми располагали лжеапостолы (даже 
если эти рекомендацин и ве были под- 
ложными). 

3:4-6. Уверенность Павла зиждилась 
не на человеческом, ио на Божнем ос- 
нозаини. В коринфянах ои был уверен 
потому, что Сам Дух Святой работалнад 
ними. Их вера покоилась („утвер- 
ждалась”) ина Божией силе (см. 1 Кор. 
2:1-5). В свою очередь, и енособность 
самого Павла служить Богу целиком ис- 
ходила от Него (см. 1 Тим. 1:12). 

То обстоятельство, что Павел делает 
особое ударение на Новом Завете, по- 
видимому, свидетельствуст, что его оп- 
поненты были служителями Ветхого За- 
вета. Закон Моисеев был дан как запи- 
санное Божие откровение о праведности, 
которую Бог требовал от Израиля (Исх. 
19—23). Он был принят израильтянами с 
клятвой в послушании и через пролитие 
ими крови жертвенных животных (Исх. 
24). Но поскольку Израиль обнаружил 
свою неспособность и нежелание сохра- 
нить верность этому Завету, Бог, будучи 
мялостив, пообещал заключить с ними 


Новый Завет (Мер. 31:31-34; 32:40) — 
новый (греч. каинес) и по времеии (кото- { 
рому еще предстояло придти), и по сути. 
Этот Завет торжественио вступил в дей- ` 
ствне в тот момент, когда Христос принес 
Себя в жертву иа Голгофском кресте 
(Лук. 22:20); сопричастником его можно 
стать только по вере (Фил. 3:9), а осу- 
ществлять в жизни — лишь поставив себя 
в зависимость от Духа Святого (Рим. 7:6; 
8:4). (Однако материально-физические и 
национальные аспекты Нового Завета, 
отиосящиеся к Израилю, не имели пря- 
мого отношения к Церкви. Им еще пред- 
стоит осуществиться в Тысячелетнем 
царстве. Теперь Церковь разделяет лишь 
духовные аспекты Нового Завета — на 
том основании, что кровь Иисуса Христа 
была пролита за всех верующих; см. Евр. 
8:7-13.) 

Что же касастся рекомендательных 
писем, то полагаться здесь на людей, ане 
из Бога, — близоруко и опасно (2 Кор. 
3:1-3). Еще более опасно пытаться до- 
стичь праведности без помощи Бога. Те, 
кто поступали так, уповая на буквы, из 
которых составляются письма, обнару- 
живали рано или поздно, что буква уби- 
вает (см. Рим. 7:10-11). Те же, кто пола- 
гаются на Христа, убеждаются, что Дух 
жизотворит (см. Рим. 8:2). 


2, СЛАВА — ОТ ДУХА (13:1-16) 


В предыдущем разделе послания (2:12 
— 3:6) Павел приступил к объяснению 
характера своего служения и к защите 
его. Придя к выводу о недостаточности 
того, что могло бы исходить от него 
лично (см. ст. 5), ои ссылается на внут- 
реннее свидетельство Духа как на пре- 
восходящее всякую человеческую ре- 
комендацию „извне”. Поступая так, он 
дает понять, что его духовные против- 
ники проповедуют искаженное учение, 
основанное на Ветхом Завете и что при- 
нятие такого учения ведет к смерти. 

Желая подчеркнуть превосходство 
Нового Завета над Ветхим, особенно в 
том его виде, в каком он проповедывался 
его оппонентами, Павел обращается к 
книге Исхода 34:29-35. Его целью было 
показать, что Ветхий Завет славен уже 
потому, что исшёл от Бога. Но поскольку 
его исполнение предполагало человече- 
скую инициативу, Завет этот носил пере- 
ходный характер, был „преходящим” 
(катаргео; 2 Кор. 3:1, 11, 13), нуждаясь в 
эаменс Новым Заветом, и служением 


Духа, которое вечно (Евр. 9:14). Ил- 
люстрируя свою мысль, Павел противо- 
поставляет преходящее сияние славы 
Божией на лице Моисея (2 Кор. 3:7) и 
возрастающее сияние этой славы в хри- 
стианах (ст. 18). 

3:7. Первую часть стиха 7 можно было 
бы читать так; „Если же служение, веду- 
щее к смерти, о котором начертано бук- 
вами на камнях...”. Ведь ветхозаветное 
служение Моисея несло людям смерть. 
Оно ие было „святым, праведным и доб- 
рым” (Рим. 7:12; ср. 1 Тим. 1:8), нбо 
явилось последствием человеческого 
грехопадения (Рим. 7:10-11). Но даже н 
это „служение смерти” было славно, хоть 
и было временным, преходящим (см. 
2 Кор. З:11, 13), о чем наглядно свиде- 
тельствует то, что „ветхим”, т. е. уста- 
ревшим, первому Завету предстояло стать 
от начала. 

Когда Моисей сошел с горы Синай, 
неся в руках скрижали Десяти Заповедей, 
его лицо так сияло, что люди боялись 
подойти к иему (Исх. 34:29-30). В самом 
Ветхом Завете ие сказано, что это сияние 
было временным. Напротив, еврейское 
предание утверждает, что, получив его 
привстречес Богом, Моисей так н пронес 
его до могилы („Таргум Онкелос”; Втор. 
34:7). Представляется, однако, мало- 
вероятным, чтобы здесь апостол возна- 
мерился противопоставить общепри- 
нятому в то время взгляду некую новую 
интерпретацию, каковую несомненно 
стали бы опровергать, — тем более, что 
иеэто было предметом, более всего забо- 
тившим его при написании послания. 


3:8-11. Образ преходящего сияния 
славы на лице Моисея нужен Павлу для 
иллюстрации превосходства Нового За- 
вета. Ветхозаветное служение, основан- 
иое на исполнении заповедей, несло люд- 
ям осуждение (Рим. 7:11). Служешие же 
Нового Завета, через действие Духа, ве- 
дет их к вере во Христа и к получению 
ими Его праведности (Рим. 3:21-22; 4:24). 
(По-русски — „служение оправдания”.) 
Как огонек свечи при свете солнца, мерк- 
нет Ветхий Завет н теряет свою силу (Гал. 
3:19-25), когда в действие вступает во 
всем его величии Новый Завет, который 
вечен (Евр. 13:20). И если славен Ветхий 
Завет, то насколько славнее Новый! 

3:12. Поскольку Новый Завет вечен, то 
сопричастники его обретают твердую 
надежду на то, что будут приняты Богом. 
В свете этого объяснимы „дерзновение” 
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(в значении смелостн) Павла и те откры- 
тость н нскренность, которые ощущались 
в его проповедях н поступках. 

3:13. Ииой характер носило служение 
Моисея, который опускал покрывало на 
лицо свое, чтобы сыны израилевы ие 
видели, как меркнет сияние, возникавшее 
при его встречах с Богом. Но почему он 
так поступал? Не думал ли он, что мя- 
тежные израильтяне еще менее будут 
склонны повиноваться Богу, если станут 
свидетелями постепенного угасания это- 
го сияния, внушавшего им страх и бла- 
гоговение? Или же Моисей считал их 
недостойными видеть славу Божию и 
покрывал свое лицо в знак осуждения их 
жестокосердия? Может быть, именно по 
второй причине. 

3:14-16. По какой бы причине Моисей 
ии покрывал свое лицо, это его действие 
оказалось пророческим. Не только древ- 
ние израильтяне были неспособны или ие 
пожелали признать (умы их были ослеп- 
лены), переходного и подготовительного 
характера Ветхого Завета, — это ослеп- 
ление оставалось участью и последую- 
щих их поколений. Так в дни Павла 
(доныне) за пределами понимания евреев 
оставался тот факт, что Ветхий Завет — 
это именно подготовительная весть свы- 
ше, а не последнее слово Божиего откро- 
вения. Давно уже ие было Моисеева по- 
крывала и время Ветхого Завета прошло, 
но говоря о „том же самом покрывале”, 
Павел имел ввиду, что „доныне несиято” 
сних духовное покрывало (ср. 4:3-4; Рим. 
11:7-8, 25). 

Это покрывало неверия, которое-ле- 
жит на сердце их, может быть снято 
только Христом (2 Кор. 3:14) н только в 
случае обращения человека к Господу. 
Как Моисей снимал свое тканное покры- 
вало в присутствии Господа, так со вся- 
кого еврея, да н вообще со всякого чело- 
века, обращающегося с верой ко Христу 
как к Господу, снимается духовное по- 
крывало. Ибо при заключении Ветхого 
Завета Посредником был Господь — Тот 
же самый, Который положил начало Но- 
вому Завету н утвердил его. 

3:17. Итак, в ветхозаветное время 
Монсей, входя в присутствие Божие, 
сиимал покрывало со своего лица (Исх. 
34:34). В новозаветное время „покрывало 
ослепления” снимается Духом Святым. 
Святой Дух является Силой, действую- 
щей от лица Христа; Он есть Дух 
Господевь (ср. Рим. 8:9). Эти два Лица 


2 Коринфянам 3:18—4:2 


Троицы — едины как в цели (Иоан. 15:26; 
16:6-15), так и в результате производи- 
мых действий (Рим. 8:15; Гал. 5:1). Слова 
Павла: Господь 6сть Дух (2 Кор. 3:17 ср. 
ст. 18) не подразумевают слияние этих 
двух Личностей в одну — оии лишь 


‘утверждают Божественность Святого. 


Духа. 

Главной целью Нового Завета являет- 
св свобода, и она же — результат его. В 
другом месте Павел уподобляет тех, кто 
находится под Ветхим Заветом, „детям 
рабства”, а тех, кто под Новым — „детям 
свободы” (см. Гал. 4:24-31). Эта свобода 
становится достижимой потому, что 
Христос искупил тех, кто веруют, от 
наказания по Закону, в результате чего 
они сделались детьми Божиями (Гал. 4:5- 
7). Свобода верующих как „усыновлен- 
ных” подтверждается Духом Святым, 
Который дает христианам способность 
называть Бога своим Отцом (Рим. 8:15; 
Гал. 4:6). 

3:18. Слава Божия видна была в си- 
янии, постепенно, однако, угасавшем, 
лица Монсея (ст. 7, 13). В отличие от 
этого, в лицах верующих во Хрнста си- 
яние славы Божией постоянно возрастает 
(см. 4:6). (Выражение преображаемся..- 
от славы в славу надо понимать в смысле 
перехода с одной ступени славы на дру- 
гую). Слава христиан, так же, как и Мо- 
исея, является отражением славы 
Господней. Но в отличие от Моисея, ве- 
рующие имеют ие преходящую славу, а 
вечную (4:17). И это потому, что Духом 
Святым Бог постоянно пребывает в них. 
Слава их есть процесс спасения, который 
они проходят как сопричастники Нового 
Завета, при посредстве Духа, ведущего 
верующих от оправдания к освящению, а 
затем к прославлению. По мере того, как 
„плод Духа” проявляется в верующих 
(Гал. 5:22-23), они все более преобразу- 
лются (то же слово см. в Рим. 12:2) втотже 
образ (образ Господень). В достижении 
христоподобия н есть цель христи- 
анского хождения (Еф. 4:23-24; Кол. 3:10). 
Не удивительно, что Павел говорит о 
превосходстве Нового Завета над 
Ветхим! 


3. СИЛА — ОТ БОГА (4:1-15). 


Новозаветное служение славно бла- 
годаря уверенной победе, одержанной 
Христом (2:14) н преобразующему 
действию Духа Святого (3:18), однако, н 
оно сопряжено с трудностями. Так, Па- 
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вел в процессе своего служения чувство- 
вал порой, что его физические силы на 
исходе (см. 1:8; 11:23-27). Не менее му- 
чительным грузом ложились на иего н 
духовные нужды (см. 7:5; 11:28-29) тех, 
кому он служил (см. 2:4), а также необ- 
ходимость давать отпор своим против- 
никам (см. 2-5). Далее апостол размыш- 
ляет об этих трудностях н указывает на 
то, что служит ему поддержкой, а имен- 
но, на силу Божию (4:7). 

41. (Слово диакония (служение) 
встречаем также в 5:18; 6:3; 8:4; 9:1 (где 
оно переведено как „вспоможение”), 12- 
13; 11:8. Апостолу Павлу честь новозавет- 
ного служения была дана, несмотря на 
его прошлое (см. 1 Кор. 15:9-10; 1 Тим. 
1:13), шо милости Божней н Его состра- 
данию к нему. Эта же милость была 
Павлу опорой в многочисленных труд- 
ных имучительных ситуациях, которыми 
отмечено было его служение (см. 2 Кор. 
1:3-11), и она же давала ему силу преодо- 
левать чувство отчаяния (см. 7:6). Вот 
почему ои мог написать: мы не унываем 
(4:1, 16). То же греч. слово, переведенное 
как „не унывать”, встречаем у еванге- 
листа Луки (Лук. 1:18). Хотя порой 
мужество все-таки изменяло великому 
апостолу, но служения своего он ие бро- 
сил до конца. 


4:2. Одной из причин переживаний 
было для Павла тревожное положение 
дел в коринфской церкви. Повинны в нем 
были активность лжеапостолов в этой 
церкви и пассивность верующих. Перед 
лицом серьезных обвинений, выдвн- 
гаемых лжеапостолами в его адрес, Па- 
вел вынужден был защищать себя в гла- 
зах людей, которым следовало пол- 
ностью доверять ему. Уже несколько раз 
в этом письме он находчиво парировал 
нападки своих обвинителей (см. 1:17; 
2:17; 3:1), однако чувствовал, что должен 
вновь н ановь возвращаться к этому (см. 
6:3; 7:3, 10-13). Некоторые обвиняли его в 
том, будто благовестие он хитро нсполь- 
зует в собственных целях (греч. слово 
паноургия, обозначающее житрость, „на- 
дувательство” в 11:3 Павел употребляет 
по отиошению к сатане). Возможно, ив 
этом стихе (4:2) подразумевается все тот 
же сбор добровольных пожертвований 
(12-16-18; ср. 2:17). Отвечая своим оп- 
понентам, апостол указывает на откры- 
тость своего поведения (Но отвергнувши 
скрытые постыдные дела, не прибегая к 
хитрости...а открывая истину) и смелость 


(см. 3:12), которые всегда сопутствовали 
провозглашению им Евангелия. В отли- 
чие от своих противников, Павел „не 
искажал Слова Божиего”, а потому мог 
„представлять себя” (ср. 6:4) другим лю- 
дям пред Богом как человека достойного 
(СР. употребление слова „совесть” здесь и 
в 1:12; 5:11). 

4:3-4. Коиечно, многие люди, н осо- 
бенно евреи (3-4-15), не принимали бла- 
говествования. Для них оно было закры- 
то. Но Павел не собирался искажать его, 
чтобы сделать более привлекательным, 
как поступалн его оппоненты (Н:4). 
Евангелие отвергали те, кто были неспо- 
собиы или ие хотелн его принять (см. 
1 Кор. 1:18; 2:14). Они сомневалнсь в нем, 
не доверяли ему, и сатана, бог века сего 
(ср. Еф.2:2), постоянно подстрекал их к 
неверию; хотя и побежденный Христом 
(Евр. 2:14), он все еще властвует в этом 
мире (1 Пет. 5:8; 1 Иоан. 5:19). Ослепляя 
умы людей, он лишает их возможности 
увидеть свет благовествования. 

В Евангелии, таким образом, нет ни- 
чего темного, „закрытого”. Оно указы- 
вает на Христа, Который, будучи „обра- 
зом Бога невидимого” (ср. Кол. 1:15), в 
словах Своих н делах открыл людям 
Бога Отца (Иоан. 1:18; 14:9). 

4:5. Христос был в центре Павлова 
благовестия, Он был главной темой его 
ревностной проповеди. Вопреки подо- 
зрениям его обвинителей (ст.2), Павел 
трудился ради успеха дела Христова (для 
Иисуса), а не в собственных интересах. 
Иисус был распятым Христом н 
воскресшим Господом. Служа Ему, Па- 
вел служил и Церкви, телу Христову (Еф. 
1:22-23). Следовательно, служа коринфя- 
нам, сколь бы ни недостойны онн были 
этого служения, апостол служил своему 
Господу (Мат. 25:40). 

4:6. Павел потому служил церкви и 
открыто проповедывал Евангелие, что 
Бог совершал в нем Свою работу. По- 
добно тому, как, создавая матернальный 
мир, Бог повелел из тьмы воссиять свету 
(Быт. 1:2-4), творя в сфере Духа, Он 
приносит свет в сердца пребывающих во 
тьме (ср. Лук. 1:78-79; Деян. 26:18). 
Павел пережил это на личном опыте, по 
пути в Дамаск, когда „внезапно осиялего 
свет с неба” (Деян. 9:3). Встреча с во- 
‚ скресшим Христом преобразила его в 
` новое творение (см. 2 Кор. 5:17). „Свет, 
‚ озаряющий сердца” верующих, — это их 
„познание” Божиего спасения, той славы 


2 Коринфянам 4:3-11 


Отца, которая проявляет себя в лице 
Инсуса Христа н которую отражал Павел 
(см. 3:18). Когда люди пребывали во 
мраке греха, оии не знали Бога, ие были 
причастниками Его жизни н даруемого 
Им спасения (Еф. 4:18). 

4:7. Проповедь о спасении н произ- 
водимые ею плоды — славны н по прн- 
роде своей Божествениы. Однако те, кто 
идутклюдям сэтой проповедью, — тоже 
всего лишь смертные создания. Тут на- 
прашивается сравнение с великим сокро- 
вищем, которое хранится в глиняном со- 
суде. Апостолу Павлу свойственно было 
это постоянно углублявшееся чувство 
собственного ничтожества — в сравнении 
свеличием того благовествия, которое он 
нес людям (см. Еф. 3:7-9). Сознание упо- 
мянутого острого контраста дается 
Богом с той целью, чтобы никто ие усом- 
нился в источнике благовестия и его 
„преизбыточной силы”. Спасение совер- 
шается Богом, а ие людьми (ср. 1 Кор. 
2-5; 3:7). 

4:8-9. В своем послании, написанном 
ранее, Павел сравнивает себя и других 
апостолов с „как бы приговореннымн к 
смерти” (1 Кор. 4:9). Тут он прибегает к 
такого же рода образным выражеиням, 
чтобы показать, до какой степени в тяго- 
тах служения обнаруживают себя челове- 
ческая беспомощность с одной стороны, 
испособность Бога давать безграничные 
силы — с другой. Под этот контраст 
подпадают как физические (ср. 2 Кор. 1:8- 
9; 6:5, 9), так н психологические тяготы 
(ср. 6:4, 8; 7:5-6). Еслн бы не Божнн 
вмешательство н помощь, онн сокруши- 
ли бы Павла (ср. 1:8-10). 

4:10-11. Ряд парадоксов, представлен- 
ных в стихах 8-9, драматически контрас- 
тируют в свою очередь с исмощью н 
унижением Иисуса Христа в Его земном 
служении, с одной стороны, и с силой, 
которую являет Он в небесном своем 
величии (13:4), — с другой. В 1 Послании 
к Коринфянам Павел говорил, что пропо- 
ведует Христа распятого (1 Кор. 1:23). В 
этом же послании он ссылается на соб- 
ственную жизнь как на свидетельство 
этих немощи н унижения, постоянио на- 
поминающих о том, что через челове- 
ческую немощь сила Божия являет себя 
особенно зримо и результативно (2 Кор. 
12:9-10). Павел всегда носил в своем теле 
мертвость (т.с. смерть) Господа Инсуся; 


. это значит, что он постоянно страдал за 


Него, и на теле его не успевали заруб- 
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2 Коринфянам 4:12-16 


цовываться шрамы от ран, нанесенных 
ему побоями и от побития камнями, — 
всему этому подвергалнего за свидетель- 
ствованне ради Инсу ‘са (ср. 1 Кор, 4:11; 2 
Кор. 6:5, 9; 11 :2325 Гал. 6:17). Его „не- 
престанно предавалн на смерть”, т.е. он 
постоянно смотрел смертн в лицо (ср. 2 
Кор. 1:9). Павел пишет, что для служения 
Ему Бог обычно избирает немощных 
людей (см. 1 Кор. 1:26-29). Далее именно 
на основанин страданий свонх (2 Кор. 
11:23-24) и своей немощи (11:30; 12:5) 
будет отстаивать Павел истиниость сво- 
его апостольства. Однако и жизнь Инсу- 
сова открывалась в... плоти апостола, что 
означает, что он всегда был жив духовно 
(см. 4:16). В процессе страданий н тягот, 
которые он преодолевал, ои достигал все 
большего христоподобия (см. 3:18). 


4:12. Но хотя Павел н видел в стра- 
даниях парадоксальиую пользу для са- 
мого себя (Фил. 3:10), в коиечном счете 
ои, принимая их, руководствовался прн- 
мером Господа, Который отдал Свою 
жизнь за других (Мар. 10:45; ср. Фил. 2:5- 
8). Павел верил, что его страдания былн 
для Бога средством Его служения корнн- 
фянам (2 Кор. 1:5-6; ср Еф. 3:10; 2 Тнм. 
2:10). Подобно тому, как Христос 
даровал жизнь другим, посредством соб- 
ственных страданий н смерти, так и стра- 
дания Павла (через „смерть, действую- 
щую” в нем, — ср. 2 Кор. 4:10-11) были 
средством пробуждения в других к ду- 
ховной жизни (так что смерть действует в 
нас, а жизнь в вас); ср. Кол. 1:24. 


4:13-14. Что же делало Навла спо- 
собным переносить все эти страдания? 
Ответ содержится в приведенных им сло- 
вах из Пс. 115:1. Передэтим псалмопевец 
говорит о муках постигших его смер- 
тельных болезней (см. Пс. 114:3), но из 
дальнейшего мы узнаем, что, вот, он 
призвал имя Господне, н Господь изба- 
вил его от смерти (Пс. 114:8). Так же 
уповал на Господа и Павел, н потому он 
мог сказать вместе с исалмопевцем: Я 
веровал. Во второй части этой цитаты — 
м потому говорил, следуют слова псал- 
мопевца о его страданиях: „...н потому 
говорил: я сильио сокрушен”. Этих по- 
следних слов из Пс. 115:1 Навел не прн- 
водит. Он, по-видимому, полагал, чтоего 
читатели поймут: апостол имеет в виду 
страдания, которые выпали наего долю, 
о чем он говорил им в предшествующих 
стихах (2 Кор. 4:8-12), да н по ходу всего 
этого послания. 
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Павел в состоянии был говорить о 


своих страданиях и смерти, потому что \ 


был уверен: Бог „избавит” его от них (см. 
1:9-10). Эта его уверенность осиовыва- 
лась на факте воскресения Христа, } 
Первенца воскресення и Гаранта его для 
всех, кто уверует в то, что спасеннев Нем 
(1 Кор. 15:12-19; 1 Фес. 4:14). 

4:15. Итак, все (подразумевается -- 
все свои страдания) Павел переносил для 
(в англ. Библии — „для...блага”) верую- 
щих, подобных коринфянам (ср.ст.12). 
Но, крометого, он говорит, что страдает 
„ради Инсуса” (ст.11). И из этого видно, 
насколько полно он отождествлял Цер- 
ковь с Христом. Собственное служение 
Павла Церкви, т.е. телу Христову (Еф. 
1:22-23), было таким образом его слу- 
жением Иисусу Христу (ср. Мат. 25:40). 

Благодать Божия, т.е. Его великоду- 
шие н доброта по отношению к-незаслу- 
жнвающему их человечеству, изливалась, 
— благодаря проповеди Павла — на 
многих людей. Те, кто слышал его про- 
поведь н верили ей, обреталн спасение н 
возносили за это хвалу н благодарность 
Богу (ср. Еф. 1:6, 12, 14). И чем болыше 
людей приходило ко Христу, тем боль- 
шую... благодарность „производило” 
это. Этим стихом подчеркивается бес- 
корыстие Павлова служения. Оно совер- 
шалось для блага других и во славу 
Божию (ср. Мар. 12:33) — не ради его 
собственной славы. 


8. В ПЕРСПЕКТИВЕ ВЕЧНОСТИ 
(6:16—5:10) 


Что такое страдания, сопряженные со 
служением Христу, Павел знал хорошо. 
Тревога и боль произили сердце его, в 
частностн, в Троаде, когда онневстретил 
там Тита. Воспоминание о том тяжелом 
моменте (2:12-13) н отом, как Бог утешил 
его (7:5-6), и натолкнуло Павла на раз- 
мышления в 2-12—7:4, которые носят в 
послании характер вставки или отступ- 
ления, на тему о величии новозаветного 
служения. Победоносное служение во 
Христе (2:12-3:6) было служением славы 
благодаря работе Духа (3:7-18) и потому, 
что силу для своего осуществлеиня чер- 
пало в Боге (4:1-15). Далее Павел пере- 
ходит к другому аспекту этого служения, 
связанному с его перспективой в 
вечности. 

4:16. В своем служении апостол иебыл 
застрахован от различных переживаний 
(1:8). Так, глубоко опечалила его несо- 


лоявшаяся в Троаде встреча с Титом 
2:13; 7:5-6), что было лишь одним из 
многих событий (см. 4:8-9; 11:23-29), ко- 
горыеподрывалиего силы и напоминали 
му о его смертиостн (4:11). Но „такое 
‚лужение” было дано ему Богом (ст.1), и 
Богв трех Лицах: Победитель-Сын(2:14), 
прославленный Дух Святой (3:18) и все- 
змльный Отец (4:7) — Сам активно со- 
участвовалв этом служении. Крометого, 
, Боге Павел имел гарантию своего 
юскресения после смерти (4:14). И по- 
гому он, несмотря на временные стра- 
дания и огорчения, „не унывал” (ср. ст. [; 
Лук. 18:1). 

Да, смертность его плоти все более 
цавала знать о себе; „внешне” ои „тлел” 
(ср. 2 Кор. 1:8-9; 4:8-12). Однако с другой 
гтороны, все более очевидным становн- 
пось его небесное, высшее предиазначе- 
ние (ст. 17-18). Слабея физически, духов- 
но Павел постоянно — день за днем — 
испытывал обновляющую (166; ср. Рим. 
12:2; Кол. 3:10) работу в себе Духа 
Святого. Он все больше уподоблялся 
Кристу (2 Кор. 3:18) — в прелюдии того, 
ито ожидалоего в вечности (см. Рим. 8:23; 
| Иова. 3:2). 


4:17-18. Одним из средств, к которым 
прибегает Бог в процессе преобразования 
феловека, его духовного обновления, яв- 
ляется страдание (см. | Пет. 4:1, 13-14). 
Свон страдания, как бы ни были они 
тяжелы (2 Кор. 11:23-29), Павел называет 
кратковременное легкое страдание. Оии 
ничего нс значат, в сравнении с ожидаю- 
щей его вечной славой (в ее „безмерном 
прейзбытке” над земными страданиями), 
с тою славой, в которую войдет он благо- 
даря вере в Иисуса и, уподобившись Ему, 
в присутствии Божием (4:14; см. также 
1 Кор. 15:49; Фил. 3:21; 1 Иоан. 3:2). Как 
это удивительно: все постоянно пости- 
гавшие его мучительные тяготы апостол 
мазывает „легкими” (греч. слово элафрон 
означает „легковесные”, „легкопереноси- 
мые” и встречаются в Новом Завете 
только два раза — здесь ив Мат. 11-30) и 
‚хратковременными”. Хотя во 2 Кор. 1:8 
Павел м пишет, что „мы отягчены были 
чрезмерно...”, здесь он подчеркивает, что 
грядущая слава, которая достигается 
этими страданиями, далеко превосходит 
ых по своим масштабам. 

Именно эта надежда на грядущее и 
перспектива вечности давали Павлу силу 
зереносить временные страдания, кото- 
рые сопутствовали его служению. Как он 


2 Коринфянам 4:17—5:4 


напоминал кориифянам в другом месте, 
мир с его временными тяготами „про- 
ходит” (1 Кор. 7:31). Ибо видимое (т. е. 
материальиое) временно, а невидимое 
(отиосящееся к сфере духа) вечио. Вре- 
менное будет заменено „неувядающим 
венцом славы” (1 Пет. 5:4), вечной славой 
во Христе Иисусе (см. 1 Пет. 5:10). А 
значит, верующим следует смотреть ие 
на видимое, говорит апостол, но на не- 
видимое. Ибо то, что видит „внутренний 
человек”, далеко превосходит доступное 
физическому зрению. 

5:1. „Разрывы” между другими глава- 
ми в этом послании создают больше 
трудностей, чем возникает тут, потому 
что сказанное в 5:1-10 уточняет и конкре- 
тизирует то, что выражено в 4:16-18. Не- 
понимание этого факта еще более отяг- 
чает чтение этих и без того нелегких 
стихов. 

Ранее Павел уже говорил о своем 
смертном „теле” (4:10-11), что оно изна- 
шивается („тлеет”; см. 4:16). Теперь он 
сравнивает его с разрутающейся земной 
хижиной, Тело Иисуса Христа тоже было 


_уподоблено жилищу, так как написано, 


что, воплотившись в него, Он жил („оби- 
тал”) среди людей (см. Иоан. 1:14). Вот 
почему так важно дорожить вечностью 
(см. 2 Кор. 4:17): глава 5 начинается со 
слова „ибо” — в объяснение того, что 
было сказано перед этим. Всякое земное 
тело — временно, а всякое небесное 
вечно. 

Сказанное тут о небесном теле как о 
жилище на небесах, которое мы имеем от 
Бога, как о доме „нерукотворенном”, 
вечном, напоминает слова Мисуса 
Христа о Его собственном теле по во- 
скресении, как о храме „нерукотвореи- 
ном" (Мар. 14:58). Итак, во 2 Кор. 5:1 
подводится краткий итог тому, что Павел 
писал коринфянам прежде о природе 
тела, пережившего воскресение (см. 
1 Кор. 15:34-54). Уверенно звучащее: Ибо 
знаем... основано на тех аргументах, ко- 
торые были приведены в 15 главе Пер- 
вого Послания к Коринфянам. 

5:2-4. Итак, Павел увещевает верую- 
щих устремлять свой взор „не на види- 
мое, но на невидимое” (4:18). В этих 
стихах, в сущности, выражается та же 
мысль. Земная жизнь апостола постепен- 
но „мстлевала” (4:16), он постоянно смот- 
рел в лицо смерти (см. 4:11-12). Прибегая 
к речевому приему метонимии — под- 
мене векосго понятия другим, смежным, 
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в данном случае — слова, выражающего 
причину („страдаем”), тем, которое вы- 
ражает следствие („воздыхаем“), Павел 
дважды повторяет это последнее (5:2, 4; 
ср. Рим. 8:22-23, где оно передано как 
„стенает”, „стенаем”). Но настанет такой 
момент, когда мы получим небесное мя- 
ше жилище (2 Кор. 5:2, 4), н тогда на 
смену „воздыкания” и пребывания „под 
бременем” придут радость н ликование 
(см. Лук.6:21; 1 Кор. 15:51-55). Окончание 
4 стиха: чтобы смертное поглощено было 
жизнью — надо понимать в смысле на- 
шего облечения на иебссах в нетленные и, 
значит, бессмертные, духовные тела 
(Фил. 3:21). Для Павла его земная жизнь, 
заканчивающаяся смертью, была подоб- 
на „наготе”, подверженной унижению н 
лишениям. Заметим в связи с этим, что 
по-английски стих 3 читается несколько 
иначе, а именно: „Потому, что будучи 
одеты („облечены”), мы не будем обна- 
жены”. Кто же станет сосредоточивать 
свое внимание на нынешнем жалком со- 


стоянии „обнаженности” в предверии 
вечной славы, ожидающей его? (2 Кор. 
4:17-18). 


Некоторые богословы н комментато- 
ры полагают, что в этих стихах содер- 
жится намек на некое „промежуточное 
состояние” в пернод между смертью и 
воскресением. Подобная точка зреиня 
выражается в двух формах: а) умершие, 
но пребывающие в сознании, верующие 
не имеют тел, ожидая получения иового 
тела в момент воскресения; 6) умершие 
верующие, находясь в сознании, полу- 
чают „промежуточные тела”, которые 
как-то отличаются от тех, что оии полу- 
чат в момент воскресения. Упомянутые 
взгляды ие кажутся обоснованными. Су- 
дя по 4:16, Павел имел в виду только два 
состояния — времеииос и вечное. А по- 
тому искать какое-то ‘третье не стоит. Из 
5:4 ясно, что под пребыванием в этой 
хижине (ср. 2 Пет. 1:13) и нежеланием 
быть „нагими” (по-русскн; „не хотим со- 
влечься”) подразумевается времениая, 
земная жизнь, тогда как „облечься в не- 
бесное наше жилище” значит, стать бес- 
смертными, минуя какие бы то ни было 
„промежуточные состояния”. 

Существует и другое понимание сти- 
хов 3-4, более созвучное русскому тексту 
Библии. Стих 3. Только бы нам н обле- 
ченным в бессмертные небесные тела не 
оказаться „нагими” в смысле „скудости” 
того духовного „плода”, который мы 
принесли, живя в земном теле. 


Стих 4. Вздыхая „под бременем” 
ного тела, этого „тела смерти” (Ра 
7:24), христиане котели бы уже тепе] 
получить новые тела („облечься”), ! 
умирая прн этом („не хотим совлечься! 
если бы это было возможно (, 
смертиое поглощено было жнзнью”). \ 

5:5. Однако это нынешнее состоян! 
постепениого умирания, сколь го 
ным оно бы ни было, имеет свою 
Как писал апостол ранее, люди подобия 
глиняным сосудам, предназначенный 
Богом для того, чтобы по принципу ком 
траста являть через них Свою все превос 
ходящую силу (4:7). 

Не менее утешительным является 1 
осознание того факта, что в жизии каж 
дого верующего Бог совершает процес 
преобразования, который однажды 
завершится обретением им небесного те 
ла н полного Христоподобия. Уверен: 
ность, что именно такой будет кульмина: 
ция этого процесса, дается Свитым 
Дуком, чье присутствие в человеке и пре 
образующая деятельность (3:18) есть га- 
рантия завершения спасения по благодя- 
ти Божией (Рим. 8:23; Еф.4:30). Поповоду, 
слов „залог Духа” см. ком. на2 Кор. 1:22. 

5:6-8. Прн такой перспективе Павел 
могиспытывать чувство уверенности (по-. 
русски — „благодушествовать”; 5:6, 8) 
ие унывать (ср. 4:1, 16) даженв смертной 
своей жизни. 

В этнх стихах (5:6-8) резюмируется 
тема, затронутая в 4:16-18. Выражение 
водворяясь в теле означает то же, что 

„находясь в этой (земной) хижине” (5:1); | 
оно означает подлежать тлению (см. | 
4:16), н, { будучи смертным, быть „устра-; 
ненным”" от Господа (т.е. от непосредст- ' 
венного общения с Ним — ср. 1 Кор. 
3:12). 

В такой ситуации апостола поддер- 
живало сознание временности се и пере- 
ходного характера (2 Кор. 4:18). Мыс- 
лями н сердцем он был сосредоточен ие 
на ныиешием своем состоянии, а на бу- 
дущем, не на видимом, а иа невидимом. 
Жить так — н означает жить по вере, а ие 
руководствуясь тем, что видишь, т. е. 
„ходить” верою, а не видением. Это зна- ' 
чит больше жить в свете конечной пер- 
спективы, а не непосредственной реаль- 
ности (ср. Рим. 8:24-25), и, следовательно, . 
повиноваться Божиим повелениям, с ка- 
кими бы тяготами ии было связано это 
повиновение (см. 2 Кор. 11:23-29). Такой 
была жизнь Павла. Если бы выбор завы- 
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сел от него, он предпочел бы поскорее 
окончить свое земное странствование и 
водворыться у Господа (Фил. 1:21-23). Од- 
нако возложенные на него обязанности 
побуждали его продолжать активное 
земное существование (ср, Фил. 1:24; Еф. 
3:1-13). 

5:9-10. Стимулом стойкости служила 
Павлуего цель угодить Господу (см. Гал. 
1:10; Кол. 1:10), это его неугасимое жела- 
ние на протяжении его земного странст- 
вования (будучи в теле, здесь — водво- 
ряжсь ли), которое останется столь же 
ревностным н в небесах (выходя ли; ср. 2 
Кор. 5:6). 

Последовательниому осуществлению 
этой цели апостолом способствовало 
знание, что наступит день, когда Господь 
оценит сделанное им. Он хотел угодить 
Господу, чтобы услышать от Него в тот 
день: Хорошю, добрый и верный раб 
(Лук. 19:17). В предыдущем послании Па- 
вел упоминал об этом дне суда (1 Кор. 
3:12-15), когда говорил о христианских 
учителях (1 Кор. 4:1-5). Теперь же он 
подчеркивает, что всем нам (верующим) 
должно ивиться пред судилыще Христово 
— ср. Рим. 14:12 (что произойдет сразу 
после воскищения Церкви). Верующие 
получат воздаяние соответственно тому, 
что ойи сделали в своей земной жизни 
(пока были в теле). За добрее (добрые 
дела) будет одно воздаяние (1 Кор. 4:5; 
Еф. 6:8), а за худое (здесь букв. — за дела, 
ие имеющие цены, значения) — другое 
(1 Кор. 3:15; Кол. 3:25). Однако здесь речь 
идет не о спвсении или вечной погибелн. 
На этом суде не будет решаться вопрос 

в вечности. Ибо спасение 
обретается верою (Еф. 2:8-9), оценке же 
будут подлежать дела, которые нз этой 
веры проистекали (1 Фес. 1:3). 

Последующий день суда н перспектива 
вечности оказывалн благотворное воз- 
действие на Павла. Именно это давало 
ему стойкость в испытаниях (2 Кор. 4:7- 
12), побуждало его к верности вслужении 
(5:11; ср. с 1 Кор. 4:2-4). 


5. ПРОПОВЕДЬ ПРИМИРЕНИЯ (5:11—6:2) 


Описание Павлом его христианского 
служения касалось и работы Хрнета 
(2:12—3:6), работы Святого Духа (3:7-18) 
и работы Отца (4:1-15). Павел, кроме 
того, представил это служение в свете 
вечности, столь необходимом для эффек- 
гивного исполнеиня его (4:16—15:10). Те- 
верь он переходит к вопросу о благове- 


2 Коринфянам 5:9-12 


стии, т. е. о сердцевине всего христиан- 
ского служения. 


11-12. Хотя Павел знал, что спасение 
и вечная жизнь даются по вере в Христа 
(Еф. 2:8-9), мысль о том дне, когда он 
предстанет перед своим Спасителем 
(2 Кор. 5:10), вызывала у него благого- 
вейный страх. Именно размышления об 
этом моменте, пробуждавшие в апостоле 
страх Господень, одновременно побуж- 
далиего кслужению Ему (ср. Мат. 10:28), 
целью которого было вразумлять людей, 
чтобы оин примирились с Богом (см. 2 
Кор. 5:20). 


Следующая далее защита Павлом 
себя (ст. 11-12) свидетельствует, что апо- 
стол, исполняя эту свою миссию, 
сталкивался с сопротивлением. Посколь- 
ку. очевидно, что проповедь об Иисусе 
Христе была иеразрывно связана с 
жизнью и служением Павла (1 Фес. 1:5), 
так же, как эти последние были неотде- 
лимы друг от друга, апостол нуждался в 
оправдании и защите своего поведения с 
той целью, чтобы привлечь внимание 
слушателей к вести, которую он нес им. 
Здесь он держится той же тактики, ко- 
торая прослежнвается в его послании н 
ранее, а именно: говорит, привлекая в 
свидетели Бога, об искренности своих по- 
буждений (ср. 2 Кор. 1:12, 23) нпризывает 
коринфян подтвердить это, исходя из 
собственного опыта общения с ним (ср. 
1:14; 4:2). 

Апостол Павел, в отличие от своих 
оппонентов, не придавал значения каким 
бы то ни было видимым, т.е. внешнего 
порядка, свидетельствам в свою пользу 
(3:1-2; ср. 5:16а). Не внешним нсполне- 
нием закона удостоверялось служение 
Павла, а внутрениим свидетельством 
Святого Духа (3:3; ср. Рим. 2:28-29). Не 
репутация его как таковая у коринфян 
беспокоила апостола (ср. 1 Кор. 3:21; Гал. 
1:10; 1 Фес. 2:6). Что действительно его 
волновало, так это то, как они относятся 
к его проповеди. Он котел, чтобы ко- 
рннфяне воспринимали его как слугу 
Хрнста, а значит, и проповедь его — как 
весть от Бога (см. [1 Кор. 4:1). Еслибыонн 
„хвалились” им, вестником (здесь букв. 
— „с торжеством н радостью внимали” 
ему), то имели бы что сказать его и своим 
собственным оппонентам, которые 
больше значения придавали внешним, 

- видимым, свидетельствам (оци „квали- 
лись лицем”), а не внутреннему состо- 
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янию человека (н не интересовались 
„сердцем” его); см. 1 Цар. 16:7. 

5:13. Прежде всего необходимо отме- 
тить разночтение зтого стиха в русской и 
английской Библиях. В английской чн- 
таем: „Если мы сходим с ума (выражение 
„выйтн нз себя” употреблено в том же 
значении нв Мар. 3:21), то для Бога; если 
же мы в своем уме, то для вас”. Павел 
готов был слыть безумным (см. 11:16-17, 
21) — только бы верили в его искрен- 
ность. Кто, в самом деле, как ие „вышед- 
ший нз себя” (в значении „потерявший 
разум”; ср. 11:23; Мар. 3:21) стал бы 
являть такое пренебрежение к самому 
себе? (ср. 1 Кор. 4:9-13). Могбы человек в 
здравом уме добровольно выйти 
навстречу безумствующей толпе, ищущей 
его гибели? (Деян. 19:30; 21:35-40). У кого 
бы достало рассудка возвратитЬся в го- 
род, из которого только перед тем его 
вытащили в беспамятстве, предвари- 
тельно побив камнями? (Деян. 14:19-20). 
Только человек, полностью посвятивший 
свою жизнь Господу, мог бы относиться 
к себе с подобным пренебрежением. И 
именно таким человеком был Павел. 

Нокоринфяне хорошо знали Павла и 
с другой — „здравой“, прозаической, если 
можно так выразиться, стороны — как 
учителя (Дсян. 18:11) и любящего отца (1 
Кор. 4:14-16). Но каким бы ои ни был вих 
глазах — безумным или здравомысля- 
щим, служение его было бескорыстным, 
совершавшимся ...для вас, как пишет он. 
На свой лад апостол исполнил существо 
закона — любя Бога всем сердцем н всею 
душою и всем разумением, а ближнего 
своего любя, как самого себя (см. Мар. 
12:26-31). 


5:14-15. Почему Павел избрал такой 
путь в жизни? (ст. 13). Потому, что таким 
был путь Христа (ср. Мар. 3:21). Обладая 
всеми исключительными правами и пре- 
имуществами, согласно Своей Божест- 
веииой природе, Иисус, тем ие менее, 
принял на себя человеческую плоть и 
пощел путем послушания „даже до смер- 
ти” (см. Фил. 2:6-8) крестной; Он умер за 
всех (не только за избранных, как по- 
лагают некоторые — см. | Тим. 2:6; Евр. 
2:9; 1 Иоан. 2:2). Верою Павел уподо- 
бился Иисусу в Вго смерти и воскресении 
(Рим. 6:3-4; Гал 2:20). А потому и жил он 
так же „отвергнувшись себя”, как н его 
Господь. Христова любовь, благодаря 
которой Павел обратился к Нему, теперь 
побуждала его идти крестным путем (ср. 
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1 Иоан. 3:16). Позже, касаясь „служеиня 
примиреиня” (2 Кор. 5:18-19), Павел вы- 
являет исторический н объективный 
смысл искупительной жертвы Иисуса 
Христа. Здесь же его занимают субъек- 
тивные выводы, которые надлежит сде- 
лать каждому верующему из того, что 
совершено Спасителем. Все те, кто по 
веревошли в сферу благотворного дейст- 
вия Христовой жертвы (н живут теперь 
духовною жизнью), должны отвечать 
Господу как самоотверженным, беско- 
рыстиым житием, так н участием в слу- 
жении примирения. Чтобы живущие уже 
не для себя жили, но для Него. Пазел 
именно так и жил, а потому коринфянам 
следовало „хвалиться” им (см. ст. 12). 

5:16. „Знать по плоти” вмеет значение 
„оценивать с мирской точки зрения”. Пе- 
режив процесс обращения, Павел пере- 
стал оценивать людей по их внешним 
признакам, как это, по всей видимости, 
делали не только его оппоиенты, но до 
известной степени и те коринфяне, ко- 
торые находились под их влиянием (ст. 
12). 

В свое время и Павел поступал также. 
Он гнал Иисуса Христа н Его последо- 
вателей (Деян. 22:4-5; 1 Кор. 15:9), потому 
что „знал” Христа но плоти (2 Кор. 1:12). 
Он располагал какими-то сведениями об 
Иисусе, ио это ие было сопоставимо с 
верой в Него. Ибо сведения о Господе 
сами по себе никого ие могут превратить 
из эгоцентрика в самоотверженного че- 
ловека (5:15). Только обращение к Нему 
может пронзвести такую перемену, как 
это и произошло с Павлом (Деян. 9:1-20). 

5:17. Никто другой ие был способен 
так ‘глубоко осмыслить подобиое пре- 
вращение, как Павел, который из гони- 
теля Христа стал Его верным глашатаем 
(Деян. 9:5, 20-22). Он был во Христе (эту 
фразу Павел повторяет во многих своих 
посланиях, говоря о духовных взаимо- 
отношениях верующих со Христом), 
поскольку он поверил евангельской вести 
и верою соединился со Христом (2 Кор. 
5:14-15; ср. Рим. 6:3-4; Гал. 2:20; 6:14). 
Быть во Христе — это значит быть новой 
тварью (новым творением; ср. Гал. 5:15). 
Новое творение — это творение Духа 
Святого, Который является Орудием 
возрождения (Тит. 3:5) и Причиной рож- 
дения человека свыше (Иоан. 3:3, 6-8). 
Божия творческая работа по обновлению 
человека, начатая в каждом, кто уверовал 
во Христа, со временем будет завершена 


вмасштабе вселенной (Отк. 21:4-5). Древ- 
нее, т.е. прежнее (рабское подчинеиие 
собственному „я” игреху) прошло (2 Кор. 
5:16; ср. Рим. 6:6-14; Еф. 4:22; Кол. 3:9). 
Вее новое — это новая жнзнь, посвящен- 
ная Христу, которая предполагает новое 
отиошение клюдям нко всему сущему, а, 
значит, и новое поведение (см. 2 Кор. 
5:14-15; Рим. 6:4; Еф. 4:23—5:2). 

5:18-19. Как н первое творение (вся 
вселенная), новое творение осуществля- 
ется Богом н по Его ниициативе: Все же 
отБога (ср. 4:6; 1 Иоан. 4-10). И еще: как и 
первое творение, новое — совершается 
посредством Христа (Инсусом Христом; 
ср. Кол. 1:16). 

Смерть Христа на кресте сделала воз- 
можным примирение человека с Богом 
(Рим. 5:10-11). Примирение включает 

мятежной и греховной враж- 
ды человека против Бога (Рим. 5:10). Ив 
этом — одно из замечательных сверше- 
ний Божества в человеке и ради него, 
производимое в тотмомент, когда, желая 
спастись от действия греха, человек уве- 
рует во Христа. Поскольку Иисус 
Христос взял на Себя грехи человечества 
и пригвоздил их ко древу креста (см. 1 
Пет. 2:24), появилась реальная возмож- 
ность примирения людей с Богом (Еф. 
2:11-19). Доверившись исключительно 
работе Христа по примирению, люди 
перестают быть объектом Божиего гнева 
(Рим. 5:9), делаясь объектом Его благо- 
словений (Деян. 16:30-31; Рим. 8:1); одно- 
временно совершается их переход от 
духояной смерти к духовиой жизни 
(Иодн. 5:24; Еф. 2:1, 5). Грехи людей 
больше не „вменяются” им, т. е. теряют 
свою силу как свидетельство против них, 
поскольку Христос взял их на Себя (2 
Кор. 5:21; 1 Пет. 2:24; 3:18). Именно в 
этом величайшая ценность Евангелия, 
которое проповедывал Павел (2 Кор. 4:7), 
ибо оно есть примирение (5:19), распро- 
и через служение примирения 
(5:18). 

5:20. В немногих других стихах так же 
четко, как в этих, изложена суть Павлова 
служения н его благовестия (ср. Деян. 
26:16-18). Как Христос проповедывал 
мир человечеству (Еф. 2:17) из основании 
того, что предстояло совершить Ему (Еф. 
2:16), так и Павел продолжал пропове- 
дывать от имени Христа. Ои был не- 
посредственным вестником Божиего 
примирения, в служении которого дол- 
жны соучаствовать все те, кто „во 
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Хрнсте” (2 Кор. 5:17, 19). Все верующие 
во Христа должны быть Его „послан- 
инкамн” в этом мире. Призыв Павла 
вылнвался в страстную мольбу („мы 
вразумляем людей”; ст. 11), обращенную 
к миру: от именн Христова просим: при- 
миритесь с Богом (см. 1 Тим. 2:3-4). 

5:21. Здесь Павел резюмирует основу 
благовестия. Крест делался видимым 
выражением любви Бога (Иоан. 3:16) и 
Христа (Иоан. 15:13; Рим. 5:8). Спаситель 
был безгрешен: ибо незнавшего греха... 
АвЕвр. 4:15 сказано о Нем: ‚„... искушен 
во всем, кроме греха”, ив 1 Иоан. 3:5: „...в 
Нем нет грехв”. Итак, безгрешный, Он 
взял иа себя греки мира (см. Иоан. 1:29; 1 
Пет. 2:24; | Иоан. 2:2). Бог сделал Его для 
нас жертвою за грех (ср. Ис. 53:4-6, 10). 
Грехи всего мира были возложены на 
Него для того, чтобы праведность Его 
могла быть в свою очередь дана тем, кто 
уверует в Него (Рим. 5:17), и таким обра- 
зом станет пребывать в Нем. Дар правед- 
ности можно получить только через веру 
(Рим. 3:22; 6:23; Евр. 2:8-9; Фил. 3:9). 

. 6:1. Но каким образом могли корин- 
фяие „тщетно принять благодать 
Божию”? Верным „способом” для этого 
было бы разувериться втом благовестии, 
суть которого передана апостолом в 5:21. 
Лжеапостолы в Коринфе проповедывали 
нечто отличное от Павлова благовестия 
(11:4). Если это были иудаисты (ср. 3:7-11; 
11:22), то они, вероятно, отрицали учение 
апостола в тойего части, что праведность 
от Бога приобретается только верою. 
Принятие же „усеченного” Евангелия и 
сделало бы веру „тщетной” (ср. 1 Кор. 
15:2). У Павла были основания полагать, 
что кое с кем в Коринфе именно это и 
произошло (2 Кор. 11:2-3). Словом 
„тщетно” переведено здесь греч. кенон, 
означающее „пустой, бессодержатель- 
ный, беэрезультатный, бесполезный”; см. 
1Кор. 15:14, 58; Гал. 2:2; Фил. 2:16; 1 Фес. 
3:5. „Споспешиикн” — здесь в значении 
„соработников у Бога”. 

6:2. Павел возражает нудаистам, ут- 
верждавшим, что без исполнения закона 
Моисея нельзя достичь ости, — 
словами из книги пророка Исаии (49:8). 
Бог возвестил через этого пророка, что 
спасение будет предложено всем народам 
— не только „жестоковыйному” Изра- 
илю, но и язычникам (Ис. 49:6). В при- 
водимом Павлом стихе подчеркивается 
тот факт, что спасение совершается по 
Божией инициативе:во время благопри- 


2 Коринфянам 6:3-6 


атное (в англ. Библии — „В час Моей 
благосклонности") Я услышал тебя 
и...помог тебе. Эту весть о „Божией бла- 
госклонности” торжественно провозгла- 
сил Иисус вднн Своего земного служения 
(Лук. 4:18-21), а Павел стал возвещать ее 
людям. День спасения надо понимать н 
как нынешний пернод Благодати. Павел 
призывал корннфян не отвергать благо- 
датн Божией, обращаясь к нудейству- 
ющим законникам (ср. 2 Кор. 3:12-16; 
Гал. 3:1-6). Поступающими так благо- 
дать Божия „прнията тщетно” (2 Кор. 
6:1). 


6. ПРИМЕТЫ СЛУЖИТЕЛЕЙ (6;:3-10) 


В5:11-14 Павел защищает свое служе- 
ние, что ведет его, в свою очередь, к 
объяснению сущности его благовество- 
вания (5:15-21). Теперь же он возвращает- 
ся к теме своего апостольского служения 
как такового и связанных с ним проблем 
(6:3-10). 

Прежде он подчеркивал, что причины 
и поводы для „похвалы” (см. 5:12) тем, 
которые служат им, корннфянам следует 
искать не в рекомендательных письмах 
(3:1), не в самовозвышении служнтелей 
(10:18) н не в религиозных достоннствах 
их (11:22), но во внутрением свидетель- 
стве Духа Святого (ср. Рим. 2:28-29). 
Теперь апостол допускает, что подлинное 
служение Богу имеет и иекоторые внеш- 
ние признаки, но им кориифяне едва лн 
придают значение, а их общие оппоненты 
едва лн обладают ими. Так, признаками, 
удостоверявшими служение Павла, были 
его страдания и Божия поддержка, да- 
вавшая ему силы переносить их (ср. 2 
Кор. 4:8-10). Именно „удостоверения” 
такого рода представляли ценность для 
служителей Божиих (см. 6:4; ср. 
1116—12:10; 1 Кор. 4:9-13; Гал. 6:17). 

6:3. Павел более желал защитить свое 
служение (см. 4:1), нежели самого себя. С 
этой целью онтщательно избегал в своем 
поведении всего, что могло бы нанести 
ущерб этому его служению как „послан- 
ннка Божиего” (5:20) н Божиего „спос- 
пешника” (соработника; 6:1). Коиечно, 
апостол сознавал, что проповедь о 
кресте у многих вызывает негативную 
реакцию (2:16; | Кор. 1:18). Он знал так- 
же, что многие считают его челоаеком, 
потерявшим разум (см. 2 Кор. 11:16). И 
прн всем при этом он никому не хотел 
подать повода заподозрить его в соблю- 
денин собственных интересов, чтобы та- 


ким образом не повредить делу Божиему 
илн духовному состоянию своих братьев 
во Христе. Именио в свете этого объ- 
яснения надо понимать слово „претыка- 


нне”, аналогичное понятию 
преткновения”. 

6:4-5. Как служители Божни (диако- 
нои; ср. со словом диакония — „служе- 
ние” в ст. 3). Павел и его сотрудники 
сталкнаались со многими злоключе- 
ниями, пренебрегая заботой о себе. Но 
Бог помогал им переносить эти злоклю- 
чения с „великим терпением” (ср. 4:7-9). 
Именно такого „удостоверения” следо- 
вало коринфянам требовать от Божиих 
служителей (ср. 3:1; 5:12). Затем, в ст. 4-5, 
апостол перечнсляет девять напастей 
(@рн раза по трн), которые переживали 
оии „в великом терпении”. А потом де- 
вять внутренних свойств характера 
Божиих служителей (ст. 6-7) и, наконец 
еще восемнадцать их „признаков”, при- 
водимых попарно,по принципу противо- 
поставления (ст. 8-10). 

Сначала он говорит © трудностях 
общего характера: о „бедствиях”, „нуж- 
дах”, „тесных (т.е. трудных) обстоятель- 
ствах”. Затем апостол перечисляет три 
конкретных вида мученичества, которые 
он прошел в процессе своего служения, 
побывав: под ударами (ср. 1 Кор. 4:11; 
2 Кор. 6:9; 11:23-24; Гал. 6:17), в темни- 
цах, в изгнаниях. Все это выпало на его 
долю в Филиппах (Деян. 16:19-23). В тре- 
тьей группе перечислены „бремена”, 
которые апостол воспринимал как нераз- 
рывно связанные со служением. Он ие 
чуждался тяжелого труда (1 Кор. 4:12; 
Деян. 18:3-4), ие мало знал бессонных 
ночей („бдений”; ср. 11-27), голодал (пре- 
бывал „в постах” — вынужденных; 1 Кор. 
4:11; 2 Кор. 11:27). 

6:6. Перечисленные им девять видов 
напастей (три по три) Павел как бы урав- 
новешивает девятью внутренними до- 
стоинствами. Первые восемь перечисле- 
ны им попарно (четыре пары). Под „чи- 
стотой” подразумевается практическая 
праведность, а под „благоразумием” — 
способность сочувствовать другим лю- 
дям и понимать их. Словом великоду- 
шие здесь переведено греч. макротимия 
— буквально означающее „долготерие- 
НИЕ”, т. е. способность сносить обиды и 
огорчения и не мстить за себя (ср. Гал. 
5:22; Еф. 4:2; Кол. 1:11; 3:12; 2 Тим. 4:2; 
Иак. 5:10). Накоисц, благость — это лю- 
бовь в действии (ср. Гал. 5:22; Кол. 3:12). 


„камень 
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В Духе Святом — это, возможно, ме- 
тонимия, т.е. речевой прием, при кото- 
ром следствие заменяется причиной. Ес- 
ли здесь это действительно так, то Дух 
Святой символизирует то, что произво- 
дится Им, — духовные плоды (Гал. 5:22- 
23), либо исполнение Духом (Еф. 5:18). 
Возможно, однако, что соответству- 
ющую греческую фразу следует пере- 
вести несколько иначе, а именно: „в духе 
святости”, что означало бы посвя- 
щенность Павла до конца делу его слу- 
жения. Апостол надеялся, что его „не- 
лицемерная” любовь (ср. Рим. 12:9 и 
употребление этого определения к слову 
„вера” в 1 Тим. 1:5) ие вызывает сомнения 
у его читателей н пробудит в них ответ- 
ную любовь (2 Кор. 6:12-13). 

6:7. Служение Павла было успешным, 
потому что питали его духовные источ- 
ники . Апостол проповедывал Евангелие 
в слове истины (4:2), т. е. проповедывал 
его правдиво; в силе Божией, т. е. пола- 
гаясь на силу Божию, приносящую по 
действию Духа соответствующие плоды 
(10:4; ср. 1 Кор. 2:4-5). Положившись на 
Бога, Павел получал все необходимое 
„оружие правды” (или праведности) н 
обретал способность отражать нападе- 
ние врага с любой стороны — как справа, 
так и слева (с оружнем правды в празойн 
левой руке), вынуждаяего к бегству (ср.2 
Кор. 10:3-6; Еф. 6:11-18; Иак. 4:7). 

6:8. В девяти парах парадоксов (ст. 8- 
10) Павлом представлены как противо- 
речивая реакция на его служение (ст. 8- 
Эа), так и его собственная реакция на 
действия противников (ст. 96-10а), а так- 
же результаты его служения (ст. 106,в). 
Некоторые верующие относились к Пав- 
лу, как к Самому Иисусу Христу (Гал. 
4:14), однако, чаще он сталкивался с 
оскорблениями и даже с попытками „бес- 
честить” его (1 Кор. 4:10; 1 Фес. 2:2). Нв 
него клеветали как люди, не принадле- 
жавшие к Церкви (1 Кор. 4:13), так и 
некоторые в пределах ее (Рим. 3:8) — о 
последних апостол говорит как о „по- 
рицающих” его. Он н его сотрудники 
были истинными апостолами (мы вер- 
им), но находились люди, объявлявшие 
их обманщиками. Вот почему Павел вы- 
нужден был защищать свое служение от 
клеветы, распространяемой его против- 
никами (1! Кор. 9:1-2; 2 Кор. 10:7). 

6:9. Говоря мы неизвестны, Павел, 
` возможно, имел в виду тех, кто не приз- 


` мавал ин его самого, ни его служения. 
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2 Коринфянам 6:7-13 


Однако вторую часть первой фразы надо, 
видимо, читать иначе, чем звучит она в 
русской Библии, а именно: „нас знает 
Бог” (см. 2 Тим. 2:19). Хотя апостол не 
раз был на краю смерти (ср. 2 Кор. 1:8-9; 
4:10-11; 11:23), он оставался в живых (1:10; 
4:16); Его избивали (6:5; 11:23-25), но не 
смогли убить. Все это он переносил с 
терпением (6:4), потому что Сам Бог ук- 
реплял его (ср. 4:7-9). 

6:10. Казалось бы, такая жизнь не 
могла ие огорчать Павла. Но, полагаясь 
на Господа, ои „всегда радовался” (Деян. 
16:23-25; Фил. 4:4). Будучи „нищ”, неимея 
н самого необходимого для повседнев-. 
ной жизни (см. 1 Кор. 4:11), апостол, тем 
не менее, в состоянии был раздавать 
духовные ценности, многих таким обра- 
зом обогащая (ср. Еф. 3:8). Хотя он не 
владел никакими материальными бла- 
гами (мы ничего не имеем), он, обладая 
духовными благословениями (1 Кор. 3:21; 
Еф. 1:3), „обладал всем”. 


7. О СБЫВШЕМСЯ ПРЕДВИДЕНИИ 
(6:11-7:16) 


В этом разделе Павел связал воедино 
все затронутые им-в послании „темати- 
ческие нити”, касавшиеся его служения 
коринфской церкви. Вначале он объяснил 
коринфянам, что изменил свои планы из 
любви и уважительного отношения к ним 
(1:12—2:11). Затем он обратился к описа- 
нию своего апостольского служения, 
противопоставляя собственное бессилие 
всесилию Бога (2:12—6:10). Не само- 
оправдания искал при этом Павел — 
целью его было добиться некоторых пе- 
ремен в коринфской церкви: он хотел, 
чтобы коринфяне не только признали его 
служение и приняли его благовестие, но 
чтобы они освободились от воздействия 
на них его противников — лжеапостолов. 
Это, однако, было не последним словом 
Павла наданную тему (ср. главы 10-13), а 
исполненным решимости и убедительно 

прозвучавшим началом. 

6:11-13. Среди недостатков, возмож- 
но, присущих Павлу, притворства опреде- 
ленно не было. Искренность слов и не- 
лицемерные заверения в своем душевном 
расположении к адресатам (ср. 7:15; Фил. 
1:8; 2:1; Кол. 3:12; Филим. 7,12,20; | Иоан. 
3:17) характерны и для этого послания 
(см. 2 Кор. 2:3-4). Однако апостол хотел 
от коринфян взаимности. Глубина его 
чувств к ним видна, в частности, из его 
подчеркнуто личного к ним обращения: 


2 Коринфянам 6:14—7:1 


коршифяне. Вообще-то такое обращение 
к читателям „по имени" посредине посла- 
ния у Павла встречается редко. Один из 
примеров — в послании к Галатам; буду- 
чи сильно встревожен состоянием галат- 
ских церквей, апостол, обращаясь к гала- 
там с резким упреком, тоже называет их 
по имени (Гал. 3:1). И когда, напротив, ои 
вспоминал о ревностной поддержке, ока- 
занной ему церковью в Филиппах в на- 
чале его служения и во время его тю- 
ремного заключения, то опять таки назы- 
вал филиппийцев по имени (Фил. 4:15). 
Так же обращается ои и к коринфянам 
(огорчаясь из-за них и одновременно ис- 
пытывая к ним добрые чувства) — с 
просьбой о взаимной любви („Дети мои, 
справедливости ради, откройте и вы свои 
сердца” — втаком смысле надо понимать 
ст. 13; ср. 2 Кор. 7:2-3). 

6:14-15. Но что же препятствовало 
коринфянам отвечать Павлу искренней 
взаимной любовью? (ст. 13). Ответ: со- 
перники апостола, тоже добивавшиеся 
рвсположения н преданности со стороны 
коринфян. Хотя ст. 14-15 часто приме- 
няют к разного рода сомнительным со- 
юзам (к примеру — брачным н деловым), 
первоначально, у Павла, они ассоцииро- 
вались с тем, что происходило в Церкви. 
Упомянутыми соперниками его, воз- 
можно, были идолопоклонники (ср. 
1 Кор. 10:14) или, что более вероятно, — 
лжезапостолы (ср. 2 Кор. 11:2-4). Так или 
иначе, но выражая порицание или распо- 
ложение, Павел оставался в равной мере 
непритворным. 

Разрешение проблемы могло быть 
лишь в разрыве коринфян с лжеапосто- 
лами. Сколь высоко они или другие ни 
расценивали бы тех с духовной точки 
зрения, Павел приравнивал лжеапосто- 
пов К „неверным” (в значении „неверу- 
ющих” ; ср. 11:13-15), от которых корин- 
фянам следовало отделиться. Апостолне 
призывал их порвать все контакты с ие- 
верующими. Прежде он давал им понять, 
что это было бы абсурдно (1 Кор. 5:9-10). 
Но „неверные” религиозники могли бы 
увести верующих в сторону от того, что 
Павел называет „простотойво Христе” (2 
Кор. 11:3), н это сильно беспокоило его. 
Лишь под армо Христа может скло- 
ниться „праведность” (см. Мат. 11:29-30). 
Иллюстрируя свою мысль, Павел ставит 
пять риторических вопросов (2 Кор. 6:14- 
16), которые отражают непроходимую 
пропасть, разделяющую царство Христа 


и царство свтаны (см. Кол. 1:13). Слово 3 
Велнар — это транслитерация ветхоза- } 
ветного слова, означавшего „личность, 
которая не стоит ни гроша". В греч. языкс { 
оностало употребляться в значении „без- 
законника”. А еще позже им стали назы- 1 
вать сатану как наибольшего в мире без- : 
законника и личность в высшей степени 
бесполезную. 


6:16. Пятый риторический вопрос, 
поставленный апостолом, дает ему воз- 
можность процитировать несколько сти- 
хов из Ветхого Завета. В своем призыве 
(ст. 14а) он опирается на них в их сово- | 
купности. Церковь — это храм Бога жи- | 
вого (ср. 1 Кор. 3:16), в котором пре- 
бывают Христос н Дух Святой (ср. Мат. 
2819-20; Еф. 2:22). Обещание Бога „все- 
литься” в Свой народ н жить в нем в 
конечном счете исполнилось и Иисусе 
Христе (Мат. 1:23). 

6:17. Наслаждаться Божиим присут- 
ствием можно только при условии лич- 
ной святости. Павел приводит смысл ска- 
занного в Ис. 52:11 ив Иез. 20:41, где речь 
идет об искуплении Израиля. Божий на- 
родискуплен из языческого рабства (вый- 
дите из ереды их н отделитесь) с тем, 
чтобы очиститься перед Богом (не при- 
касайтесь к мечистому) н в результате 
обрести радость общения с Ним (н Я 
принму вас). В Послании к Галатам Павел 
говорил о рабстве находящихся под за- 
коном (Гал. 3:13-14; 4:5; ср. 2 Кор. 3:7-9). 
А в Послания к Титу он писал, что искуп- 
ление подразумевает две вещи: а) осво- 
бождение „от всякого беззакония” и 6) 
очищение Богом для Себя народа, кото- 
рый стал бы „народом особенным, рев- 
ностным к добрым делам” (Тит 2:14). 
Личная чистота и позволяет верующему 
служить Богу и быть принятым Им. 

6:18. Искупленные вступают в особые 
взаимоотношения с Богом Отцом — как 
Его сыновья и дочери (см. Ис, 43:6). Те, 
которые отождествились со Христом по 
вере в Него, получают право называть 
Бога „Отцом” (Еф. 2:18; Гал. 4:5-6). Но 
Бог требует послушания от этих своих 
сыновей и дочерей (Втор. 32:19-21), как 
требовал его от Давида, которого поста- 
вил главою Своего народа, и от его по- 
томков (4 Цар. 7:14; Пс. 88:31-35). 

7:1. Слова такие обетования от- 
носятся к обещанию Божиего ыва- 
ния с Его народом (6:16) н Его общения 
(6:176-18) с теми, кто послушен Ему. По- 
слушание же требует очищения (очистим 
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себя) в значении отделения (ср. Мат. 8:3; 
Втор. 19:13) от всякой скверны плоти и 
духа и (подразумевается) от всех тех 
(очистимся, отделимся), кто извращвет 
истину (ср. 2 Кор. 2:17; 4:2). Под выраже- 
нием „плоть и дух” поиимается человече- 
ская личность в целом — в ее внешних и 
внутренних аспектах (ср. 7:5). Только при 
наличии „страха Божия” (ср. 5:11), кото- 
рый производит в верующем послуша- 
ние, может он прогрессировать в своем 
освящении (или святости; „совершая свя- 
тыню” и означает „совершеиствуясь в 
святости”). Другими словами, речь тут 
идет о постояииом духовном росте, о 
возрастании в христолюбнн (3:18), а нео 
достижения безгрешного состояния. 

7:2. Предупредив коринфян отно- 
сительно своих соперников, искавших их 
благорасиоложения (6:14—7:1), Павел 
вновь просит их о любви, о чем уже 
говорил в 6:11-13. Первая фраза этого 
стиха читается по-английски как „Дайте 
нам место в ваших сердцах”. Обвинения, 
выдвигавшиеся против него, ие имели 
под собой никаких оснований. Он был в 
состоянии опровергнуть их, что н делал 
(например, в 2:17; 4:2; 6:3), но наилучшим 
отаетом его обвииителям послужила бы 
убежденность самих коринфян в чест- 
ности Павла. К сожалению, эта-то убеж- 
денность и не была крепка в коринфянах. 

7:3-4. Павел не осуждал кориифян за 
их колебания и непостоянство. Его про- 
тивники умели производить впечатленне 
(11:3-5) гораздо более, чем он сам (10:7- 
12), по крайней мере, чисто внешнее. Не- 
постоянство коринфян не вызвало у Пав- 
лв ответной неприязии, любовь егокним 
нисколько не уменьшилась (см. 6:13; 7:1) 
н надежда на них не поколебалась. Он 
„хвалился” ими и „утешался” (ср. ст. 7), 
несмотря на все свои „скорби” (1:4). Не- 
сомненно, это в первую очередь объяс- 
нялось уверенностью апостола в том, что 
Богсовершал Свою работу в коринфянах 
{1 Кор. 1:4-9), но частично и тем, что 
сообщил ему Тит, когда оии, в конце- 
концов, встретились в Македонни (2 Кор. 
7:5-7). 

7:5-7. Физическое и душевное состо- 
яние Павла до этой встречи оставляло 
желать лучшего (ср. 2:13). Он не знал 
покоя (@несин — букв. „облегчения”; это 
слово встречвется также в 2:13 ив 8:13). 
Великий апостол не всегда был исполнен 
духовной силы, в чем, не колеблясь, при 
звается (ср. 2:4; 6:10). Он откровенно пи- 
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2 Коринфянам 7:2-11 


шет о конфликтной обстановке, в кото- 
рой находился (отвне — нападения), о 
терзавших его страхах н депресссии (сло- 
ву „смиренных” в англ. Библии соответ- 
ствует „павших духом”) — видимо, по 
причине оппознции или гонений, с кото- 
рыми он столкнулся в Македонни, а так- 
же беспокойств за судьбу Тита и мыслей о 
том, как приняли его в коринфской цер- 
кви и как отиеслись там к его, Павлову, 
посланию. 


Однако Бог более чем утешил 
апостола через встречу с Титом (ср. 1:3-7) 
и принесенные им добрые вести. Кории- 
фяне хорошо приняли Тита. И тот за- 
верил Павла, что оии любят его, скучают 
итревожатся за него. Оии очень сожалели 
(„плакали”), что не оказали апостолу 
должной поддержки во время его „огор- 
чительного” к ним визита (2:1). На его 
строгое послание (2:4) онн прореагиро- 
вали весьма положительно. 


7:8-9. Упомянутое послание апостола 
Павла (см. пункт 5 в разд. „Личные ко- 
нтакты и переписка” в общем Вступленни 
к Комментариям) опечалило коринфян. 
Оно опечалило и самого апостола. 
Горько обличать в воспитательных целях 
не доставляло ему удовольствия, и он 
предпочел бы не отправлять этого посла- 
ния с Титом. Но печаль его сменилась 
радостью благодаря достигнутым ре- 
зультатам. Ибо коринфяне осознали 
и неправоту и раскаялись в ней (ср. 

| ). 


7:10-11. Они засвидетельствовали о 
своем раскаянии, т.е. изменили свое мне- 
ние и подход к делу — в согласии с волей 
Божней. Такая печаль — это печаль ради 
Бога (подобную печаль, сопряженную с 
угрызениями совести, испытал Петр по- 
сле того, как отрекся от Христа). Она не 
то, что печаль мирская, за которой сле- 
дует смерть (как в случае с Иудой, пре- 
давшем Господа; Мат. 27:3-5). Истинные 
печаль и раскаяние коринфян „произве- 
ли” (имели) несколько последствий: 
а) усердие — стремление исправить поло- 
жение, 6) извынения (т. е. стремленне 
доказать свою искреиность и желание 
реабилитировать себя в глазах апостола), 
в) негодование иа обидчика Павла (2 Кор. 
2:5-11), г} страк — всмысле переживаний 
за свою безучастность в этом деле и ее 
пагубные результаты (2:1-4), д) ревность 
(ср. 7:7) — в значении тревоги н забот о 
Павле, и, наконец, е) взыскание (всмысле 


2 Коринфянам 7:12-16 


горячего стремления восстановить спра- 
ведливость; см. 2:6). 

Именно посредством своего не- 
лицемерного раскаяния корнифяне пока- 
зали себя чистыми в этом деле. Ибо 
согрешили они не столько тем, что сде- 
лали что-то плохое, сколько тем, что не 
сделали доброго (ср. Иак. 4:17), именно в 
этом они покаялись (2 Кор. 7:10). 


7:12. Итак, свое строгое послание (2:3- 
4) Павел в первую очередь писал ради 
блага самих же кориифян. Превыше всего 
было для него их духовное благополучие, 
которое, как он сознавал, прямо зависело 
от их отношения к его благовестию н к 
нему самому как к апостолу. По его 
словам, он писал не с целью подвергнуть 
заслуженному наказанию оскорбителя и 
не для того, чтобы облегчить положение 
оскорбленного. По-видимому, здесь мы 
сталкиваемся с типичной на Ближнем 
Востоке манерой выражения — для обо- 
значения того, что заботит не в первую 
очередь (в Лук. 14:26 встречаем другой 
подобный пример, когда к „методу ис- 
ключения” прибегают как к средству вы- 
явить главное). Сомнительно, чтобы речь 
здесь шла об инциденте, упомнивемом в 
1 Кор. 5. Скорее „оскорбленным” был 
сам Павел (см. 2 Кор. 2:5), ноеслиэто так, 
то это любопытный способ косвенного 
указания на самого себя (ср. Мар. 14:51; 
Иоан. 13:23). 

7:13-16. Известие о том, как относятся 
к нему кориифяне и как отнеслись они к 
его письму, послужило для Пвала вели- 
ким утешением (ср. ст. 4). Способство- 
вало этому и приподнятое настроение 
Тита, обрадованного тем приемом, ко- 
торый был оказанему в Коринфе. Ведь он 
(и это понятно), несмотря на увереииость 
Павла в коринфянах, по-видимому, чув- 
ствовал себя не очень твердо, направ- 
ляясь к ним с миссией, порученной ему 
апостолом (см. 1 Кор. 16:10-11). Но опа- 
сения, которые мог испытывать Тит, ока- 
зались напрасными. Коринфяне приняли 
его почтительно, со страхом и трепетом. 
Они ревностно стремились исполнить на- 
ставления Павла (2 Кор. 7:7, 11). В 
конце—концов Тит проникся к ним горя- 
чей симпатией. Павел сознавал, что это 
было действнем Божиим в коринфянах 
(см.2 Кор. 7:6), но как добрый пастырь не 
поскупился на похвалы им и выраженне 
уверенности в них, принимающих его и 
все, что от него исходит. Он мог лишь 
надеяться, что предметы, к обсуждению 


которых он собирался приступить (в гла- 
вах 8—9и 10-13), найдут у них такое же 
поиимание. 


Ш. О щедрых, доброхотных 
даяниях (гл. 8—9) 


Объяснив причину, заставившую его 
изменить свои планы (1-12—2:11), и оха- 
рактеризовав как природу, так и направ- 
ленность своего служения (2:12—7-16), 
Павел обращается теперь к теме добро- 
хотных даяний. Тема эта не была абст- 
рактной. Речь шла о сборе пожертвова- 
ний на нужды бедных в иерусалимской 
церкви, которым Павел занимался уже 
несколько лет (ср. Гал. 2:10; Рим. 15:25- 
28). Услышав от кого-то обэтом „сборе”, 
коринфяне спросили Павла, могутлиони 


прииять в нем участие (см. 1 Кор. 16:1). `° 


Павел дал им соответствующие настав- 
ления (1 Кор. 16:2-3). Добрые намерения 
нх, однако, не обернулись практическими 
результатами, и поэтому Павелпопросил 
Тита разобраться в этом деле (2 Кор. 8:6). 

Но что же помешало коринфянам 
осуществить их намерения? Никто не 
знает. Возможно, однако, что свою роль 
сыграли тут лжеапостолы, которые по- 
лучали от церкви материальную под- 
держку и могли присвоить часть денег, 
собранных на нужды бедных в Иеруса- 
лиме (ср. 11:20). Может быть, именно 
поэтому Павел отказался брать что-либо 
от кориифяи для себя, и это больно за- 
девало их (11:7-12; 12-13-18). 

Тит понял, что коринфяне нуждаются 
в слове ободрения, с которым н обра- 
щается к ним Павел в главах 8-9. Это-то 
вкупе с работой Тита н других, неназ- 
ванных, братьев в их церкви (8:23; ср. 
Деян. 20:1-4) и, наконец, визит к ним 
Павла (Деян. 20:3) — привело к успеш- 
ному завершению сбора пожертвований 
в Кориифе (ср. Рим. 15:26; Деян. 24:17). 


А. Примеры великодушия (8:1-9) 


При любой возможности Павел стре- 
милсв вдохновлять и иаставлять веру- 
ющих не только словами, но и конкрет- 
ными делами. Он, не колеблясь, призы- 
вал коринфяи и других следовать в жизни 
его примеру (см. 1 Кор. 4:16; 11:1а; 1 Фес. 
1:6; 2 Фес. 3:7-9). Но всегда с готовностью 
приводил он в пример и других, в частно- 
сти, Тимофея (1 Кор. 4:17; Фил. 2:1920), 
Епафродита (Фил. 2:18) и, конечно же, 
Христа (Фил. 2:5; | Кор. 11:16; 1 Фес. 1:6) 
н Бога Отца (Еф. 5:1). В данном случае в 
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пример великодушия и щедрости он 
приводит македонские церквн и Самого 
Христа. 

8:1-2. Церквам македонским, т.е. цер- 
квам в городах Филиппы, Фессалоника 
и Верия, первоначально „Благодать 
Божия” была явлена через Павла и про- 
поведь им Евангелия (Еф. 3:2-12); было 
этово времяего второго миссионерского 
путешествия. В Филиппах (Деян. 16:12- 
40), в Фессалонике (Деян. 17:1-9) ив Верин 
(Деян. 17:10-15) апостол Павел не только 
проповедывал Евангелие, но и основывал 
цержви. Верующие в этих городах под- 
вергались гонениям (Фил. 1:29-30; 1 Фес. 
1:6), но не отреклись от Христа (Фил. 1:5; 
1 Фес. 1:7). В то время они даже оказалн 
апостолу материальную поддержку 
(Фил.4:15). 

Тогда как их материальное положе- 
ние, по-видимому, ухудшалось (ср. Фил. 
4:10), духовно они возрастали. Причину 
этомуапостол видел в благодатн Божией 
и Его милости. У этих людей были все 
основания горевать (... среди великого 
испытания скорбями — ср. 2 Кор. 1:4), но 
они радовались. Будучи в глубокой ни- 
щете, они оказались способными „обо- 
гащать” других. Не имея ничего, они 
поистине „всем обладали” (6:10), что дей- 
ствительно представляло ценность. Как и 
апостол Павел, македонские верующие 
усвоили, что Бог в благодати Своей в 
состоянии через их слабость являть Свою 
силу (4:7-12; 12:9; Фил. 4:13). 

8:3-5. Македоняне были ревност- 
ными проводниками Божиих благосло- 
всиий, направленных на других, посколь- 
ку жили они по воле Божией (ст. 5). Они 
на деле проявляли свою любовь к Богу ик 
ближним (ср. Мар. 12:28-31; Фил. 2:3-8, 
20-21; 1 Фес. 4:9-10). По собственной иии- 
циативе они весьма убедительно проси- 
ла, чтобы им дали участвовать в сборе 
пожертвований. Павел, возможно, счи- 
тал, что они сами нуждаются в матери- 
альной помощи, и не решался просить их 
0б оказании таковой нерусалимским ве- 
рующим. Но, подобно бедной вдове, на 
которую указал Иисус ученикам (Мар. 
12:41-44), оин, вопреки собственной ни- 
щете, не думая о себе, давали другим, 
полагаясь на то, что их нужды удовлетво- 
рит Бог (Фил.4:19). Остается только по- 
желать, чтобы сегодняшние церкви так 
же, как македонскне, просили о предо- 
ставлении нм привилегии помогать 


бедным. 


2 Коринфянам 8:1-9 


8:6-7. В свете этого излияния благо- 
дати Божией на македонян (ст.1-5), могли 
ли коринфяне, которые по милости Его 
„изобиловали всем”: верою и словом, 
познанием и всяким усердием, и 
любовью (ср. | Кор. 1:4-7) — делать 
менее их? Павел считал, что нет, потомуи 
просил Тита организовать в Коринфе 
сбор пожертвований, чтобы предоста- 
вить тамошним верующим возможность 
„изобильно” явить „и сию добродетель”. 
Тит уже имел опыт работы в сборе и 
раздаче пожертвований в других местах 
(см. Деян. 11:29-30; Гал. 2:1). Но неиз- 
вестно, когда он начал эту работу среди 
коринфян. 

В Послании к Римлянам Павел упо- 
мянул об этом даре (т. е. о духовной 
способности, которую дает Бог) — „раз- 
давать” помощь нуждающимся (Рим. 
12:8). Правильно использовать этот 
Божий дар — значит раздавать щедро. 
Павел и сам „щедро раздавал” самого 
себя, в частиости, тем же коринфянам, ив 
ответ они прониклись к нему горячим 
чувством признательности и откликну- 
лись на его призыв о пожертвованиях (2 
Кор. 8:11). Апостол хотел, чтобы в доб- 
родетели „даяния” коринфяне „изобило- 
вали”, потому что в даянии выражается 
любовь (1 Иоан. 3:11, 16-18). 


8:8-9. Павел, весьма чувствительный к 
обвинениям, будто он стремится доми- 
нировать в основанных им церквах (см. 
1:24), предпочитал, чтобы побуждением 
верующим служили не повеления, а их от 
сердца идущая преданность (искренность 
... вашей любви) к нему и, что более 
важно, к Господу. Можно ли сравнить 
коринфян в этом отношенин, т.е. в 
искренности любви, с македонскими ве- 
рующими? Или с их Господом, выше 
Которого сравнить не с кем? 

Немного из сказанного в Св. Писании 
превосходит стих 9 с точки зрения ла- 
коничного выражения сущности Еванге- 
лия (ср. 5:21). С неба во всем его ве- 
ликолепин сошел Христос на убогую 
землю . Воплощение означало непости- 
жимое для человеческого ума отречение 
от матернальной и духовной славы. Тот, 
Кто, будучи богат, владея всем, обни- 
щал, обратил Себя в ничто (Фил. 2:7). Он 
взял на Себя грех человечества н запла- 
тил за него собствеииой жизнью (Фил. 
2:8). И коринфяне лично обогатились от 
Его щедрости. Он сделался тем, чем были 
оин (нищим), чтобы они стали тахими, 
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2 Коринфянам 8:10—9:2 


каким был и всегда остается Он (бога- 
тыми). Можно ли после этого расцеии- 
вать материальное даяние во имя Его (ср. 
Мат. 25:34-40) как нечто чрезмерное? 
(1 Кор. 9:11). 


Б. Совет относительно сбора 
пожертвований (8:10—9:5) 


Придя к выводу, что коринфяне не от- 
кажутся от сделанного им предложения, 
Павел дает им краткие практические со- 
веты, как собирать пожертвования. 

8:10-12. Совет Павла (см. ст. 8) со- 
стоял в том, чтобы коринфяне закончили 
начатое ими дело (см. ст. 6). Ибо н са- 
мыми добрыми намерениями (... чего 
усердно желали) нельзя заменить добрых 
дел (ср. Мак. 2:15-16). Даяние каждого 
должно соразмеряться с его возможнос- 
тями (зависеть от того, кто что имеет; ср. 
1 Кор. 16:2). Если следовать этому прин- 
ципу, то нетрудно дать столько же, 
сколько дали мекедоняне или бедная вдо- 
ва(Мар. 12:41-44), но, с другой стороны, и 
превзойти их в даянии непросто. 

8:13-15. Равенство (равномерность) 
было главным принципом, которым ру- 
ководствовались церкви в материальном 
вспомоществовании друг другу. Павел 
не хотел, чтобы одним из них было о6б- 
легчение, а другим — тяжесть. Чтобы, 
выражаясь фигурально, для уплаты 
Павлу ограбили бы Петра! 

Апостол несомненно с одобрением 
относился к обобществлению иму- 
щества, установленному раннехристиан- 
ской церковью в Иерусалиме (Деян. 2:44) 
с целью помогать друг другу. В этом 
выразилась взаимная забота членов тела 
Христова о нуждах каждого из них (ср. 
1 Кор. 12:25). Принцип этот был сформу- 
лирован в согласии с Божиим подходом к 
людям. Давая изрзильтянам пищу в пу- 
стыне, Бог давал ее именно „равномерно” 
— в соответствии с их нуждами (Исх. 
16:16-18). А потому и Церковь должна 
поступать так же. 

8:16-17. Как и Тимофей (Фил. 2:19-20), 
Тит искренне заботился о благополучии 
тех, кому он служил. В нашем эгоисти- 
ческом мире эта способность иметь такое 
усердие к другим не часто встречается, и 
Павел высоко ценил ее в своих помощ- 
никах. Апостол пе приказывал Титу (ср. 
ст. 8,23), но просил его помочь в деле, к 
которому, как представляется, Тит и сам 
был горячо распеложен (он, будучи очень 
усерден) и готов был взяться за его ис- 


полнение (он... пошел к вам добро- 
вольно). 

8:18-21. Вместе с Титом пошел не 
названный по имени брат, пользовав- 
шийся большим уважением (во всех цер- 
квах похваляемый); возможно, это был 
македонянин. Ему предстояло доставить 
собранное в Иерусалим. Занимаясь этим 
сбором, Павел руководствовался жела- 
нием прославить Господа (3 и 4 строки 19 
стиха правильнее читать так: „сего 
благотворения, которым мы служим во 
славу Самого Господа; ср. Мат. 25:40; 
Гал. 2:10). Ради этого он тщательно избе- 
гал всего, что могло бы послужить по- 
водом к обвинению их в неправильном 
веденни дела или в корыстолюбии, дабы 
не бросить тень на имя Господне (2 Кор. 
8:20; см.12:17-18). 

8:22-24. Кроме брата, о котором было 
сказано выше (ст. 18), и Тита, „товарища 
и сотрудника” апостола, входил в эту 
группу и некто третий, названный здесь 
„нашим братом”. По всей видимости, и 
он был представителем македонских 
церквей. „Усердие его” было многократ- 
но испытано Павлом, и вместе с другим 
не названным по имени братом (ст.18) 
оии были, по словам апостола, „славою 
Христовою”. Посылая с Титом еще и 
третьего человека, Павел преследовал 
две цели: отвести от себя возможные 
обвниения в корыстных намерениях и, 
жроме того, побудить коринфян к боль- 
шей щедрости. Свою любовь (ср.8:8) они 
могли бы явить (ср. 9:13) именно через 
усердие своего даяния. 

9:1-2. Важность для коринфян завер- 
шить то, что они с такой охотой начали 
(8:6, 10), занимала Павла. Писать им о 
необходимости помочь нерусалимским 
христианам он считал излишним. При- 
нять участие в этом вспоможении святым 
(ср. 8:4; 9:12-13) они и без того согласи- 
лись с энтузиазмом (8:11) и вообще охот- 
но помогали другим (ср.8:4), о чем Павел 
еще за год до того с радостью сообщил 
максдонянам (что, мол, верующие в 
Ахани готовы жертвовать), и это в свою 
очередь вдохновило македонян (ревность 
ваша поощрыла многих). Однако раз- 
ница между коринфянами и македоня- 
нами состояла в степени старания до- 
вести дело до конца. Начав не столь 
быстро, последние скоро завершили 
сбор. Корияфяне же, горя духом, нуж- 
дались в чисто житейской дисциплине и 
организованности (ср. Мат. 26:41; Рим. 
6:19). 
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9:3-4. Поэтому Павел и послал в Ко- 
ринф Тита и двух других братьев, упо- 
минаемых в 8:18-24, чтобы те помогли 
коринфянам организационно завершить 
начатое ими мероприятие. Павел „хва- 
лился” (см. 9:2) энтузиазмом коринфян 
(8:10-11) и теперь выражал надежду, что 
из „облака обещаний” действительно 
прольется дождь (ср. Ос. 6:3-4; Иуд. 12). А 
если бы обещания коринфян остались 
невыполненными, то это и Павла и их 
самих поставило бы в неловкое поло- 
жение перед македонянами (их предста- 
вители могли сопровождать апостола 
при его третьем посещении Коринфа; 
2 Кор. 13:1), которые, обладая меньшими 
возможностями, сделали больше. 

9:5. С целью не допустить такого по- 
ложения Павел попросил Тита и других 
братьев (8:23) помочь коринфянам разо- 
браться с их финансами. Тита, возможно, 
сопровождали Иасон из. Фессалоники 
(Деян. 17:5) и Сосипатр из Верни (Деян. 
20:4; ср. Рим. 16:21). Павел хотел, чтобы 
когда он придет, не пришлось уже делать 
никаких сборов (1 Кор. 16:2) как бы под 
давлением (ср. 2 Кор. 7:2; 9:7; 12:17-18). 
Ибо это недостойно было бы Христовых 
служителей. Жертвовать нужно добро- 
вольно в ответ на Божии благословення, 
а не скрепя сердце. К этой теме и пере- 
ходит теперь апостол. 


В. Награда за щедрость (5-6-15) 


Тремя способами воздает Бог веру- 
ющим заих щедрость в благодати Своей: 
1) дающим дается по щедрости их (ст. 
6-10); 2) не имеющие получают (ст. 11- 
12); и 3) верующими прославляется Бог, 
Источник всякого благословения (ст. 
13-15). 

9:6-7. Почему следовало коринфянам 
жертвовать щедро? (ст.5). Павел приво- 
дит на этот счет два соображения. 
1) Верен принцип, который действует как 
в материальной, так и в духовной сферах: 
объем урожая зависит от количества по- 
сеянного (см. Прит. 11:24-26). Человек 
может съесть в свое удовольствие все 
имеющесся у него зерно, а может и „по- 
терять” часть его, оставив для посева, 
чтобы позднее собрать богатый урожай. 
Духовный „урожаЙ” может, конечно, 
быть иного рода, чем посеянное „зерно”. 
Ведь и посеянное материальное может 
принести духовное вознаграждение 
(2 Кор. 9:9; ср. 1 Кор. 9:11). 2) Второе 
соображение в пользу щедрого даяния 


2 Коринфянам 9:3-10 


это то, что Бог любит доброхотно да- 
ющих. Причем не за размеры даяния 
награждает Он (ср. Деян. 11:29; 1 Кор. 
16:2), а за искренность, с которой при- 
носится жертва, то есть если она при- 
носится не с огорчением и ве с 
принуждением. 

9:8 Естественно, верующие могут раз- 
давать только то, что имеют, будь-то 
материальное (Деян. 14:17) или духовное 
(Рим. 5:17). Доброе дело совершается. 
когда Бог дает способность совершать 
его (см. Фил. 1:6). Будучи и сам в отчаян- 
ном положении, христианин, если хочет, 
может дать, положившись на Бога (см. 
Фил. 4:11-13, или другой пример:вдовы из 
Сарепты в 3 Цар. 17:9-16; еще один при- 
мер — македоняне; см. 2 Кор. 8:1-3). 
Снова Павел настоятельно подчеркивает 
зримость Божней работы (4:7) на фоне 
человеческой несостоятельности. В этом 
стихе как бы нагистаются следующие 
друг за другом слова, которые указы- 
вают на исключительность тех возмож- 
иостей, какими располагает Бог: всикою 
благодатью... всегда и во всем... На 
всякое доброе дело. На всякое доброе 
дело Бог действительно силен! „Всякая” 
Его благодать двется верующим в таком 
изобилии, чтобы они, в свою очередь, 
были богаты на всякое доброе дело. 

9:9-10. Обильная благодать, о кото- 
рой говорится в ст. 8, направлена на 
удовлетворение не одних лишь сиюми- 
нутных нужд. Милосердие будет возна- 
граждено н в вечности (см. Прит. 
19:17; Мат. 25:40). Человек, „боящийся 
Господа” (Пс. 111:1), который помогает 
нищим (Пс. 111:9; именио этот стих ци- 
тирует апостол в 9:9), получит воздаяние 
в последний день (см. Мат. 6:1). Прису- 
щая ему действенная праведность, или 
правда его пребывает в век нс только по 
причине его дел, но и потому, что он 
постоянно преобразуется духовно, все 
более уподобляясь Христу (2 Кор. 3:18). В 
конечном счете награда верующего и 
состоит в завершении этого процесса 
(Фил.3:14, 21). Дающий все потребное 
есть Бог(Фил. 2:13). Он (дающий сема ..и 
хлеб) — Источник и обильного духов- 
ного урожая (подаст обилие посеянному 
вами), т. е. наград и благословений, ко- 
торых удостаиваются верующие в 
результате праведного жития и благо- 
родного поведения. Богатства праведно- 
сти (правды вашей) — неисчислимы 
(ср.6:10). 
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2 Коршифаизы 9:11—10:2 


9:11-13. Чем больше человек дает дру- 
гиы, тсм болес обогащадстся сам, и таким 
образом может стать „богатым на вся- 
кую щедрость”. В свою очередь, этот дух 
щедрости по отношению к другим „про- 
изводит” все в большем числе людей 
желание благодарить Бога. 

Помощь иерусалиыским святым, 
предложенная Павлом, была ольим из 
проявлений такой щедрости. Ибо нс 
только на удовлетворение нужд исруса- 
лимских крастиан было направлено дело 
служении сего (ст. 12-13; ср. 8:4; 9-1), пои 
на вознесеные многими „обильных бла- 
годарений Богу”. В частности, и за ту 
вокорность исповедуемому нын Еваиге- 
иво Христову, которое ивили бы корин- 
фяне в своей щедрости по отношению ко 
всем нуждающимся (последняя строка 13 
стиха передана в англ. Библии именно в 
таком смысле, а нс в смысле „общения с 
ними н со всеми”). 

9-14-15. Материальная помощь, ока- 
зываемая коринфянами верующим в Ис- 
русалиме, побуждала последних молить- 
ся за них Богу, прося Его © новых бла- 
гословениях для коринфян. Дух беско- 
рыстия— всегда следствие „преизбыто- 


дать” в 8:1, 9; 9-8), которая в высшей 
степени проявилась в служении Господа 
Иисуса Христа (8:9). Этот раздел о да- 
яниях Павсл заключает (9:15) тем, чеы 
начал его (8:1) — сповами о благодати 
Божыей Чарис, переведенное в 9:15 как 
благодарешие, буквально означает „ми- 
лость”, „благосклонность”, „расположе- 
ние”. Верующие должны выражать Богу 
свое „расположение”, потому что Он из- 
ливаст на них милости Свои. Его вс- 
личайшим даром им являстся вечное спа- 
сение и те духовные богатства, которые 

стали доступны людям через бесконечно 
богатого Сына Божиего, Который „об- 
нищал” ради них (см. 8:9). Такой дар 
нельзя описать словами (шензреченный 
— анекдиегето — слово, встречающееся 
в Новом Завете только здесь). Возможно 
ли получивиием этот духовный дар (по 
милости Божией) колебаться в принссе- 
ниы другиы даров материальных! Ко- 
ринфяне в конце-концов завершили сбор 
пожертвований и послали свой дар в 
Иерусалим (Рим. 15-26). 


ШУ. Павла в свою 
ИНЕТ 
Апостолу Павлу нс легко было пе- 


рейти к вопросу, который он оставил на 
самый конец. Из-за этого-то, порой, счи- 
тают, что четыре последние главы вооб- 
ше попали сюда из другого письма — 
возможно, написанного ранее (см. раздел 
„Едииство” во Вступлении), а, может 
быть, позднее, т. е. что они составляли 
пятое письмо Павла коринфянам, 
отправленное после того, как он напнсал 
и отправилэто послание, состоявшее из 9 
глав. Но известно, что переход к нелег- 
ким темам всегда мучителен, потому их 
обычно и оставляют на конец разговора 
или письма. Хотя косвенно Павел уже 
вступил в полемику раньше (см. 2:17; 3:1, 
7-18; 4:2-4; 5:12, 16; 6:14), однако, в прямое 
столкновение со своими противниками, 
которого ему было не избежать, он всту- 
пает лишь теперь. Он должен был дать 
лжеапостолам открытый бой и завоевать 
расположение коринфян, их безусловную 
преданвость по отношению ко Христуик 
нему, Павлу. как к Его апостолу. 


А. Призыв к послушанию (10:1-6) 


Все, что говорил апостол о добро- 
вольных пожертвованиях (гп. 8-9) само 
по себе соответствовало мягкой просьбе, 
нснавязчивому призыву к действию. В 
главе 10, однако, м звучание темы, и тои 
призыва к коринфянам нарастают. Павел 
считал, что люди, отворачивающиеся от 
него и отего благовествия, представляли 
собой серьезную опасность. Призывая 
коринфян к покорности, он испытывает 
их верность себе и доверие, о которых 
сообщил ему Тит (7:16). 

19:1-2. Павел неохотно прибегал к 
строгости, но в данном случае обстоя- 
тельства требовали этого. Примером 
апостолу служил Христос. Кротость 
Спасителя (см. Мат. 11:29) в сущностн 
свыдетельствовала о силе Его духа, ко- 
торая давала Ему спокойно сносить оби- 
ды и оскорбления в свой адрес (см. Мат. 
27:12-14), воздавая по заслугам тем, кто 
причинял вреддругим (см. Иовн. 2:15-16). 
Кротость воплощает в себе силу, источ- 
ник которой в большей любви к другим, 
чем к себе. 

Снисхождение (епиейкейас; встреча- 
ется в Новом Завете только здесь и в 
Денин. 24:4) — прямое следствие кроткого 
духа. А именно в этом духё и совершал 
свое служение Павел; но в миру его часто 
принимают за проявление слабости и 
робости. Таким, т.е. слабым и робким, н 
считали Павла лжеапостолы. В письмах 
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(см. 1 Кор. 4:19) и со слов своих по- 
мощников — таких, как Тит, Павел ка- 
зался смелым. Но, утверждали его оп- 
поненты, для того, чтобы „укусить”, ему 
нехватало зубов. Полагая так, они ру- 
ководствовались мирскими мерками. 

10:3-5. Не по плоти вошиствуем — 
значит „не мирским оружием поль- 
зуемся”. Оно, это оружие, — в мудрство- 
вании, в опоре на личное влияние и в 
умении преподнести себя (1 Кор. 1-26), в 
способности красиво говорить (1 Кор. 
2:1) и в тому подобиом. Всего этого 
Павел не ценил н ни к чему такому не 
прибегал (Фил. 3:4-8). 


Его оружнем было провозглашение 
Слова Божия и молитва (Еф. 6:17-18), т. е. 
то, что заключало в себе Божию силу. 
При уповании пользующегося им на Бога 
(1 Кор. 2:4-5) это оружие, кажущееся не- 
действенным с мирской точки зрения, 
способно „ниспровергать” любые аргу- 
менты и всяческие претензии (ст. 4-5) 
врагов Евангелия. Нн бог века сего (2 
Кор. 4:4), ин его служители не могут с 
успехом противостать тому высшему 
знанию, которым располагает Бог, и на 
которое уповал Павел. Не существует 
„замыслов” или умыслов (см. 2:11), 
включая и таковые его противников, ко- 
торые были бы скрыты от Того, Кто 
„уловляет мудрых в лукавствс их” изнает, 
что „совет хитрых” тщетсн (1 Кор. 3:19- 
20; ср. Иов 5:13; Пс. 93:11). 

Целью Павлова „воинствования” бы- 
ло привести людей к послушанию 
Христу. Подчинять-их себе или какому- 
то другому человеку — намирской лад — 
ие входило вего расчеты (см. 2 Кор. 1:24; 
11:20; Лук. 22:25). 

10:6. Подход апостола к ожидавшему 
его столкновению в Коринфе как бы рас- 
падалсв на две части, из комх вторая 
обусловливалась первой. Прежде всего 
было необходимо, чтобы коринфяне 
продемонстрировали свою привержен- 
иость Христу в преданности Его послан- 
нику — Павлу (5:20 ; ср. 7:15). Тогда и 
послушание их оказалось бы полным — 
именно так надо понимать его слова: 
когда ваше послушание исполнится. За- 
тем, убедившись, что коринфяне от- 
вергли его противников (ср. 6:14-18), Па- 
вел мог бы пойти на прямую конфрон- 
тацию с лжеапостолами, пользуясь под- 
держкой церкви. Он готов был наказать 
их непослушание Христу. Греческое сло- 
во екдикезаи, переданное здесь как „на- 
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казать”, можно было бы перевести и 
болес сильно — как „покарать” (см. 1 
Кор. 3:17). Мы находим его в Ветхом 
Завсте при описании гнева Божия, изли- 
васмого на врагов Его народа (Чис. 31:2; 
Втор. 32:43), где оно переведено в зна- 
чении „мстить”. В Отк. 19-2 оно же пере- 
всдено как „взыскать”. 

Б. Вызов лжеапостолам (10:7— 11:15) 


Хотя Павел и прежде уже опровергал 
обвинения своих оппонентов (3-1, 7-18; 
4:2-4;5-12, 16: 6:14), в фокуссего внимания 
они до сих пор не были. А теперь он 
вступает в прямую конфронтацию с 
ними. Кто были эти оппоненты, можно 
только догадываться. По-видимому, они 
были мудсями (11:22), по откуда они 
пришли, неизвестно. Они считали себя 
апостолами Христа (10:7; 11:23), по Па- 
вел эту их претензию отвергает (11:13). 
Они имели с собой рекомендательные 
письма (3:1) и не останавливались перед 
тем, чтобы восхвапять себя (10:18), они 
даже отождествляли себя с Так называ- 
емыми „высшими апостолами” (ср. 
11:15). 

Возможно, лжеапостолов послали в 
Коринф те, кто на иерусалимском соборе 
настаивали на необходимости обрезания 
для верующих из язычников и соблю- 
дения ими закона Моисссва (Деян. 15:5). 
Известно, чтоу большинства апостолов и 
пресвитеров этот их призыв не нашел 
отклика (Деян. 15:23-29). Лжеапостолы 
говорили, будто ратуют за достиженяе 
праведности (см. 2 Кор. 11:14), но Павел 
то, что ови проповедывали, называл 
„мным” (а, значит, лже—) благовестием 
(11:4). Возможно, праведиостью те про- 
возглашали внешнее следование положе- 
ниям и установлевиям Моинссева закона 
(3:7-15). На деле же искали своей выгоды, 
думая нажиться за счет коринфян (2:17), 
и, может быть, даже участвовали в гре- 
ховных оргиях (12-21). Законничество и 
эгоцентризм — это две стороны одной 
медали (Мат. 6:2, 15-16; 23:5-7), и в ко- 
нечном счете они ведут ксамоублажению 
иксамоправедности (Мат. 23-25; ср. Фил. 
3:2). 

19:7-8. Растерянностикоринфян перед 
необходимостью выбора в пользу истин- 
ного апостольского авторитета сильно 
содействовала их способность видеть 
лишь то; что находилось на поверхности 
(тах надо понимать первую строку 7-го 
стиха). В своем восприятии вещей они 
ориситировались на висшиее, показное, 


2 Коринфянам 10:9—11:1 


они увлекались мирскою мудростью (см. 
1 Кор. 3:1). А потому лжсапостолам не- 
трудно было уловить их в свои сети. С 
целью восстановить порядок в этой сбн- 
той с толку церкви Павел вынужден был 
прибегнуть к тому, что вызывало у него 
такое неприятне, — а имеино к самовос- 
хвалению. Однако делал он это не ради 
возвышения себя, а в интересах коринф- 
ян, Именно поэтому и ссылался он на 
свою власть как апостола Христа. Он 
„хвалился” ею подчеркнуто, не испыты- 
вая при этом ложного стыда (в русском 
тексте это выражено в сослагательном 
наклонении: еслы бы я м более стал хва- 
литься...не остался бы в стыде). Павел 
поверг „твердыни”, отмел аргументы 
{„замыслы”) и всяческие претензии („вся- 
кое превозношение”) своих оппонентов 
(2 Кор. 10:4-5) и, что главное, — укрепил 
духовно кориифских верующих. 

10:91. Павел сознает, чтоего словао 
данной ему апостольской власти (ст. 8), 
как и вообще его послания, могли на- 
пугать коринфян. Предвидел он и то, что 
слова его, написанные перед этим, могли 
вызвать у лжеапостолов насмешливую 
улыбку и пренебрежительные замечания 
вроде того, что Павел более „страшен” 
на словах, чем на деле. Апостол не от- 
рицал, что, встречаясь с людьми (в лич- 
ном присутствии) не производит на них 
сильного впечатления (см. ст. 1). Он не 
умел говорить гладхо и красиво (11:6) — 
как по воле Божней, так и по причине 
личных своих особенностей (ср. 1 Кор. 
2:1-5). Но если бы лжеапостолы попы- 
тались противопоставить свое краснорс- 
чне той силе, которую дал Павлу Бог, как 
Своему посланнику, то попали бы в не- 
завидное положение. Ведь это верио, что 
письма Павла содержали и такие повс- 
ления, которые не’ могли не вызвать 
страха — например, о предании согре- 
шивших „сатане во измождение плоти” (1 
Кор. 5:5; ср. Деян. 13:11; 1 Тим. 1:20). Но 
повеления его не были пустыми словами, 
и действия его свидетельствовали о том, 
что он делал так, как говорил. 


10:12. Оппоненты Павла (и те, кото- 
рые их поддерживали) заслуживали по- 
рицания с разных точек зрения. И прежде 
всего потому, что руководствовались не- 
верными критериями в оценке самих се- 
бя. Ибо оии равнялись ие на авторитет 
Христа, а на других людей, т. е. поль- 
зовались человеческими мерками. По- 
ступающие так, сколько бы ин превоз- 


носились , по словам Павла, своей че- 
ловеческой мудростью, лишь свидетель- 
ствовали о своем неразумин (ср. 1 Кор. 
1:20). 

10:13-14. Лжеапостолы заслуживали 
осуждения и по другой причине. Если бы 
даже Павел вдруг признал их законными 
апостолами, то все равно ведь не они, аон 
послан был проповедывать язычникам 
(см. Гал. 2:8) — втакую „меру удела” (т.е. 
(географических границ), какую назначил 
ему Бог, чтобы достигнуть тех же корин- 
фян. Сам Бог удостоверил истинность 
Павлова служения, дав ему пожать пло- 
ды в Корннфе — мы...достигли и до вас 

Христовым (ср. 1 
Кор. 3:6). Стих 14а надо понимать в том 
смысле, что Павел не нуждался в без- 
мерных рекомендациях себя, как если бы 
кориифяне не знали его лично. Это лже- 
апостолам ничего не оставалось, как 
„хвалиться безмерно” (ср. 2 Кор. 10:15), 
„напрягая себя”, а не Павлу. 

10:15-16. Павел выдвигает затем 
третье обвинение в адрес лжеапостолов. 
Они „хвалились без меры”, преувеличи- 
вая заодно свои достижения. Между тем, 
церковь в Кориифе возникла не их тру- 
дами, а трудами Павла. Не в пример им 
апостол не хвалился чужими трудами. У 
коринфян было много так называемых 
наставников, но только один духовный 
„отец” -— Павел (1 Кор. 4:15). И только 
ему им следовало подражать (1 Кор. 
4:16). По мере возрастания их в вере и 
духовного становления Павел мог рас- 
ширять масштабы своей евангелиза- 
циоииой работы (ст. 156), достигая языч- 
ников и на других территориях, вплоть 
до Испании (Рим. 15:23-24). Своими мо- 
литвами кориифяне могли бы помогать 
ему в этой работе (Еф. 6:19-20) и под- 
держивать ее материально (1 Кор. 16:6; 
Фил. 4:15-17). Но прежде всего они нуж- 
дались в наведении порядка в их собст- 
венном доме (2 Кор. 10:6). 

10:17-11:1. „Хвалиться” людьми — это 
значит в конечном счете обворовывать 
самого себя (см. 1 Кор. 3:21). Сколь бы 
правомочными и необходимыми иибыли 
разоблачения Павлом его оппонентов и 
высокая по справедливости оценка соб- 
ствеиной его работы, он и то и другое 
считал занятиями нёразумными. В пись- 
ме, написанном ранее, апостол уже на- 
поминал об этом коринфянам (1 Кор. 

1:31), ссылаясь, как и теперь, на книгу 
пророка Иеремин (9:24). Но коринфяне 


продолжали восхищаться „человечес- 
ким” (что является одной из форм само- 
обольщения), тогда как их духовиое бла- 
гополучие зависело исключительно от 
Божией благодати (1 Кор. 1:30; 3:7). 
Павел же, конечно, не искал восхвалений 
сих стороны и тем более не желал хвалить 
сам себя. Он созиавал, что однажды 
предстанет пред судилище Христово (2 
Кор. 5:10). И что только похвала Господа 
будет иметь тогда значение (Лук. 19:17). 
А самовосхваление, как и людские по- 
хвалы (Мат. 6:2, 6, 16), обернутся лишь 
пустым звуком (Рим. 2:29; 1 Кор. 4:5). 
Пусть же не заблуждаются на этот счет 
коринфяне: давая отпор своим противин- 
кам, иоценивая собственный труд, Павел 
не преследовал свосй выгоды. Он заста- 
вил себя заниматься „неразумным” де- 
лом из любви к коринфянам, ради их 
нужды (2 Кор. 12-11). Да, он настолько 
любил их, что добровольно согласился 
бы стать глупном в их глазах — только 
бы это помогло им понять истину. 


11:2-4. Хотя коринфяне, возможно, и 
не сознавали того, ио над ними нависла 
опасность. Трагедия, случившаяся в Еде- 
ме, зловеще грозила им повторением. 
Как Христос неоднократно сопоставля- 
ется в Библиис Адамом (Рим. 5:14; 1 Кор. 
15:21-22, 45), так и Павел сопоставляет 
здесь коринфскую церковь с Евой. Вме- 
сто того, чтобы воспротивиться (ср. Иак. 
4:7; 1 Пет. 5:9) обольщению днавола, 
звавшего её к неповиновению, Ева по- 
слушала его и была им побеждена (Быт. 
3:1-6). Змей искусил Еву своею хитростью 
(ср.2 Кор. 4:2). Представители диавола в 
Коринфе (11:13-15) тоже действовали че- 
рез обольщение. Им нужно было сразу же 
дать отпор (ср. 6:14-15), но, вместо этого, 
коринфяне отнеслись к ним снисходи- 
тельно (11:4). И, чтоеще хуже, кольскоро 
их церковь, подобно Еве, склонилась 
бы перед их ложью, она оказалась бы 
виновиой в непослушании Богу и в 
невериости Христу, Которого должна 
была любить и слушаться безраздельно. 
В греч. тексте здесь стонт слово, на осно- 
вании которого можно утверждать, что 
именно в этом смысле надо понимать 
выражение „простота во Христе”. 


Выражаясь образно, Павел уподобля- 
ет коринфскую церковь в момент ее со- 
здания деве, обручаемой Христу. А себя, 
как служителя Божиего, — её духовному 
отцу (1 Кор. 4:15). Дух исключительной 
преданности Христу должен преобладать 
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(Еф. 5:25-27) в Церкви вплоть до того 
момента, когда совершится Его брак с 
нею во второе пришествие Его на землю. 
Коринфяне, между тем, балансировали 
на опасной грани, готовые вот-вот от- 
речься от этой преданности и изменить 
тому духу свободы, который питал ее. В 
них обнаружилось опасное расположение 
кпринятию „иного благовестия” и „иного 
духа” (т. е. к возвращению в узы закона 
—2 Кор. 3:7-18; ср. Гал. 4:17-5:1). 

11:5-6. Коринфяне поколебались в 
своей вериости Господу под влиянием 
лжеапостолов, которые с трех сторои 
воздействовали на их чувства. Во-пер- 
вых, эти лжеучители, по-видимому, отож- 
дествляли себя с первыми апостолами, а 
свою проповедь — с их проповедью. 
Словами „высшие апостолы” оин либо 
сами определяли себя, либо так ироин- 
чески именовал их Павел, подразумевая 
их низкопоклонство перед Двенадцатью 
(или перед Петром, Иаковом и Иоанном; 
Гал. 2:9). Отождествляя себя с Двенад- 
цатью, лжеапостолы надеялись сде- 
латься авторитетной силой в глазах ве- 
рующих. Отнюдь не принижая статуса 
первоапостолов, Павел утверждал, что и 
ои апостол того же ранга: у меня ин в чем 
мет недостатка против высших авюсто- 
лов (ср. 2 Кор. 12:11). Ниже ом приводит 
основания для такого утверждения 
(11:22—12:10). 

Во-вторых, лжеапостолы импони- 
роваликоринфянам своим.красноречнем, 
в котором явно превосходили Павла. Тот 
признается, что не красноречив: хотя я м 
невежда в слове ...(ср. 10:10). (Однако, 
если бы он и обладал способиостью го- 
ворить красиво, то скорее всего не вос- 
пользовался бы ею; см. 1 Кор. 2:1-5.) 
Ценность своего апостольства он видел в 
его содержании, а не в способности про- 
изводить эффектное впечатление. То, что 
говорил Павел, было важнее того, как си 
говорил это. И коринфяне не могли от- 
рицать значения его проповеди и ее пре- 
образующей силы (ср. 1 Кор. 4:15; 9:1-2). 

11:7-9. В третьих, лжеапостолы при- 
влекали кориифян тем, что брали от них 
содержание. Когда Иисус послал учени- 
ков в миссионерские путешествия, ои нв- 
казал им принимать кров н пищу от тех, 
кому онистанут служить (Лук, 9:3-4; 10:4- 
7). Это, по-видимому, сделалось обычной 
практикой всех христианских мисси- 
онеров (1 Кор. 9:4-6), итах же поступали в 
Коринфе лжевпостолы. Но в отличие от 
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них, Павел и его сотрудники (например, 
Варнана — см. 1 Кор. 9:6) себя содержали 
сами, как могли, не пользуясь своим пра- 
вом на миссионерское вознаграждение 
(ср. 1 Кор. 4:12; 1 Фес. 2:9; 2 Фес. 3:8). 
Временами Павел получал помощь, о ко- 
торой не просил, от церквей, которым 
служил (к примеру, от филиппийской 
церкви в Македонии — Фил. 4:15-16). 
Однако принимал такую помощь н ра- 
дуясь и переживая (Фил. 4:10-13), так как 
рассматривал её как „причинение издер- 
жек” другим церквам (2 Кор. 1 1:8). Он ни 
кому не хотел быть в тягость. 

11:10-12. У Павла было несколько 
причин держаться этого правила (см. | 
Кор. 9:17-18; 2 Фес. 3:9-10). И главною, 
по-видимому, было его желание во всем 
подражать Христу, Который, обогащая 
других, Сам „обнищал” (2 Кор. 8:9). В 
случае же с коринфянами он следовал 
упомянутому правилу еще и для того, 
чтобы лишить лжеапостолов иозможно- 
сти приравнивать себя к нему в апостоль- 
ском служении (11:12), н таким образом 
отлучить их от церкви. Однако решениеи 
практика Павла не находили поло- 
жительного отклика даже у самих корин- 
фян. Они думали, что его нежелание по- 
лучать от них материальное содержание 
вызвано тем, что он ше любит их. И 
все-таки Павел твердо стоял на своем: 
как поступаю, так и буду поступать. 


11:13-15. Замечания Павла относи- 
тельио „высших апостолов” (ст.5) — 
тактичиы и мягки, но вот лжеатюстолам 
он дает уничтожающую хнрактеристику: 
это были притворщики, лишь выдавав- 
шие себя за посланников Христа, тогда 
как на деле они являлись служителями 
сатаны. Как сатана принимает вид ангела 
света, так н они принимали вид служн- 
телей правды. Подобно окрашенным 
гробам, лжеапостолы имели распола- 
гающую наружность праведников, но в 
себе они несли лишь смерть н разложение 
(ср. Мат. 23:27-28), и судьба их была 
предрешена (ср 1 Кор. 3:17). 

Однако кто же они были? Множество 
предположений делалось на этот счет, 
начнная от отождествления их с елли- 
нистамн — харизматиками до мнения, 
что речь здесь идет о палестинских гио- 
стиках. Есть, однако, серьезные осноав- 
ния думать, что Павел говорил о па- 
лестннских иудеях, членах мерусалим- 
ской перкни, которые, по мненню 
апостола, были „лжебратьями” (ср. Гал. 
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2:4). У них были рекомендательные пись- 
ма от церкви (2 Кор. 3:1), выданные, 
возможно, при содействии Иерусалим- 
ского церковного совета, заинтересован- 
ного в проверке того, как исполнялись в 
Коринфе решения Мерусалимского Со- 
бора (Деян. 15:20-21). Не приходится со- 
мневаться (Деян. 15:24), что еще прежде 
из Иерусалима отправились делегации 
самозванцев,  стараншиеся внушить 
верующим из язычников, что для них 
обязательно соблюдение закона Моисе- 
ева; по всей вероятности, лжеапостолы, 
действовавшие и корияфской церкви, и 
были сектантами такого сорта. Павел не 
оспаривает их ссылок на авторитет 
„высших апостолов” в Иерусалиме. Од- 
нако он в принципе не считает такие 
ссылки правомочными, как и представле- 
ние, будто апостольская власть более 
удостоверяется людьми, нежели Богом. 


В. Павел доказывает истинность своего 
апостольства (11:16-12:10) 


Подобно большииству людей, ко- 
ринфяне с трудом усваивали истину о 
том, что Божии мерки н Его подход 
радикально отличаются от тех, что при- 
няты в мире. Павел уже пытался довести 
это до их сознания в своем предыдущем 
послании, касаясь благовестия о кресте: 
мудрость Божия, подчеркивал он, — 
безумие в глазах мира (1 Кор. 1:18-25). Но 
поскольку коринфяне по-прежнему смот- 
рели на вещи с мирской точки зрения, 
апостол готов был приноровиться к их 
способу восприятия, продолжая вести их, 
однако, к осознанию того, что Бог изби- 
рает людей на служение Себе, орненти- 
руясь не на силу и величие человека, а, 
напротив, на слабость его им бессилие. 
Признаки истииного апостольства соот- 
ветствовали признакам Христа, включая 
слабость и страдание (2 Кор. 13:4; ср. Ис. 
53:3-4; Мар. 9:12). В этом тексте (2 Кор. 
11:16-12:10) Павел подробно говорит о 
своих слабостях и напастях, о болезнен- 
ности своей и с горькой иронией 
замечает, что все это является при- 
знаками истинного апостольства (ср. 
1 Кор. 4:9-13). 

11:16-18. Следуя совету, данному в 
Притчах 26:5, Павел отвечает неразум- 
ным коринфянам соответственно их не- 
разумию. Ранее он уже просил их быть 
снисходительными к его „неразумию” 
(2 Кор. 11:1), геперь он вновь повторяет 
эту просьбу, вкратце излагая свой подход 


к делу. „Неразумным” он делается не по 
желанию своему, а по необходимости — 
из-за того, что коринфяне проявили сни- 
сходительность и даже благосклоиность 
к лжеапостолам. Лжеучители пленили их 
своими „внешними данными” и самовоз- 
величением. Но это как судить о цене 
жемчужины по размерамее, а непо тому, 
действительно ли она жемчужина. К „со- 
ревнованию в неразумении” Павел прн- 
зывал верующих с целью завоевать их на 
свою сторону. Само это слово неразумие 
(ст. 16-17, 19, 21; 12:6, 11) происходит от 
греч. прилагательного афрон, означаю- 
щего „несведущий”, а не от морос, кото- 
рое означает „глупый”. Во 2 Коринфянам 
Павел частоговорито „похвальбе”, но не 
с позиций действительной кичливости, а в 
стремлении обосновать свое апостольст- 
во. „Хвалясь”, он сознает, ‘однако, что 
говорнт не в Господе (потому что 
Господь Иисус Христос никогда не от- 
стаивал Свой авторитет таким спосо- 
бом), но Павел избрал этот путь, хотя и 
очень неохотно. 


11:19-21а. Ирония в этом стихе гра- 
ничит с сарказмом. И не переходит в 
последний лишь благодаря побуж- 
дению, которым руководствовался 
апостол, — вернуть на путь истинный эту 
заблудшую церковь. Коринфяне, думая о 
себе, что они люди разумные, охотно 
терпели неразумных — не глупо ли это! 
Пусть Павла могли обвинить в том, что 
он „берет аласть над их верою” (1:24), но 
таких, как действовавшие среди них лже- 
апостолы, им следовало по-настоящему 
бояться. Ведь от имени Иисуса Христа 
они „порабощали и объедали” коринфян 
ради собствеиного удовольствия. Инте- 
ресно отметить, что книжников и фари- 
сеев Иисус Христос обвинял в такой же 
грабительской практике (Мар. 12:40). 
Павел признается, что у него на подобное 
недоставало сил. Ибо с самого начала он 
представил себя коринфянам как их слу- 
гу, а Христа — как их единственного 
Господа (2 Кор. 4:5). 

11:216-22. Теперь Павел готов перейти 
к сравнению „внешних данных”, имев- 
ших, очевидно, огромное значение в гла- 
зах икоринфян н лжеапостолов. Принято 
считать, что, ставя вопросы и давая на 
них ответы, Павел сравнивает себя с лже- 
апостолами. Возможно, однако, что он 
здесь сравинвает себя не с ними, а с так 
называемыми „высшими апостолами” 
(ст.5), т. е. с Двенадцатью, поскольку 


2 Коринфянам 11:19-23 


лжеапостолы утверждали, что они, яко- 
бы, посланы Двенадцатью н наделены 
аластью от них. Если это так, то это 
придает силы сравнению (приводимому в 
11:5 и 12:11), хорошо согласуется с тем, 
что Павел писал прежде о себе и о 
Двенадцати (1 Кор. 15:10), и снимает 
трудность, возникающую при прочтении 
2 Кор. 11:23 (которая неизбежно возни- 
кает при допущении, что в этом стихе 
Павел сравнияает себя с лжеапостолами, 
и усугубляется тем, что он говорил о них 
вышевст. 13). Итак, если вопросы в ст. 22 
и могли относиться к лжеапостолам, ко- 
торые выдавали себя за доверенных Две- 
надцати, одновременно их можно читать 
и в плане сравнения Павлом себя с Две- 
надцатью, в процессе которого он утвер- 
ждает свое превосходство — с человече- 
ской точки зрения — перед ними. 

Определяя себя как „еврея”, Павел, 
видимо, имел в виду свое происхождение, 
но в контексте с „израильтянами” это 
определение могло подразумевать язы- 
ковую принадлежность апостола. Само 
это слово — „евреи” встречается в Новом 
Завете только в Деян. 6:1 и в Фил. 3:5. В 
первом случае под ним явио подразуме- 
вались евреи, говорившие на одном из 
семитских языков, — в отлиние от тех 
евреев, для которых первым или основ- 
ным был греческий язык. Хотя Павел 
родился в Тарсе, ои, по-видимому, рос в 
семье, где говорили по-еврейски, стара- 
ясь тем самым сохранить связь со своей 
родиной, Палестиной. ` 

Как один из нэраильтян, Павел вел 
свою родословную от „колена Вениами- 
иова” (Фил. 3:5). Как потомок Авраама 
(семя Авраамово) он был обрезан на 
восьмой день (Фил. 3:5 ср. Быт. 17:9-14), 
однако, более важно то, что Павел был 
„семенем Авраамовым” по вере (см. Рим. 
4:16). Итак, с человеческой точки зрения 
„Удостоверение” апостола было бе- 
зупречным (ср. Фил 3:4-6). 

11:23. Ноесли Павел сравниваетсебя в 
этих стихах со лжеапостоламн, а не с 
Двенадцатью (см. ком. на ст. 216-22), 
тогда фраза Христовы служители, от- 
ражает претензин лжеапостолов, по- 
скольку за таковых они себя выдавали; 
хотя ранее Павел уже отверг этн их пре- 
тензии (ст. 13), здесь он какбы принимает 
их как исходную точку спора. Острие его 
аргументов направлено против опреде- 
ления „служения” в колнчественном его 
выражении, нбо определять его с этой 
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2 Коринфянам 11:24-29 


точки эрения — абсурдио (в 1 Кор. 3:13 
Павел подчеркивает, что для Бога мери- 
лом оценки христианского служения 
явится его качество). Апостол сознает и 
абсурдность сравнений здесь как тако- 
вых, что следует из его слов в безумии 
говорю: ябольше. Однако коринфяне, по 
свойственной им слабости — сравни- 
вать, вынудили его пойти на это. 

По масштабам и напряженности слу- 
жения ни отдельные апостолы, ни даже 
группы их не могли сравниться с Павлом 


(см. 1 Кор. 15:10). Примечательно, что. 


фокус в Павловом „перечне достижений” 
приходится не на победы его в служении, 
а скорее — на поражения. Он ничего не 
упоминает © тех случаях, когда, возне- 
сенный Божией силой, был, казалось бы, 
на „гребне волны”, как, например, в Ефесе 
(Деян. 19:11), но зато фиксирует случан, 
когда, беспомощного, его низвергали на 
землю. Подобно своему Господу, Кото- 
рый прославил Бога в муках Своих и 
смерти (Иоан. 13:31), Павел „хвалился” 
свонми страданиями и бессилием (ср. 
Гал. 6:14). 


Из того, что сказано в 2 Кор. 11:23, 
явствует, насколько неполно и отрывоч- 
но изложена биография Павла в книге 
Деяний Апостолов. Написанное в этом 
послании соответствует событиям, упо- 
минаемым Лукой в Деян. 20:2. Но всвоем 
повествованин Лука говорит только об 
одиом тюремном заключении Павла (в 
Филиппах), об одиом случае избиенияего 
(также в Филиппах — Дсян. 16:22) и об 
одиом случае столкновения его со 
смертью лицом к лицу (когда он был 
побнт камнями в Листре — Деян. 14:19). 
Одивко из слов самого Павла во 
2 Корнифянам следует, что подобных 
случаев было много. Может быть, оин 
имели место до начала его офи- 
циальных миссионерских путешествий 
(Деян. 13—20), но возможно и то, что 
Лука просто не счел нужным описывать 
их все. 

11:24. Этот стих убеждает, что сказан- 
ное Павлом в Рим. 9:3 — о его желании 
быть самому отлучениым от Христа, 
еслн бы это могло спасти Израиль — не 
пустой звук. Пять раз Павел подвергался 
устаиовлениому синагогой наказанию, 
получая каждый раз по 39 ударов, — за 
то, что проповедывал © спасении своим 
братьям — пудеям. (Смерть, которая 
могла наступить еще до нанесения по- 
следнего удара, согласио священной кни- 
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ге евреев „Мишне”, не вменялась в вину 
наносившему удары.) 

11:25-26. Апостола язычников изби- 
вали его соплеменники — нудеи. А рим- 
ляне иаказывали его палками, причем в 
нарушение собственного закона, так как 
Павел был римским гражданином (Деян. 
16:37). Римское гражданство не слишком 
помогало апостолу. Так, имперская ад- 
министрация не остановила толпы в 
Листре, которая побила Павла камнями 
(Деян. 14:19) и бросила его, сочтя мерт- 
вым. Не были безопасными путешествия 
по дорогам Рима н по его морским 
путям. Помимо кораблекрушения (см. 
Деян. 27:27-44), которое еще предстояло 
пережить Павлу после написания им 2 
Кор., и переправ через реки с риском 
утонуть, маршруты Павлова служения (а 
оси много раз был в путешествиях) со- 
пряжены были с бесчисленными опас- 
иостями. Ему следовало остерегаться 
разбойников (ср. Лук. 10:30), а заодно и 
единоплеменников и также язычников 
(см. Деян. 14:19; 16:19). Опасности угро- 
жалиему повсюду: в городе и в пустыне и 
на море (кстати, окончанне ст. 25 надо 
понимуть в том смысле, что апостол 
сутки провел в открытом море). Даже н в 
церквах — таких, как коринфская, гро- 
зила ему опасность нападения, спро- 
воцированного лжебратиями, или не- 
посредственно с их стороны, 

11:27. Помимо жизни, всегда сопря- 
женной с опасностями, Павел, совершая 
свое апостольское служение, доброволь- 
но переносил многочисленные лишения. 
Нелегко далось ему решение отказаться 
от материальиого вознаграждения за 
свое служение (см. ст. 7-9). Работая 
ночью и днем (см. 1 Фес. 2:9), дабы никого 
не обременять своими повседневными 
нуждами (2 Фес. 3:8), апостол, тем не 
менее, часто не имел достаточно пищи и 
одежды. Он знал бессонные ночи („бде- 
ние”), голод, жажду и холод („в посте” 
надо понимать как вынужденный пост — 
от недостатка пищи). 

Рансе в этом послании Павел говорил 
о том, что подвергался гонениям (2 Кор. 
4:9), вплоть до смертельной угрозы (4:10- 
12), что ему постоянно грозит опасность 
нэбиения, тюремных уз, ярости толпы, 
что си знаком с тяжелой работой, с бес- 
сонными ночами и голодом (см. 6:5). Но 
здесь, в 11:23-27, перечень его страданий 
выглядит куда полнее 

11:28-29. С трудом вмещается в вооб- 


ражение та боль, которая должна была 
терзать Павла по причинеего физических 
бедствий н лишений. Однако духовные 
борения, сопутствовавшнеего служению, 
ложились иа него еще более тяжким 
грузом. 

Перечень его пережнваний, связанных 
сего мнссноиерским трудом, достигает в 
этих стихах высшей свосй точки. Заботы 
о других, а не о самом себе, не давали 
Павлу покоя. В 1 Кор. 12:25 апостол, 
охарактеризовав Церковь как некос тело, 
составлениое разнообразными членамн, 
написал, что между собой эти члены свя- 
заны заботой друг о друге. А здесь он 
говорнт о собствеином повседневном 
грузе забот не только о благополучии 
коринфской церкви, но и всех других 
церквей, основанных им. 

В! Кор. 12:26 Павел эвмечает, что в 
духовном теле „страдает ли один член, с 
ним страдают все”. А тут он раскрывает, 
как эта изанмосвязанность сказывается в 
его собственной жнзни. Апостол сопере- 
живалс каждым немощным — фнзически 
ли (ср. Фил. 2:26) или еще в большей 
степени — духовно (1 Кор. 9:22) в нх 
горестном положении (ср. 1 Кор. 8:12; 
Рим. 14:15). Кто изнемогает, скембыяне 
измемогал? А если кто впадал в грех, 
Павел отождествлял себя с ним настоль- 
ко, что тоже страдал, словно ощущая в 
себе последствия этого поступка. Кто 
соблазняется, за кого бы я не воспламе- 
нялся? Давид сравннвает свое состояние 
грешника, пребывающего под Божией 
рукой, с ощущением палящей летней за- 
сухи (Пс. 31:4) — возможио, этот образ 
вдохновил Павла столь живо сравиить 
собствениое состоянне при известии © 
согрешении брата с внутрениим „жже- 
нием” или „воспламененнем”. 

11:30. Отталкиваясь от критернев ко- 
ринфян и лжеапостолов, Павел повора- 
чивает их, так сказать, на 180 градусов. 
Перечень его бедствий и страданий едва 
лн был тем, что они ожидали найти в его 
послании. Между тем, ими, т.е. немощью 
своею хвалился апостол, а несилою (в гл. 
11-13 Павел часто упоминает о немощн — 
11:21, 29, 30; 12:5, 9-10; 13:4, 9).И для него 
это действительно было похвалой, а не 
надуманным или ироническим отчетом. 
Он „хвалился” тем, что его жизнь была 
подобна жизни Иисуса Христа. Иисус 
был „Муж, изведавший скорбей и болез- 
ней” (Ис. 53:3), и апостол Павел — тоже (2 
Кор. 11:23-27). Как Иисус „взял на Себя 
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2 Коринфянам 11:30—12:1 


наши немощи и понес наши болезни” (Ис. 
53:4), так в каком-то смысле поступал н 
Павел (2 Кор. 11:28-29). Павел хвалился 
тем, что уподобился страдающему Рабу. 
Это было, конечно, великим притязанием 
сего стороны, однако, едва ли доступным 
понимаиню лжеапостолов и плотскнх 
коринфских верующих (1 Кор. 3:3). 

11:31. Любой нз ужасных случаев, пе- 
речисленных выше Павлом, мог бы пов- 
лечь за собою смерть обычного человека. 
Но Павел был тем одинм человеком, 
который перенес нх все. Он знал, что его 
надежность, как и достоверность проис- 
ходившего с ним, иекоторые коринфяие 
ставили под сомненне (см. 1:12-18). Вот 
почему он заверяет в своей правдивости: 
янелгу (ср. 1:18).Причем, эта клятва его 
отиосилась не только к пережитым им 
бедам, но ик описанию им ниже того, что 
произошло с инм в Дамаске (11:32), а 
также к виденню, посестившему его 
(12:1-6). 

11:32. Павел упомннает тут о своем 
бегстве из Дамаска, событии, происшед- 
шем в начале его христнанской жизни 
(см. Деян. 9:19-25), как о типичном для 
его апостольской деятельности. Преоб- 
разившиеся отиошения Павла с Богом, 
как н резкое несходство его состояния и 
мироощущения с таковыми лжеапосто- 
лов — отразились в упомянутом случае, 
как в капле воды. Каки они, он, шествуя в 
Дамаск, нес с собой рекомендательные 
пнсьма из Иерусалима (Деяи. 9:2), но по 
дороге туда Бог низринул его с высоты 
его самомнення — так произошла его 
встреча с воскресшим Хрнстом. В Дамаск 
он шел, будучи облечен немалой чело- 
веческой властью и горя яростью (см. 
Деян. 9:1), а покидал этот город в с0з- 
нании ничтожества своего и бессилия. 

За Павлом охотились н иуден и языч- 
ники (Деяи. 14:5), одиако Бог, действуя 
через христиан, сохранил ему жизнь. То, 
как он уходил из Дамаска (будучи в кор- 
зине... спущен из окна по городской сте- 
ие), а не то, как ои входил в иего, явилось 
прообразом его дальнейшей‘ апостоль- 
ской жизни (ср. 1 Кор. 4:9-12). Насколько 
же отличались от Павла лжеапостолы, 
скорее походившие на необращениого 
Савла! 

12:1. Продолжая сравнивать, к чему 
„принудили” его (см. ст. 11) коринфяне, 
Павел переходит к видениям м открове- 
ниям Господним. Будь-то „удостовере- 
ния” внешнего порядка (11:22-23) или те, к 


2 Коринфянам 12:2-10 


которым он обращается теперь, апостол 
полагал, что в выставлении их напоказ 
нет ничего полезного (не полезао хва- 
литься мне) для церкви (10:3). Тем не 
менее, он все-таки делает это в надежде 
заставить замолчать своих критиков н 
обеспечить себе возможность свободиого 
служения. В то же время он искуссно 
переводит внимание своих читателей с 
несущественных внешних признаков на 
истинные признаки апостольства. Что 
действительно являлось признаком 
„служителей Христовых” (11:23), так это 
их уподобление страдающему Рабу (см. 
Ис. 53 гл.). Если же кто прославляет 
„видения и откровения”(2 Кор. 12-1} и 
„квалится” ими, тому собственные 
немощь и малость следует оценивать в 
должном свете (ст. 9-10). 


12:2-4. Завуалированная ссылка Павла 
на самого себя как на некоего человека во 
Христе, свидетельствует, что это вели- 
чайшее свое переживание он рассматри- 
вал некак результат присущих ему заслуг 
или своего духовного превосходства, а 
имеино как следствие пребывания „во 
Христе”. И в качестве такового оно 
предвозвещало, что это же каждый, кто 
во Христе, испытает однажды на небесах 
в Его присутствни. 

Это случилось за четырнадцать лет до 
того, как писал апостол это послание, т.е. 
где-то в 42-44 гг. по Р. Х., прежде тех 
миссионерских путешествий Павла, о ко- 
торых повествуется в книге Деяний Апо- 
столов. Павел был восхищен (то же слово 
встречаем и в 1 Фес. 4:17, где речь идет о 
„восхищении” Церкви) до третьего неба, 
т.е. до того места, где обнтают Христос и 
все святые, и которое Иисус называл раем 
(Лук. 23:43; ср. Олк. 2:7). При этом Павел 
утратил ощущение пространства и вре- 
мени (в теле ли -— ие знаю, вне ли тела — 
не знаю). То, что он там слышал, невоз- 
можно было передать человеческим язы- 
ком.Нет, однако, сомнения, что пережи- 
тое им тогда способствовало его убежде- 
нию, выраженному в этом послании в 
следующих словах : „ибо кратковремен- 
ное легкое страдание наше производит в 
безмерном преизбытке вечную славу” (2 
Кор. 4:17). 

12:5-6. Павел хвалился таким чело- 
веком (ср. ст.2 — „знаю человека во 
Христе” и „знаю о таком человеке” в ст. 
3); поскольку ударение он делал не на себе 
самом, а на Христе. Увлечение коринфян 
внашними впечатляющими призиаками 
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„достоинства” огорчало Павла (ср. Е Кор. 
14-20). Всем этим он мог бы хвалиться 
заслуженно и по истине (скажу истину — 
12:6; ср. 1 Кор. 14:18; Фил. 3:4); в приве- 
денных словах из 12:6 содержится намек 
на то, что схожие претеизии других в 
Коринфе едва ли заслуживали доверия. 
Однако действительное значение имели 
для Павла не его достижения, а Божия 
работа, совершавшаяся через него и про- 
поведь им Евангелия. 


12:7-9. Что бы это чувство никогда не 
покидало Павла, Бог вложил в него не- 
что, служившее ему постоянным напо- 
минанием о его немощи. Неисчислимые 
объяснения предлагались относительно 
того, что означало это жало в плоть. 
Начиная от некоего постояниого иску- 
шения, мучившего апостола; от упорного 
отвержения его противниками и хрони- 
ческих заболеваний Павла (таких, как 
воспаление глаз, малярия, мигрень нэпи- 


лепсия) до косноязычия его. С уверен-. 


ностью никто не может судить об этом, 
но представляется вероятным, что апос- 
тол страдал каким-то хроническим забо- 
леваннем (судя по действию в теле его 
„ангела сатаны”; ср. 1 Кор. 5:5; 10:10). 
Понятно, что Павел воспринимал это 
„жало” как препятствие к своему более 
широкомасштабному и плодотворному 
служению (ср. Гал. 4:14-16), а потому 
трижды просил Господа удалить его (2 
Кор. 12:8). Но из этого горестного своего 
переживания он извлек урок, который 
неустанно старается преподать н чнтате- 
лям этого послания: Божия сила`(сила 
Мояи сила Христова — ст.9) наилучшим 
образом действует в условиях человече- 
ской немощи (ср. 4:7), чтобы вся слава 
была воздаваема Богу (10:17). Вместо 
того, чтобы избавнть его от мучившего 
его „жала”, Бог дал Павлу Свою благо- 
дать, которой, по определению Господа, 
апостолу было достаточно (довольно; 
здесь греч. аркеи имеющее значение „до- 
статочно для получения удовлетво- 
рения”). 

12:10. Божия благодать дала апостолу 
Павлу способность видеть вещн в ином, 
истинном, свете. То, что по человеческой 
его природе должно было бы вызывать 
в нем страх и отвращение, он сверхъ- 
естественным образом полюбил, потому 
что явление силы Христовой во всем том, 
что заставляло страдать его, Павла, прн- 
носило славу неему, а Богу. Когда Павел 
пришел к концу своей „самости”, в нем 
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виден стал лишь Христос. Когда он был 
немощен, тогда Христос силою Своею 
мог сделать Павла сильным духовно. 


Г. Ожидаемый отклик (12:11-13:10) 


Павел надеялся, что отклик на это его 
послание, когда он посетит Коринф, про- 
явится в двух формах: 1) в раскаянии 
(которое повлечет за собой послушание 
Богу) в неверном поведении и 2} в про- 
явлении доверия лично по отношению к 
нему и к его помощникам — истинным 
слугам Христовым. 

12:11. С „похвальбой” было покон- 
чено. Павел исполнил роль, сыграть ко- 
торую его принудили коринфяне — роль 
человека неразумного. Вместо того, 
чтобы защитить его от недобрых на- 
меков и наветов, распространявшихся 
лжезпостолами, коринфяне остались 
пассивными наблюдателями, тем и прн- 
нудив Павла выступить в свою защиту 
самому. Он сознавал, что вполне может 
сопоставить себя нссамыми великими из 
числа Двенадцати (см. 11:5), как это сле- 
дует из всего только что им сказанного. И 
все-таки попытки такого рода — нера- 
зумны, потому что в конечном счете все 
эти „удостоверения” принадлежали не 
человеку по имени Павел, а Богу: Он же 
был шичто. Как он прежде писал корин- 
фянам, „...я болсе всех их потрудился, не 
явпрочем, а благодать Божия, которая со 
мною”. 

12:12. Сверхъестественные действия, 
совершавшиеся Павлом по Божией бла- 
годати, должны были бы развеять всякие 
сомнения отиосительно его апостольст- 
ва. Знамения (семеиоис) — чудеса, име- 
ющие особое значение; к их числу от- 
иосятся семь „зивмений” Иисуса, описан- 
ных евангелистом Иоанном; чудеса (те- 
расин) — необычные события, вызыва- 
ющие благоговейный страх; явления 
силы (динамезин — необычные явления, 
производимые сверхъестественной си- 
лою) — все это и было „признаками” 
апостольства Павла (ср. Деян. 2:22, 43; 
Евр. 2-4). Хотя в Деяниях Апостолов, где 
описано служение Павла, неупоминается 
© знамениях и чудесах, явленных им в 
Коринфе, они несомненио имели там 
место (признакн...оказались перед вами). 
Павел, кроме того, совершал чудеса до н 
после своего служения в Коринфе. В Фи- 
липпах он изгнал беса из девушки-слу- 
жанки (Деян. 16:18), а его пребывание в 
Ефесе было отмечено многочисленными 
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чудесами (Деян. 19:11). Но, конечно, 
наибольшим чудом было создание 
церкви в Коринфе, которую „насадил” 
Павел, но „вэрастил” Бог (см. 1 Кор. 3:6). 
Примечательны большая настойчивость 
н терпение апостола, в которых тоже — 
удостоверение Божнего присутствия 
(Деян. 18:9-11). Все это свидетельство- 
вало о Павле как об истинном апостоле, а 
о его противниках — как о лжеапостолах 
(2 Кор. 11:13). 

12:13-15. Единственно чем отличался 
Павел от других истинных апостолов, — 
это тем, что сам зарабатывал себе на 
жизнь и не брал пояоженного ему со- 
держания от коринфян. Он не собирался 
изменять этому принципу, ие желая быть 
им в тягость (ст. 13-14, 16). Намеченный 
им третий визит в Коринф тоже не внес 
бы в это никаких изменений (см. 13:1, а 
также пункты 7 и 8 в разделе „Личные 
контакты и переписка” во вступлении к 
данному комментарию). Действуя как 
отец по отиошению к своим духовным 
детям, Павел хотел безвозмездно забо- 
титься о корифской церкви. Среди при- 
чин, по которым он Е от воз- 
награждения (см. 11:10; 1 Кор. 9:17), не 
последней была его любовь к коринф- 
яиам. Конечно, он хотел бы, чтобы они 
платилиему той же „монетой”«ср. 2 Кор. 
6:11-13). 

16-18. Однако ои мог бы и сми- 
риться с тем, что его любовь к ним была 
не вполне взаимной. Но он не мог снести 
их подозрений, что ои и его помощники 
тайно извлекают выгоду из отношений с 
ними (тогда как все было наоборот). 
Видимо, лжеапостолы пускали слухи, что 
нежелание Павла принимать поддержку 
от церкви служит ему лишь прикрытием 
его  сребролюбия и сомнительных 
замыслов, ‘связанных со сбором по- 
жертвований. Подозрения, очевидно, 
распространились и на Тита, а также на 
одного из двух братъев, который сопро- 
вождал его по рекомендации Павла (см. 
8:22). Павел ставит прямые вопросы, 
смысл которых в следующем: Могут ли 
они представить хоть малейшее доказа- 
тельство в пользу своих предположений? 
Хоть намекнуть на неправильное пове- 
дение Тита или другого брата? И не были 
ли действия самого Павла в равной сте- 
пенни безупречными? Пользовался ли кто- 
нибудь из них чем-либо от коринфян? (см. 
2:17; 7:2). Павел надеялся, что отсутствие 
доказательств заставит замолчать его 
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2 Коринфянам 12:19—13:7 


критиков (хотя история его отношений с 
корнифской церковью едва ли предвеща- 
ла это). 

12:19-21. Несмотря на то, что мотив 
самозащиты звучит на протяженин всего 
послания, причина этого не в желании 
апостола оправдать себя. Не люди, но 
Бог был судьей Павлу (1 Кор. 4:3-4; 2 
Кор. 5:10). И нелегкое для иего это пись- 
мо’он написал, заботясь не о себе, ао 
коринфянах (к вашему назиданию) — в 
надежде поправить дела в церкви, не 
доводя до иеизбежного в противном слу- 
чае наказания (13:2). Наказывать их ему 
было бы больно, как отцу, вынужден- 
ному наказывать своих детей (12-21). 
Только потому и отменил он намеченный 
прежде свой третий визит к ним 
(1:23—2:4). Их реакция на его предыду- 
щее послание порадовала Павла (7:8-13), 
одиако появление лжеапостолов в их 
среде угрожало оживлением прежних 
разногласий между ними. 


Восемь перечисленных в 12-20 грехов 
— естественный плод раздёлений в церк- 
ви; так же, как для трех грехов, упомя- 
нутых в ст. 21 — благоприятен климат 
попустительства в области морали, ко- 
торый тоже возникает в результате разъ- 
единения; по поводу этих трех грехов см. 
ком. ив Гал. 5:19. Казалось бы, ориента- 
ция лжеапостолов на Закон должив была 
вызывать у них непримиримое отноше- 
ние к плотским грехам, перечисленным в 
ст. 21, но на деле, как это ни печально, 
законничество иаморальность часто шли 
рука об руку (Фил.3:3, 19; Иоан. 8:3-7). 

13:1-3. Второе посещение Коринфа 
(2:1) было сопряжено дляапостола Павла 
с унижением ие только по причине оскор- 
бления, которому он подвергся (см. 2:5- 


Пико ивтии ИИА то многие в церкви 
жили про (12:21). Па- 


вел уже тогда предупреждал их © 2ю- 
следствиях греховного образа жизни и 
снова предупреждает их о том же в этом 
“Аим: В омаееремя Мисус применил 
сказанное во Втор. 19:15 к заблуждаю- 
щимся братьям (Мат. 18:16): в свете этого 
надо понимать вторую и третью строки 
ст. | — звучащне в подтвержденне 
я апостола (ст.2) применить су- 
желает каяться. 10 его апо- 
стольской власти, которого ищут, они 
получат,но в такой форме, что лучше бы 


им избежать этого (см. 1 Кор. 5:5). Ибо, 
анионы де и.был 


немощен, Христос, Которому ои служил, 
— небыл бессвлен в отиошении корин- 
фян (как на наказание, так и на работу, 
которую совершал в них). 


13:4. Парадокс Христа был и пара- 
доксом Павла. Имея в своем распоря- 
женин Божию силу (Мат. 26:53), Христос, 
тем ие менее, шел путем немощв ко 
кресту. В воскресении же Его проявилось 
все величие этой неиссякаемой силы (Еф. 
1:19-21). В земной жизни Павел, как и 
Иисус, шел тропою „немощн”, однако, 
как и через жизнь Иисуса, через жизнь 
Павла пробивался свет силы Божней (см. 
Мат. 4:23; 2 Кор. 12:12). И Павел хотел, 
чтобы эту силу можно было использо- 
вать в созидательных, а не в карающих 
целях (см. 13:10; 10:2-6), и чтобы она 
давала ему возможность служить веру- 
ющим. 


13:5-7. В этом послании апостол Па- 
вел постоянно подвергает тщательному 
анализу и самого себя и свое служение. 
Теперь же ои передает „увеличительное 
стекло” коринфянам, предлагая им вник- 
нуть в их поведение (в греч. тексте выра- 
зительио подчеркнуто „самих себя”). Во- 
прос, который ставит Павел, обычно 
предполагает утвердительный ответ; в ст. 
5 сои может быть прочитан и так: „Хрн- 
стиане вы или нет?” Скорее он, однако, 
предполагает состояние коринфян с точ- 
ки зрения практического освящения: по- 
казывают ли они своим поведением, что 
они в вере (ср. 1 Кор. 16:13) и своим 
послушанием — что Хрыетос в них? Ис- 
пытывайте ...себя. Если вы деласте доб- 
ро, значит, выдержите это испытание. 
Если совершаете зло, значит — ие вы- 
держите его, и тогда подлежите Божиему 
наказанию. Выражение „вы не то, чем 
должны быть” в 2 Кор. 13:5, (по отно- 
шению к невыдержавшим испытания), 
соответствует греческому слову адоки- 
мои, которое букв. означает „не полу- 
чивший одобрения”, „признанный недо- 
стойным” (оно же употреблено в 1 Кор. 
9:27). 


Какие бы подозрения ни имели ко- 
ринфяне относительно поведения апо- 
стола Павла (ем. 2 Кор. 1:17; 2:17; 7:2), он 
полагал, что по трезвой оценке они пе- 
рестанут сомневаться в нем. Он выражает 
надежду на то, что они не будут найдены 
Богом недостойными, и на то, что убе- 
дятся, что и он не иайден Им недостой- 
ным. Однако не его собственные, а их 


репутация и состояние беспокоили апос- 
тола. 

13:8-10. Павел знал, что „не силеи” или 
бессилен против истины, т.е. против воли 
Божней. Пережитое им на дороге в Да- 
маскубедилоего в этом (Деян. 9:1-6). Как 
и его Господь Иисус Христос, он желал 
служить людям (см. 2 Кор. 8:9; 12:15). 
Именно в немощи его Бог сделал его 
сильным (12:8, 10), и та же’ закономер- 
иость действовала в отношении корнн- 
фян (13:9). Их духовное благополучие н 
было предметом постояиной озабочен- 
ности апостола (ср. Фил. 2:20-21). Слово 
катартизин, переведенное как „со- 
вершенство”, можно было бы перевести и 
словом „исправленне”. Это существи- 
тельное встречается в Новом Завете 
только здесь, но соответствующий гла- 
голкатартизесте видим во 2 Кор. 13:11, 
где он переведен как „усовершайтесь”; в 
Мат. 4:21 он же переведен в значеинн 
„починять” — применительно к рыбац- 
ким сетям. 

Молитва об „исправленни” путей ко- 
ринфян (ст. 7) звучит уместным завер- 
шением Павловых предупреждений (2 
Кор. 12:20-21; 13:5-7). Ведь ему так не 
хотелось прибегать к наказанию тех, ко- 
го он любил (ср. 2:2), но, вместо того, — 
работать с ними, ради их же радости 
(1:24) желал он, ради созиданыя (13:10). 


У. Заключение (13:11-13) 


Вняли лин корнифяне предупрежде- 
нию апостола Павла? — Да. Поскольку 
Павел распространил свое служение на 
другие области, можно заключить, что 
коринфская проблема была решена — 


10 Толк. новозаветных посланий 


2 Коринфянам 13:8-13 


ведь первое ставилось им в зависимость 
от второго (см. 10:15-16). После написа- 
ния этого послания апостол посетил Ко- 
рниф н пробыл там три месяца, написав 
оттуда Послание к Римляиам. В нем мы 
читаем (Рим. 15:23): „ныне же, не имея 
такого места в сих странах...” (подразу- 
мевается — где бы не было проповедано 
Евангелие). Значит, его призыв был ко- 
ринфянами услышан. 


А. О должном поведении. Приветствия 
(13:11-12) 


13:11-12. Павел завершает послание 
призывом кединству: усовершайтесь (т.е. 
„исправляйте путн ваши” — см. ком. на 
„совершенство” в ст. 9) ...будьте едино- 
мысленны (ср. Фил. 2:2), мирны (т.е. жи- 
вите в мире друг с другом). Единство же 
может быть достигнуто только при упо- 
вании на Бога, дающего любовь (2 Кор. 
13:13) н мир. В те времена оно выра- 
жалось в лобзании святом (ср. Рим. 16:16; 
1 Кор. 16:20 — см. соответствующие 
ком.; 1 Фес. 5:26; | Пет. 5:14). 

Во время напнсания 2 Коринфянам 
Павел находился среди „святых” Маке- 
донни (см. Вступление), приветствня ко- 
торых н передает коринфянам. 


Б. Благословение (13:13) 


13:13. В заключение Павел призывает 
на коринфян благословение Триединого 
Бога, дабы благодать, явленная Христом, 
любовь, исходящая от Бога Отца (ср. 
„Бог любвн” в ст. 11) и общение 
(братское), которое возможио благодаря 
действию Святого Духа, стали достоя- 
нием верующих в Коринфе. 
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ПОСЛАНИЕ К ГАЛАТАМ 
АПОСТОЛА ПАВЛА 


Дональд К. Кемпбелл 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Звачение послания. Несмотря на то, что 
Послание к Галатам является одним из 
относительно коротких посланий Павла, 
оно считается одним из самых звачи- 
тельных по своему смыслу и той роли, 
которую оно сыграло. Поскольку как в 
Послании к Римлянам, таки в Послании 
к Галатам изложено учение об оправда- 
нии по вере, некоторые богословы рас- 
сматривают Послание к Римлянам как 
написанное в развитие Послания к Га- 
латам и называют это последнее „крал- 
ким посланием к Римлянам”. 

Как и во 2 Послании к Коринфянам, 
Павел красиоречиво защищает здесь свое 
право на апостольскую аласть и вкратце 
излагает все то, чему учил. В частности, в 
Послании к Галатам ясно и недвусмыс- 
ленно говорится об оправданни верою, и 
нысино на этом основании стронтся за- 
щита христианской свободы от любой 
формы законничества. Разделение между 
христианством и нудаизмом произошло 
уже на ранней стадни существования 
Церкви, и Послание к Галатам несомнен- 
но помогло прояснить характер этого 
раскола. А столетия спустя оно сыграло 
такую важную роль в движении Рефор- 
мацин, что было названо „краеугольным 
камнем протестанской Реформации”. И 
зто потому, что реформаторы в первую 
очередь и более всего говорили о спа- 
сенни по благодати только через веру; 
именно зто было главной темой их про- 
поведей. Лютер придавал Посланию к 
Галатам особенно большое значение н 
называл его своим постоянным спутни- 
ком, близким ему не менее жены. Он 
часто проповедывал на тему этой книгн, а 
его „Комментарни иа Послание к Гала- 
там” былн весьма популярны среди 
обычного люда. м 

И сегодня воздействие на умы этого 
небольшого послания продолжается. Его 
вполнеможно назвать „Великой Хартией 
христнанской свободы", возвещающей 
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современному поколению, что спасение 
от наказания за грех н от силы греха не 
делами достигается, а дается по милости 
Божией, через веру в Бога. 


Авторство. За исключением несколь- 
ких особенно радикально настроенных 
критикоа, никто не оспаривает того, что 
это послание написано Павлом. Даже 
когда в Германии 19-го века рядкритиков 
чуть ли не подряд отвергал авторство 
апостолов в отношении то той, то другой 
книги, так называемая Тюбингенская 
школа богословия не отрицала, что По- 
слание к Галатам написано им. Причина 
— в недвусмыслеиных свидетельствах 
как внутреннего, так ивнещнего порядка. 
Немаловажно, что автор письма дважды 
называет себя Павлом: при приветствии 
(1:1) и по ходу письма (5:2). Большая 
часть первых двух глав носит автобио- 
графический характер и хорошю согла- 
суется с описаннем жизни и служения 
Павла в книге Деяний Апостолов. С 
богословской точки зрения послание 
полностью соответствует тому, о чем 
учил Павел и в других своих посланиях, 
таких, как например, Послание к Римля- 
нам. 

Убедительно выглядят и свидетельст- 
ва „внешиего” порядка. Так, во втором и 
третьем веках нашей эры на Послание к 
Галатам, как на написанное Павлом, 
ссылались, цитируя его, Ириней, Кле- 
мент Александрийский н Ориген. И даже 
еретикн того времени, включая Марци- 
она, признавали, что это послание напи- 
сано Павлом. 

В заключенне подчеркнем, что как в 
ранний пернод Церкви, так и тсперь, не 
было н нет сомнений, что автором По- 
слания к Галатам является ап. Павел. 

Адресат послания. Послание к Гала- 
там было написано „церквам Галатий- 
скнм” (1:2). Но где находилась Галатия и 
кого можно считать галатами (см. 3:1)? 
Ответ на эти вопросы усложняется тем, 
что под „Галатией” во времена Павла 


Галатам 


подразумевали две территорин. Прежде 
всего так называли район в Малой Азии, 
где осели галлы, пришедшие туда из За- 
падной Европы через Италию и Грецию. 
Территория, заселеинаяими, охватывала 
север и восток центральной части Малой 
Азни. Главными городами этих терри- 
торий были Анкира н Пессни. В 25 году 
до нашей эры эти территорни были пре- 
вращены в римскую провинцию, н к ней 
были присоединены южные районы, 
включавшие города Антиохию, Иконию, 
Листру и Дервию. 

Между богословами уже давно ведет- 
ся спор, кому писал посланне Павел: 
северным или южным галатам? Согласно 
так назыввемой Северогалатской теории, 
Павел посещал именио северные земли 
Галатии, где н основал церкви. Это могло 
произойти во время его второго миссн- 
онерского путешествия — после того, как 
он оставил южную Галатию, но перед 
тем, как пришел в Троаду (см. Деян. 16:6- 
8). В Деян. 18:23 имеется скорее всего в 
виду его второй визит в северную Гала- 
тию. 


Южногалатская теория была предло- 
жена сэром Уильямом Рамссем. По его 
мнению, Павел писал церквам, располо- 
женным в Дервии, Листре, Иконии и 
Антиохнн (Писидийской), т.е. в городах, 
где апостол побывал прежде, во время 
своего первого миссионерского путе- 
шествия (см. Деян. 13—14). Таким обра- 
зом в то время, как в Писаниях ничего не 
говорится об основании Павлом церквей 
в северной Галатии, даже во время его 
второго миссионерского путешествия, об 
основаннн им церквей в южной Галатни 
можио суднть вполне определенно по 
книге Деяний Апостолов. 

Другим доказательством в пользу 
Южногалатийской теорин служит тот 
факт, что главные дороги, ведшие низ 
Тарса, родного города Павла, проходилн 
не через северную Галатню, а через 
южную. Иудансты едва ли обходилн сто- 
роной южногалатийские города, в кото- 
рых жило много иудеев, и шли в города 
северной Галатнн. Кроме того, именио 
представители южногалатийских церк- 
вей, а не люди из Северной Галатин, 
сопутствовали Павлу прн сборе пожерт- 
вованнй для верующих в Иерусалиме (см. 
Деян. 20:4); Варнаву, о котором только 
упомянуто без представления его (см. 
Гал. 2:1, 9, 13), северогалатийские веру- 
ющине просто не моглн бы знать, по- 


скольку он сопутствовал Павлу лишь во 
время его первого миссионерского путе- 
шествия. Учитывая приведенные и другие 
соображения, многие изучающие Новый 
Завет сегодня приинмают ту точку зре- 
ния, что Павел писал свое Послание к 
христнанам южногалатийских городов. 


Время и место написания. Те, кто 
считают, что Павел адресовал это письмо 
южногалатийским верующим, полагают 
в большинстве, что оно было написано из 
Антнохни Сирийской примерно в 48 году, 
незадолго перед Мерусалимским собо- 
ром (см. Деян. 15 гл.). И хотя такая точка 
зрения наталкивается на некоторые про- 
блемы хронологического порядка, среди 
прочих она, пожалуй, наиболее прнем- 
лема. Павел и Варнава возвратились в 
Антиохию по окончании первого мис- 
сионерского путешествия. Там их посе- 
тилап. Петр, пришедший из Иерусалима, 
имелс ними общение; там же он перестал 
вкушать пнщу вместе с христианами из 
язычинков и был публично обличен Пав- 
лом за свое неподобающее поведение. 
Между тем, в южногалатийскне церкви 
проникли лжеучителн закоинического 
толка, которые отрицали апостольский 
авторитет Пвала и учили, что обрезание 
необходимо для спвсения. Быстро н ре- 
шительно прореагировав на поведение 
Петра и на опасность соскальзывания 
галатийских верующих на позиции за- 
конничества, Павел н напнсалэтострогое 
посланне — прежде, чем отправиться на 
собор в Иерусалнме. 


Цель послания. Иудаисты, про- 
никшие в галатийские церкви, не только 
днскредитировалн Павла, но и проповс- 
дывалн лжеевангелие. Так Павел столк- 
нулся с необходимостью отстоять н 
апостольство свое н учение, чему и по- 
свящает две первые главы Послания. В 
этом автобнографическом разделе он 
убедительно показывает, что н то н дру- 
гое явилось результатом откровения, по- 
лученного нм от воскресшего Христа. В 
главах 3 и 4 апостол отстаивал истны- 
ность доктрины о благодатн, то есть об 
оправдании только по вере. В заключе- 
ние, чтобы показать, что христианская 
свобода не санкционирует вседозволен- 
ностн, в главах 5 и 6 апостол учнт, что 
христиане должны жить силою Духа 
Святого, н что когда они так поступают, в 
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жизни их являют себя не дела плоти, а 
плоды Духа Святого. 

Послание к Галатам было написано 
для оказания помощи в опасной ситу- 
ации. Цель его состояла в том, чтобы 
удержать первых христиан от возвраще- 
ния к Моисееву закону, чтобы вернуть их 
всферу действия благодатн и веры. В нем 
звучит проникнутое убежденностью и 
сильным чувством утверждение, что спа- 
сение дается ие делами, а верою, и се- 
годня это положение столь же актуально 
и верно, как тогда.когда было сформу- 
лировано впервые. 


ПЛАН 


1. Вступление (1:1-10) 
А. Приветствие (1:1-5) 
5. Обличение (1:6-10) 
П. Автобнографическая 
часть: защита Павлом его 
апостольства (1:11—2:21) 
А. Он был независим от 
других апостолов (1:11-24) 
1. Благовествование Павла явилось 
результатом откровения (1:11-12) 
2. События, предшествовавшие 
обращению Павла (1:13-14) 
3. События во время его 
обращения (1:15-16а) 
4. События после обращемия (1:166-24) 
Б. Признание Павла какапостола (2:1-10) 
В. Обличеные Павлом признанного 
главы апостолов (2:11-21) 
, Ш. Доктринальная часть: утверждение 
+ оправдания по вере (гл. 3—4) 
- А. Защита доктрины (гл.3) 
1. На основании опыта самих 
галат (3:1-5) 
2. На прымере Авраама (3:6-9) 
| 3. На основании конечного 
действыя закона (3:16-12) 
На основании сделанного 
Христом (3:13-14) 
5. Исходя из постоянства фактора 
веры (3:15-18) 
6. Исходя из цели закона (3:19-25) 
7. На основании нынешнего положения 
верующих (3:26-29) 


> 


2. Личная просьба (4:8-26) 
а. Призыв не обращаться к 
закомниычеству (4:8-11) 
6. Просьба не забывать об 


Галатам 1:1 


их прежнем к нему 
(4:12-16) 

в. Призыв помнить об отвоше- 
ини Павла к ымм (4:17-26) 

3. Подтверждение на примерах ыз 
Библия (4:21-31) , 
а. Исторические факты (4:21-23) 
6. Объяснение иносказания 

(4:24-27) 
в. Применение этого мносказа- 
ния к ним лично (4:28-31) 
ГУ. Практическая часть: защита 
христнанской свободы (5:1-6:10) 
А. Жизнь не под законом (5:1-12) 

1. Обращение к закону несовме- 
стимо с действием благодати 
(5:1-2) 

2. Обращение к закону делает 
человека должныком (5:3) 

3. Обращение к закону приводит к 
отпадению от благодати (5:4-6) 

4. Обращение к закону мешает 

духовному росту (5:7-10) 

5. Обращение к закону прекращает 
действие Креста (5:11-12) 

Б. Жизнь ие по принципу вседозво- 

ленности (5:13-15) 

В. Жизнь по Духу (5-16-26) 

1. Обещание победы над грехом 
{5:16-18) 

2. Что препятствует победе над 
грехом (5:19-21) 

3. Чта дает сылу дла победы 
над грехом (6:22-23) 

4. Что обеспечивает победу над 
грехом (5:24-26) 

Г. Жизнь служения (6:1-10) 

1. Отношение к согрешившему 
христнанину (6:1) 

2. Отношение к христианииу, 
несущему брема (6:2-5) 

3. Отношение к пасторам-учителям 
(6:6-9) 

4. Отношение ко всем людям (6:10) 

У. Заключение (6:11-18) 
А. Автограф Павла (6:11) 
Б. О противныках Павла (6:12-13) 
В. Чем „хвалится” Павел (6:14-16) 
Г. Павлово благословение (6:17—18) 


КОММЕНТАРИИ 


Т. Вступление (1:1-10) 
А. Приветствие (1:1-5) 

1:1. Начало послания одновременно 
является и типичным и нетипичным. 
Хотя в приветствии, обычном по своему 
характеру, автор, как всегда, представ- 


Галатам 1:2-5 


ляет себя и называет тех, к кому обраща- 
ется, в нем совершенно отсутствуют ггри- 
вычные читателю выражения благодар- 
ности н хвалы Богу за верующих, к кото- 
рым послание адресовано. Далее, после 
первых же слов, внимание читателя вне- 
запно привлекается к проблеме, вызвав- 
шей особую озабоченность Павла, — к 
тому, что достоверность его апостоль- 
ства ставилась под сомнение. Хотя он н 
не был одним из первых двенадцатн апо- 
столов Христа, Чавел заявляет, что как 
апостол он равен им. Понятие „апосто- 
лос” подразумевает право на власть, и 
словом этим обозначается человек, кото- 
рый вправе говорить от имеии Бога — как 
Его представитель. 


Павел получил апостольство не от 
людей (избранный не человеками), то 
есть апостолом его назначила не какая- 
либо официальная инстанция —- ие руко- 
водители, к примеру, в Иерусалиме или 
Антнохин. И ие чрез человека (какого-то 
одного) получил он его — ни даже через 
Ананию, который помогалемув Дамаске 
(Деян. 9-10-17), нн через Варнаву, сыг- 
равшего, так сказать, стратегическую 
роль, ибо открыл перед Павлом дверь к 
благовествованию как в Иерусалиме, так 
ив Антиохии (см. Деян. 9:27; 11:25-26). 
Нет, Павел смело заявляет, что призыв к 
нему был обращен с неба — непосред- 
ственно Богом Отцом и воскресшим 
Мнсусом Христом. Интересно отметить, 
что это единственное во всем послании 
упомянание о воскресении Христа. Им 
подчеркивается важность этого события 
для апостольского служения Павла: он 
был призван Господом не в дни Его 
земного служения, а после того, как со- 
вершилось Его воскресение, н это в гла- 
зах Павла имело особое значение. 


1:2. Апостол посылал это письмо не 
только от себя, но и от своих сотруд- 
ников, которых называет находящиеся со 
мною братия (непосредствениого уча- 
стия в напнсанни послания они, конечно, 
не прнинималн). Этими сотрудникамн, 
возможно, были Варнава, а также про- 
роки и учителя, вместе с которыми апос- 
тол трудился в Антиохни (см. Деян. 13:1). 
Упомннаннем о них подчеркивается тот 
факт, что ученне, изложенное в этом по- 
слании, исповедывал не только сам Па- 
вел, — на нем стоялн н другие верующие. 

Посланне направлялось церквам Га- 
латийским, т.е. это было письмо, пред- 
назначеиное тем церквам, которые былн, 
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вероятно, основаны Павлом во время его 
первого миссионерского путешествия и 
находилнсь в Дерини, Листре, Иконии и 
Антнохин (Писидийской). 

1:3. К традиционному для греков и 
евреев приветствию — благодать вам и 
мир — Павел всегда прибегал в свонх 
посланиях, в надежде на то, что эти бла- 
гословения послужат верующим под- 
держкой в нх повседневной жизии. Ибо 
благодать и мир исходят от Бога Отца и 
Господа нашего Имсуса Христа. 

1:4-5. Свое приветствие Павел завер- 
шает торжественной констатацией под- 
внга, совершенного Инсусом Христом на 
голгофском кресте, ин освобождающей 
силы креста — это и явится другой важ- 
ной темой послания. Христос отдал Себя 
Самого за грехи назши (ср. Тим. 2:6; Тит. 
2:14; 1 Пет. 3:18). Его смерть была добро- 
вольной и привела к завершению вражды 
между людьми и Богом, ибо удовлетво- 
рила те требования праведности, кото- 
рые Бог предъявляет грешникам. Бла- 
годаря ей стало возможным искупление 
человечества. Одной из целей голгофс- 
кого подвига Христа было избавить нас 
от настоящего лукавого века. Евангелие 
— это весть об освобождении. Оно несет 
верующему грешвику освобождение от 
силы воздействия на него современной 
мировой системы, которая преодолева- 
ется силою живущего в нем Иисуса 
Хрнста, — н пронсходит зто так же верно 
ннензбежно, как верно н иеизбежно осво- 
бождение его от грядущего осуждения в 
вечностн. Не намекает лн здесь Павел на 
то, что ветхозаветный закон, который так 
усиленно навязывали галатам иудаисты, 
не мог бы совершить столь великого 
избавления? 


Свонм  нскупнтельным подвигом 
Хрнстос исполнил волю Божию (Гал. 1:4 
ср. с Евр. 10:7-10). Далее: послушанне 
Спасителя принесло Богу славу (Гал. 1:5; 
ср. Иоан. 17:1). И благодаря делу искуп- 
ления, совершаемому Им во времени, 
искупленные святые будут прославлять 
Бога во веки веков. Таким образом, кос- 
нувшись уже в первых стихах послания 
тех двух моментов, которые, как он 
понимал, имели жизненно важное значе- 
ние, Павел в самом его начале намечает 
направления предстоящего ему сраже- 
ння: он утверждает истинность своего 
апостольства н провозглашает, что осно- 
вой спасения человека является подвиг 
Хрнстов, а никак не дела людскне. 


6. Обличение (1:6-Ю0) 


Бросается в глаза, что в этом посла- 
нии нет обычных для Павла благода- 
рений Богу за своих читателей. Зато 
апостол не скрывает своего гневного 
удивления отступничеством галатов. И 
выражает его с еще большей силой, чем в 
начале своего первого послания к корин- 
фянам, ибо тем, несмотря на их нрав- 
ственное падение, апостол все-таки вы- 
сказывал похвалу. А здесь, столкнувшись 
с богословским отступничеством, Павел 
не выражает и благодарности Богу, под- 
черкивая тем самым, что доктринальное 
отпадение — вещь более серьезная, чем 
согрешения против нравственности. 

1:6-7. Павел выражает свое удивление 
почти непостижимым для него оборотом 
событий: галатские верующие совершали 
„дезертирство“ (именно так сказано по- 
греч.), покидая открытую им истину. И 
что не в последнюю очередь изумляло 
апостола, — это быстрота их отступле- 
ния (... так скоро переходите) — „так 
скоро” после того, как ои посетил их в 
последний раз, или „так скоро” после 
того, как начали среди них свою веро- 
ломную деятельность лжеучители. Гала- 
ты отворачивались не просто от одной 
богословской системы, предпочтяей дру- 
гую, — они отворачивались от Самого 
Бога: от призваюшего их блаегодатию 
Христовою (благодать Христова и`есть 
основная тема данного послания). При 
этом они подпадали под воздействие 
„иного благовествования”, т. с. ложного 
(по-английски сказано: „ которое и не 
благовествование вовсе”). Павел нёста- 
ивал на том, что учение законников, ут- 
верждавших, что для спасения, помимо 
веры, необходимы еще и дела, не соот- 
ветствует его благовествованию, кото- 
рым галаты были спасены. На деле иуда- 
исты пытались исказить благовествева- 
ине Христово. Павел знал, что в то самое 
время, как ои писал это послание, лже- 
учители пребывали за работой, „смущая” 
галат своим учением (Деян. 15:24; 
20:29-30). 

1:8. С целью подчеркнуть тот факт, 
что подлинное Евангелне благодати 
Божней не подлежит нзмененню, Павел 
ссылается на гнпотетическнй случай. Ес- 
ли бы он сам (призванный Богом 
апостол} или даже Ангел с неба (т. е. 
небесный посланник) изменил бы смысл 
благовествования (ситуация в высшей 
степени невероятная), то да будет тако- 
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вому анафема, Т.е. осуждение в вечности. 

1:9. На первый взгляд может пока- 
заться, что апостол повторяет сказанное 
им же выше, однако, на деле он развивает 
и подтверждает то, что они с Вариавой 
говорили галатам прежде, предупреждая 
нх о Божием суде, — когда пропове- 
дывалн у ннх впервые. Будучи ревност- 
ным блюстнтелем чистоты Евангелия 
благодатн, Павел повторяет снова: кто 
благовествует вам не то (что н делали 
лжеучители).тот да подвергнется вечно- 
му Божнему осуждению. Не трудно по- 
нять, почему реакция Павла в этом 
случае была столь иепримиримой. Ведь 
иудвисты в сущности оспарнвали совер- 
шенное на голгофском кресте, потому 
что, еслн для спасения необходнмы и 
дела самого человека, то дела, совершен- 
ного Христом, — недостаточно (см. 2:21). 
Далее: слишком большая опасность кры- 
лась в этом для погибающих людей: ведь 
если евангельская весть изаращается, то 
неясным становится и путь спасения, а, 
значит, люди рискуют вечной погибелью. 

1:10. Очевидно, иудаисты обвинялн 
Павла в том, что, проповедуя свободу от 
закона, он желал угодить язычникам, до- 
биться их расположения. Однако, весь 
тон этого послания н особенно резкие 
слова, только что произнесенные им, едва 
ли были рассчитаны иа обретение люд- 
ского „благоволения“. Человекоугод- 
ники ие станут призывать проклятия на 
проповедующих ложные учения. В самом 
деле, еслн бы Павел стремился людям 
угождать, то оставался бы ревиостным 
фарнсесм н проповедником Закона и ие 
сделался бы рабом Христовым. Апостол 
н в другнх местах утверждает, что цель 
ето — в угожденни Богу, а не людям (см. 
6:12; | Фес. 2:4). 


И. Автобиографическая часть: 
защита Навлом его апостоль- 
ства (1:11—2:21) 


Далее Павел более подробно н аргу- 
ментнрованно отвечает на вызов, бро- 
шенный ему как апостолу. Не был лн ой 
самозванцем? Отнюдь. Ссылаясь на 
факты своей биографии, Павел провоз- 
глашает: а) он уже был апостолом 
прежде, чем встретился с другимн апо- 
столамн; 6) когда он встретился с нимн, 
то был ними принят как равный; в) он даже 
счел необходнмым облнчить Петра, 
признанного главу всех апостолов. 


Галатам 1:11-17 


А. Он был независим от других 
апостолов (1:11-24) 


|, БЛАГОВЕСТВОВАНИЕ ПАВЛА 
ЯВИЛОСЬ РЕЗУЛЬТАТОМ 
ОТКРОВЕНИЯ (1:1 1-12) 


1:11-12. Прежде всего Павел указывает 
на то, что его Евангелие не является 
человеческим. Религии же, изобретенные 
людьми, ставят в центр человеческие за- 
слуги и дела и рассматривают их ках 
условие получения спасення. Но благо- 
вествоваиие Павла было нным. Далее 
апостол подчеркивает, что оно исходит 
не из человеческих источников (ибо он 
принял его ие от человека). Хотя он и 
слышал когда-то проповедь Стефана и 
был в непосредственных контактах с 
Ананией н Варнавой, познаннем духов- 
ных истни он не им обязан. Наконец, 
Павел утверждает, что Евангелие, пропо- 
ведуемое им, он постиг ие в процессе 
обучения. Хотя нменно таким путем вос- 
приняли зто Евангелие галаты (Павел 
учил их), сам он принял его иначе, а 
именно чрез откровение Иисуса Христа. 
И это было наивысшем удостоверением. 
Как же могли галаты ставить под 
сомнение его апостольскую власть и со- 
держание его благовествования? И как 
решались онн уклоняться от истнны, по- 
лученной через Божественное откровение? 


2. СОБЫТИЯ, ПРЕДШЕСТВОВАВШИЕ 
ОБРАЩЕНИЮ ПАВЛА (1:13-14) 


1:13-14. Обращаясь к истории своей 
жизни, Павел не оставляет сомиеиия в 
том, что не от людей научился своему 
благовествованню. Свои отношения с 
христианской Церковью апостол про- 
слежинает, начнная со времени, предше- 
ствованшего его обращеник. тогда они 
выражались лишь в форме фанатичного 
преследования нм Церкви. Стоя перед 
царем Иродом Агриппою П, Павел в 
кратких словах поведал ему, как яростно 
гнал последователей Христа (см. Деян. 
26:9-11). К тому же, будучи фарисеем, он 
ренностно стремился преуспеть в нуда- 
изме. И в своем рвенни превосходил мно- 
гих сионх сверстников — иудеев. Он лю- 
бил закон и был, по его словам, иеуме- 
ренным ревнителем отеческих... преда- 
ний. Несомненно Павел много иремсны 
проводил за изучением Закона Моисея ч 
сопутствующих ему раввинских тради- 
ций. Так кто же мог обвиннть его в ие- 
достаточиом знакомстве с доктринамн 
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иуданзма, когда он знал нх лучше, чем 
сами нудансты? 


3. СОБЫТИЯ ВО ВРЕМЯ ЕГО 
ОБРАЩЕНИЯ (1:15-168) 


1:15-16а. Какой разительный контраст с 
тем, что сказано в стихах 13-14! Случив- 
щееся произошло потому, что Сам Бог 
вмешался в жизиь Савла Тарсянина: 
Когда же Бог... Нигде это не описано 
более впечатляюще, чем в 9 гл. Деяний 
Апостолов. Здесь же Навел лишь пере- 
числяет те три вещн, которые Бог сделал 
для него. Во-первых, Он избрал его от 
утробы матерн. Павел сознавал, что Бог 
провидческн „отделил“ его для Себя еще 
прежде, нежели он родился, и что вся его 
жизнь до обращения была своего рода 
подготовкою к его будущему служению в 
роли проповедника Евангелия благодати 
Божней. Во-вторых, Бог призвал Павла 
благодатию Своею. Подразумевается 
время спасения Павла. Он ответил на 
этот потрясший его Божий призыв и прн- 
нял Иисуса Христа как своего Спасителя. 
ВРим 8:30 Павел перечисляет в их после- 
довательности действия Бога в деле спа- 
сения: „А кого Ои предопределил, тех и 
призвал; а кого призвал, тех н оправдал; а 
кого оправдал, тех и прославил”. В- 
третьих, Бог благоволил открыть... 
Сына Своего в Павле. Ему, слепому, 
каким он был относительно Божествен- 
иой природы Инсуса Христа и считав- 
шему Назаряиина обманщиком, Бог дал 
увидеть Христа, когда Савл шел в Да- 
маск, а позже — через внутрениес от- 
кровение донес до него все значение Лич- 
ности и дела Спасителя. Целью этого 
откровения было подготовить Павла к 
благонествованию Христа язычникам. В 
книге Деяиий Апостолов подробно опи- 
сано его служение не-еврейскому мнрув 
процессе миссионерских путешествий. Он 
стал известен как апостол язычников {см. 
Деян. 9:15; 13:46-47; 26:20; Рим. 11:13; 
15:16; Еф. 3:8; 1 Тим. 2:7). Павел под- 
черкивал, что как обращением своим. так 
и полномочиями иа служение, он обязан 
только Богу, и никому из людей.Да и как 
иначе можно было объяснить сголь чу 
десное превращение гонителя в пропс 
ведника? 


4. СОБЫТИЯ ПОСЛЕ ОБРАЩЕНИЯ 
(1:166-24) 


1:166-17. Итак, Павел подчеркнутс `зя- 
вил, что содержание своего благов2 гия 


он не у людей почерпнул, будь-то прежде 
его обращения илн в момент оного. Те- 
перь же он утверждает, что и после обра- 
щения под воздействием людей не нахо- 
дился. Хотя Павел и общался с другими 
верующимн после того, как обратился ко 
Христу, по вопросам доктрины он нн с 
кем из людей (с плотью и кровью) не 
советовался. Если бы у него возинкли 
какие-то сомнения относительно Еванге- 
лия, он вполне мог бы пойти в Иеру- 
салим, чтобы побеседовать с апостола- 
ми, но он этого не сделал. А вместо этого, 
сразу же мошела Аравию. Едва ли затем, 
чтобы проповедывать в этом пустыниом 
месте Евангелие; скорее всего Павел хо- 
тел остаться наедине с Господом, чтобы 
„брать уроки" непосредственно у Него, 
размышлять и получать дальнейшие 
откровения. Этат ревностный приверже- 
нец и исследователь Закона теперь пы- 
тался осмыслить свое обрашение и по- 
нять на основанни Ветхого Завета, Кто 
же Такой Иисус Христос (см. Лук. 24:27). 
Результатом пребывання Павла в Ара- 
вии стала система христнанского бого- 
словия, которую апостол изложил в По- 
сланин к Римлянам. 


Мысль Павла ясна. Не в сотрудни- 
честве с людьми разработал он систему 
своего богословия, но самостоятельно — 
ища руководства Бога н получая его. 


1:18-20. В подкрепление сказанного 
прежде Павел сообщает, что после его 
обращения прошло три года — время, 
проведенное им в Аравни и Дамаске (ст. 
17) — прежде, чем ои пошел в Иерусалим. 
Стал бы ои ждать так долго, если бы 
иуждался в богословском наставлении со 
стороны учеников? Когда же он пошел в 
Иерусалнм, то пошел для того, чтобы 
познакомнться (видеться) с Петром, т. е. 
с личным инзитом, который продолжал- 
ся всего пятнадцать дней. Ушел оттуда 
Павел потому, что на жизнь его готови- 
лось покушеиие (см. Деян. 9:29). И хотя 
время, проведенное им в Мерусалиме, 
иесомиенно имело для Павла важное 
значение ведь он лично узнал 
знаменитого апостола, — нет никаких 
указаний на то, что Петр наставлял Павла 
по богословскним вопросам или как апос- 
тол оказал ему поддержку в его служе- 
нии. Из остальных апостолов Павел 
встретился только с Иаковом („братом 
Господним"), который был тогда руко- 
водителем Иерусалимской церкви (см. 
Деяи. 12:17). Чтобы подчеркнуть правди- 
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вость только что сказанного нм — ие- 
сомнеино по причине обвинений его со 
стороны иуданстов, что, мол, в неверном 
свете представляет свои взаимоотноше- 
ния с другнми апостолами, Павел 
облекает свои слова в форму клятвы, 
призывая Бога в Свидетели. что говорит 
правду. 

1:21-22. После непродолжительного 
визита в Иерусалим Павел долгое премя 
трудился а Сирии и Киликии, почему и не 
был известен церквам в Иудее (см. Деян. 
9:30; 11:25). На это свое служение он ие 
был уполномочен апостолами, и по при- 
чине расстояния, отделявшего его от Ие- 
русалима, не мог подчиняться им илн 
находнться под их контролем. 

1:23-24. К этому временн церкви в 
Иудее успели почтн забыть о Павле. 
Единственно, о чем они незадолго перед 
тем услышали, было, что тот, кто некогда 
гнал их церковь, теперь благовествует 
веру, которую прежде истреблял. Про- 
поведь Павла, коиечно, иключала н ДОКТ- 
рину об оправданнн по вере, безотносн- 
тельно к обрезанию н делам. И вот, 
услышав об этом, иудейские верующие 
нрославляли за Павла Бога. Что же до 
лжеучителей, то для них это сообщение 
было подобно разорвавшейся бомбе. 
Ведь верующие евреи в Иудее с радостью 
исповедывали то же самое Евангелие, 
которое иудаисты старались дискреди- 
тировать. 


Б. Признание Павла как апостола 
{2:1-10) 


Продолжая во 2 главе защищать свою 
апостольскую власть н свое благовество- 
вание, Павел главное внимание сосредо- 
точивает не на источнике его пронсхож- 
дения, а на его содержанни. Затем, если в 
первой главе он подчеркивал свою неза- 
висимость от других апостолов, то тут 
показывает, что основание, на котором 
они действуют, объедиияет их. 

2:1. Много спорят по поводу того, что 
это был за визнт, который Павел совер- 
шил а Мерусалим вместе с верующим 
евреем Варнавою и верующим из языч- 
ииков — Титом. В кииге Деяний гово- 
рится о пяти посещениях Павлом Иеру- 
салима после его обращения: 1) визит, 
который ои совершил из Дамаска (Деян. 
9:26-30; Гал. 1:18-0); 2) визит во время 
голода (Деян. 11:27-30); 3) посещение им 
Иерусалимского собора (Деян. 15:1-30); 
4) посещение апостолом Иерусалима в 


Галатам 2:2-6 


конце его второго мисснонерского путе- 
шествия (Деян. 18:22); 5) Последний вни- 
зит Павла туда, завершившийся взятием 
его под стражу в Кессарии (Деян. 
21:15—23:25). В- основном, богословы 
разделяются во мнении относительно 
того, было ли посещение Иерусалима, 
упоминаемое в 2:1, тем, которое Павел 
предпринял в связи с ваступившим там 
голодом, или речь идет о посещении им 
Иерусалимского собора. Исходя из того, 
что апостолу свойственно было перечис- 
лять поименно всех тех власть имущих, 
включая руководителей церкви, с кото- 
рыми он общался, непонятно, почему ои 
не сделал этого в данном случае, если 
приходил в Иерусалим иё собор? И если 
он для участия в соборе (Деян.15) совер- 
шил туда свой второй визит, то почему 
никак не упоминает здесь о решениях 
этого собора? Итак, скорее всего, речь 
идет о посещении Павлом Иерусалима в 
связи с начавшимся там голодом. 

* 2:2. Итак, во второй раз Павел посе- 
тил Иерусалим во откровению. Другими 
словами, он пошел туда по повелению 
Бога, а не потому, что старейшины ИМеру- 
салимской церкви повелели ему прийти 
или „вызвали его на ковер” за проповедь 
среди язычников. Под откровением Па- 
вел, возможно, имел в виду пророчество 
Агава относительно грядущего голода, 
которое и натолкнуло сго и Варнаву на 
мысль пойти в Иерусалим, чтобы пред- 
ложить помощь верующим в этом городе 
(Деян. 11:27-30). Заодно Павел восполь- 
зовался случаем, чтобы в частном по- 
рядке обсудить с другими апостолами 
содержание и характер своего благове- 
ствования язычникам. Это не означает, 
что Павел нуждался в одобревии или 
уточнении ими этой истины, ибо она 
была открыта ему Богом. Скорее ои хо- 
телвыяснить, насколько соответствует ей 
то Евангелие, которое проповедывали 
„знаменитейшие”. Ведь если бы оказа- 
лось, что руководители в Иерусалиме 
настаивают на необходимости обрезания 
для обращенных из язычников и испол- 
нения ими других требований закона, то 
труд средн них.ап. Павла мог бы ока- 
заться „напрасным”. Дело, конечно, не в 
том, что апостола беспокоили какие-то 
сомнения или опасения относительно ис- 
тинности Евангелия, которое он пропо- 
ведывал уже 14 лет (Гал. 2:1), он опасался 
другого — что его служение в прошлом н 
настоящем могло быть объявлено иуда- 
истами безрезультатным. 
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2:3-5. Теперь становится ясно, 
Павел взял с собою в Иерусалим 
'Это было своего рода испытание. С: 
ли исрусалимские апостолы 
на том, чтобы и ои прошел через 
обрезания, будучи верующим из 
ников? Павел знал, что Бог приним 
всякого, кто верует в Иисуса Христа, 
как нудея, так и язычника, ве делая 
личия между ними, и что так же долж 
поступать и церковь. И вот он дает 


дение в Иерусалиме, поскольку оша 
Тата, хотя м еллина, не принуждали 
резаться. Однако эта победа а 
нелегко. „Лжебратия” настаивали на то 
чтобы Тит был обрезан (ср. 2 Пет. 2:1 
Несомненно это были иудаисты, гм 
тезис которых изложен в Деян. 15: 
„..если не обрежетесь по обряду Мо 
сееву, не можете спастись”. Эти лжеб 
тия были подобны шинонам или 
колоние”, проникающим в став н 
ятеля в поиске слабых мсст у него. 
„вкрались”, т.е., не будучи приглая 
ными, скрытно проникли на частное 
вещание апостолов. Цель их при: 
была двоякой: подсмотреть за 
свободою... во Христе (слово ка 
песаи, переведенное как „подсмотреть 
встречается в Новом Завсте ько 
здесь). То естьснедобрыми н р 
хотели они „подсмотреть”, дей 
но ли апостолы чувствуют себя 
ными от закона Моисея и от вытск 
из него идеологии законничества. К! 
того, они стремились виовь пор 
верующих, другими словами, опять на- 
ложить на них узы закона и церемоии- 
альных обрядов. Особенно настаивали 
они на обрезании Тита. Однако Павел 
был непреклонен, поскольку речь шла о :] 
евангельской истине, как проповедыва- 
лась она галатам н христианской церкви в 
целом. Подвергнуть обрезанию Тита 03- 
начало бы обесценить благовестие о спа- 
сении только по вере и провозгласить, 
будто необходимо еще и закон исполнять 
— для того, чтобы быть принятым 
Богом. Речь, таким образом, шла осамой 
сущностневангельской истины, ипотому` 
Павел „не уступил ин на час”. з 


2:6. В английской Библии несколько 
иначе звучнт окончание этого стиха: „...и 
эти людн („знаменитые”) ничего ие до- 
бавили к моему благовествованию”. По- 
кончив с тем, что касалось Тита, Павел 
завершает и свой рассказ относительно 


ПОР 


совещания с апостоламн, заявин, что онн 
ничего ие добавилн к его благовество- 
ванию (...не возложили на меня ничего 
более) — в том смысле, что ве сталн 
предлагать Павлу что-либо исправить 
или нзменить в его ученни, ио призиали, 
что он получил его от Бога, и подтвердн- 
ли, что оно истнино н полно. Но почему, 
как может показаться, Павел говорил о 
некоторых  иерусалимских — руково- 
дителях так, словно хотел принизнть их? 
Встихе 2 (англ. текст) он пишет о них как 
о тех, „которые, кажется, у них руково- 
дителн“, а в стихе 6 (англ. текст) — как о 
тех, „кто представляются там весьма 
значительными": в стихе же9 он наконец 
называет их по именам — Иаков, Кифа 
(т. е. Петр) и Иоанн, добавляя: ночитае- 
мые столпами. В свете того, что целью 
Павла в этом месте послания было под- 
черкнуть свое единство с другими 
апостолами, наилучшее объяснение этого 
тона видится в том, что иудаисты, желая 
дискредитировать Павла, всячески пре- 
возносили иерусалимских старейшин, н 
вот с иекоторой иронией Павел заявляет, 
что не собирается благоговеть перед про- 
шлыми или настоящими заслугами и по- 
ложением Иакова, Петра н Иоаниа. Они 
же поддержали благовестие Павла и при- 
няли его как равного себе. 

2:7-9. Более того, Иаков, Петр и 
Иоанн признали тот.факт, что Павлу по- 
ручено Богом благовестие для необре- 
занмых, как Петру для обрезанных. Так 
апостол Павел нанес удар по иудаистам, 
заявив, что руководители в Иерусалиме 
одобрили его служение среди язычников. 

Нужно заметить, что Петр и Павел 
проповедывали одно ито же Евангелие — 
только двум разным группам людей н в 
разных обстоятельствах. И Петру и 
Павлу Бог даровал преуспеть в пропо- 
веди — из этого-то и сделалн апостолы 
вывод, что Он наделил их равнымн пол- 
номочиями . Словно бы скрепляя зто 
печатью, Иаков, Петр и Иоанн подали 
Павлу и Варнаве руку общения — в знак 
соглашения н взаимного доверня. атакже 
к сведению асех присутствовавших, что 
оин приветствуют такое разделение тру- 
да, согласно которому иерусалимским 
апостолам назначено благовествовать 
нудеям, а Павлу — нести евангельскую 
весть язычникам. 


2:10. Единственное, что апостолы на- 
шлн нужным, это предупредить Павла, 
чтобы он поминл нищих, что и старался 
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исполнять в точности, замечает Павел. 
Именно забота о бедных привела его, 
желавшего помочь им, в Иерусалим (см. 
Деян. 11:29-30). Эта же забота побудила 
Павла (во время его третьего миссио- 
нерского путешествия) к организации 
сбора добровольных пожертвований для 
нуждающихся в иерусалимской церквн 
(см. 1 Кор. 16:1-3). Пожертвования та- 
кого рода не только облегчили бы люд- 
ское страдание, но и подтвердили бы, что 
христиане из язычников действительис 
заботятся освоих братьях — евреях. Что, 
в свою очередь, содействевало бы укреп- 
лению единства и возрастанию любви 
между верующими и препятствовало бы 
возникиовению разногласий меж ними, 
подобных тем, которые отравляли ат- 
мосферу в галатийских церквах. 


В. Обличение Павлом признанного главы 
‘апостолов (2:11-21) 


Из этого завершающего эпизода, рас- 
сказанного Павлом, видно, что он даже 
нашел необходимым противостать Пет- 
ру. признаниому главе всех апостолов, 
когда тот своим поведением рисковал 
скомпрометировать проповедуемое ими 
Евангелне. Отличне этого раздела от 
предыдущего бросается в глаза. 

2:11. Когда Павел посетил Иеру- 
салим, то Петр и другие апостолы „по- 
дали ему руку общения”, но когда Петр 
пришел в Антиохию, Павел лично про- 
тивостал ему. Неизвестно, когда имеино 
Петр побывал в Антиохии. В Деяниях 
Апостолов об этом ннчего не сказано, но 
можно предположить, что его визит туда 
состоялся вскоре после того, как Павел, 
Варнава и Тнт вериулись в этот город нз 
Иерусалима. Так или иначе, но поведенне 
Петра в Антиохии привело к резкому 
столкновению между вождями христиан- 
ства. Павел почувствовал, что обязан об- 
лнчить н осудить Петра за его действня, 
защитив тем самым Евангелие и вновь 
продемонстрировав как свою независи- 
мость от других апостолов, так н равное с 
ними положение. 

2:12. Прибыв в Антнохию, Петр об- 
наружил, что местные верующие — как 
иудеи, так н бывшие язычникн, иместе 
собираются за трапезами, не соблюдая 
еврейских законов о пище. По причине 
откровения, получеиного Петром в доме 
Симона кожевиика (Деян. 10:9-15, 28), 
глава апостолов чувствовал себя вправе 
есть вместе с язычникамы,что и вошло у 
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него в обычай. И это, пока продолжалось, 
служило веским свидетельством един- 
ства нудеев и язычников во Христе. Но 
брешь между ними возникла, когда в 
Антиохию прибыла из Иерусалима груп- 
па нудеев. Эти людн были возмущены 
поведением Петра. Оии пришли от Иа- 
кова и принадлежалн к партии, наста- 
нвавшей на необходимостн обрезания, 
однако, сомнительно, чтобы Иаков стоял 
на такой же позиции и поддерживал их. 
Тем не менее, на Петра подействовало их 
присутствие, и он постепенно, но явно, 
стал танться м устраняться от язычников. 
Грамматическая форма греческой фразы 
показывает, что „отступление” Петра 
было именно постепенным; может быть, 
поначалу он пропускал одну совместную 
с ними трапезу в день, потом — две; а, 
может быть, он начинал вкушать пнщу с 
язычниками, но заканчивал трапезу 
только с христианамн из иудеев. Посту- 
пая таким образом, Петр как бы учил, что 
церковь Христа разделяется иа две части: 
иудейскую и языческую. Что было бы 
ересью. Но почему Петр создал зту 
брешь? Конечио, не потому, что нзме- 
нилась его богословская концепция, а 
просто из страха. Когда-то, после своей 
проповеди язычнику Корнилию Петр 
мужественно защищался перед иеру- 
салимскими церковными вождями (см. 
Деяи. 11:18), однако на этот раз ои капи- 
тулировал перед своими иудейскими 
друзьями. 


2:13. Лицемерне Петра повлекло за 
собой лицемерне „прочих иудеев” н даже 
Варнавы. Сильным должно было быть 
давление на него, если и он примкнул к 
лицемерившим, — ведь Варнава был с 
Кипра, где господствовало язычество, и 
там-то он участвовал в миссионерской 
работе Павла, стараясь донести до языч- 
ников благую весть. И вот теперь все они 
— Петр, другие христиане из евреев и 
Варнава — оказались повинными в лице- 
мериипотому что, исповедуя и уча, что 
во Христе они — одно с язычникамн, 
поведением своим оии эту истину опро- 
вергали. 

2:14. Реакция Павла была скорой и 
решительной. Поскольку Петр лицеме- 
рил публично, то и обличнть его тоже 
нужно было публично. Кроме того, он н 
другие с ним не прямо поступали по 
истине Евангельской, т. е. отрицали на 
практике ту истину, что на основании 
смертн и воскресения Иисуса Христа иу- 
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деи нязычникн, верующие в Него, имеют 
одинаковый доступ к Богу. Вот почему 
Павел при всех задал Петру вопрос: Если 
ты, будучи нудеем, живешь по-язычески, 
а не по-нудейски, то для чего язычников 
принуждаешь жить по-нудейски? Конеч- 
но, это было резкое, язвительное обличе- 
нне. Как прореагировал иа него Петр, 
неизвестно. Ясно лишь, что он подвергся 
осуждению. Он действовал вопреки соб- 
ственным убеждениям, предавал христи- 
анскую свободу н бросил пятно на 
братьев по вере. Подобное поведение 
требовало суровой отповеди. 


2:15. Как далеко зашел Павел в своем 
обличении? Приурочеиы ли его замеча- 
ния, обращенные иепосредственно к Пет- 
ру, только к четырнадцатому стиху илн 
продолжаются до конца главы? Об этом 
спорят. Но поскольку с уверенностью это 
определить невозможно, остается ду- 
мать, что, укоряя Петра, Павел не огра- 
иичился одним предложением. В стихах 
после 14-го развивается таким образом 
мысль о несоответствии между поведе- | 
нием Петра иего же верованиями. Вто же ' 
самое время этн стихи есть торжествен- 
ный переход к главам 3 н 4 н введение в 
эти главы, в которых Павел защищает 
ключевую доктрину своего благовество- 
вания — оправдание верою. 

Павел обращается к иудеям по проис- 
хождению, включая Петра и самого себя, 
которые, иесмотря на преимущества, 
данные им свыше, спасение получили по 
вере. Зачем же нужно „грешникам из 
язычииков” навязывать узы закона (слова 
Павла отиосительно действий Петра зву- 
чат иронически), если они также спаса- 
ются верою во Христа? 


2:16. В этом стнхе, одном из самых 
главных в послании, апервые употребле- 
но слово оправдывать; это — юриди- 
ческий термни, позаимствованный из су- 
дебной практики, который озиачает 
„объявить правым, оправданным”. Тер- 
мин, противоположный ему по зиачению 
— „осудить, объявить вниовным”. Но как 
же грешный человек может быть опраз- 
даи перед святым Богом? На зтот под- 
разумеваемый вопрос Павел отвечает за- 
явлением — сиачала как бы в негативной 
форме, что не делами закона оправды- 
вается человек, и затем в форме позитив- 
ной: а только верою в Иисуса Христа. 
Это решительное утверждение, провоз- 
глашаемое не только Павлом, но Петром 
и остальными, потому и вводится словом 


„Мы” (ст. 15): Мы... узвавии. Из 
дальнейшего объяснения Павла следует, 
что упомянутая доктрина была испытана 
им на личном опыте, в результате чего он 
убедился в ее истинности. Стих кончается 
повторением утверждения, с которого он 
начнняется, а именно: делами закона не 
оправдается никто (ср. Быт. 15:6), где го- 
ворится об оправдании по вере. 


2:17-18. Оппоненты Павла возражали 
на это, рассуждая, по-видимому, так: по- 
скольку принцип оправдания верою де- 
лает ненужным Закон, то это ведет к гре- 
ховной жизни. Человек, мол, может по- 
верить во Христа и, получив спасение, 
жить в свое удовольствие, не заботясь о 
том, чтобы делать добрые дела. Павел 
горячо отвергает такое мнеине, замечая: 
если... мы... самы оказались грешника- 
ми, то это ннкак не означает, что Христ ос 
спужит греху. Напротна, если человек, 
довернвшись Христу в спасенни своем, 
виовь возвращается к закону, то послед- 
ний лишь выявляет в нем грешника, дру- 
гими словами — нарушителя этого 
закона или преступиика. Имсино так 
надо понимать стих 18. Хотя Павел и 
говорит здесь от первого лица, ясно, что 
он имел в виду Петра, который тем, что 
избегал общения с язычниками, свиде- 
тельствовал, что возвращается к закону, 
т. е. „снова созидает то, что разрушил”. 


2:19-20. Затем Павел подчеркиввет 
разницу между собою н Петром в их 
отношенин к закону. Процесс преобра- 
зования человека, который пришел к 
Богу, уверовав во Христа, Павел опи- 
сывает, пользуясь понятиямн смерти н 
воскресения. Концепция эта присутствует 
в обоих стихах, и в обоих говорится о 
союзе верующего со Христом в смерти 
Его и в Его воскресенин. Прежде всего 
Павел констатирует, что законом он 
умер для закона. Закон требует, чтобы 
нарушитель его был предан смерти, но 
Христос умер за асех грешников. Таким 
образом закон умертвил Его и асех тех, 
кто соединился с Ним посредством веры, 
предоставив последним свободу „прнна- 
длежать другому” (уже не закону, а „Вос- 
кресшему из мертвых”) чтобы жить для 
Бога (см. Рим. 7:4). 


В Гвл. 2:20 Павел шире раскрывает 
значение предыдущего стиха. Апостол 
„Умер для закона”, потому что сораспял- 
ся Христу; и способность „жить для Бога" 
он обрел потому, что Христос живет в 
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нем. Главное для понимания данного 
стиха — в понимании того, что это такое 
— союз верующего со Христом. Учение 
об этом строится на таких местах Свя- 
щенного Писания, ках Рим. 6:1-6; 1 Кор. 
12:13, где объясняется, что верующие 
крешаются Духом Святым в Иисуса 
Христа и в Церковь, которая есть собра- 
ние всех истинно верующих. Соединив- 
шинсь таким образом со Христом и объ- 
единившись в Нем, они соучаствуют в 
Его смерти, погребении и воскресении. 
Потому и мог написать Павел: „Я сорас- 
пялся Христу” (буквально: „я сораспялся 
и продолжаю сораспинаться Ему”). Это и 
озиачает смерть по отношению к закону. 
И этим же обусловливается изменение во 
взгляде человека на самого себя: И уже не 
я живу... Самоправедный и самолюби- 
вый Савл умер. Затем: смерть со Христом 
положила конец возвеличению Павлом 
себя; сделаться центром его жизни он 
предоставил другому, а именно — Иисусу 
Христу. Однако не своею силой способен 
был Павел жить христианской жизнью, 
но сам Христос поселился вего сердце: но 
живет во мне Христос. Тем не менсе, это 
не означает, что Христос действует в 
жизни верующего автоматически; дело 
тут в том, чтобы жить обновленной 
жизнью верою в Сына Божия. Именно 
вера, а не дела или соблюдение закона, 
дает силе Божией проявлять себя в жизни 
верующего. А вера эта, по заявлению 
Павла, имеет своим основанием жертву 
Иисуса Христа, возлюбившего меня и 
предавшего Себа за меня (по другим 
переводам — „нас” н „за нас”). Другими 
словами: „Если Он так возлюбил меня, 
что отдал за меня Свою жизнь, то Его 
любви хватит н на то, чтобы жить во 


” 


мне . 


2:21. Подводя итог облыйению Петра, 
Павел заявляет: Не отвергаю благодати 
Божней. Это явный намек на то, что Петр 
н те, кто последовали его примеру, эту 
благодать отвергали. Сущность же бла- 
годати заключается в том, что Бог дает 
людям то, чего сами онн не заслужили 
(ср. Рим. 4:4). Настаивать на оправдании 
или освящении посредством дел, значит 
сводить к нулю действие благодати 
Божией. Более того, подобные настояния 
подразумевают, что Христос напрасно 
умер. Если бы праведности можио было 
достигнуть исполнением закона, то Крест 
оказался бы пустым жестом, величайшей 
ошибкой в мирозданин. 


Галатам 3:1-6 


Ш. Доктринальная часть: 


по вере Л З.4 


В первых двух главах Павел обос- 
новал небесное происхождение и апо- 
стольства своего и своего благовестия. 
Затем он обращается к галатам, которых 
пытались убедить в том, что веру во 
Христа, как главное условне принятия 
человека Богом, необходимо дополнять 
делами в соответствии сзаконом Моисея. 
По мысли иудаистов, христиане Галатии 
подверглись бы большему освящению и 
обрели бы более полное спасение, если бы 
повниовались закону. Павел возражал, 
что пытаться дополнять работу Христа 
— зиачит подменятьее. Существует лишь 
один путь спасения — по вере в Иисуса 
Христа, и только по ней. 


А. Защита доктрины (гл.3) 


Г. НА ОСНОВАНИИ ОПЫТА САМИХ 
ГАЛАТ (3:1-5) 


3:1. Тон у Павла откровенный и стро- 
гий: О несмыслениые Галаты!' Принимать 
учение, провозглашавшее фактически, 
что смерть Христа не была необходимой 
(см.2:21), шло вразрез со здравым смыс- 
лом. Казалось, будто кто-то околдовал 
галат, что они подпали под влияние злых 
сил. Однако им и в этом не было бы 
извннения — ведь Спаситель был ясно 
запечатлен перед ними (здесь греч. глагол 
проеграфе, нмевший значенне писать 
что-либо для прочтения широкой публи- 
кой), как бы распятый у них на глазах. 
Павел так убедительно и наглядно про- 
поведывал в Галатии распятого Христа, 
что, казалось бы, после этого никак не- 
возможно было перевести взор с Креста 
на закон. Тем не менее, так поступалн 
галаты, и в этом им не было извинения. 

С целью убедительно показать, что 
Бог требует от человека только веру н 
ничего более, Павел ставит четыре 
вопроса. 

3:2. 1) Как вы получили Духа 
Святого? Этим риторнческим вопросом 
Павел напомниает галатам о том вре- 
мени, когда они, обратившись ко Христу, 
получили Духа Святого (ср. 4:6). Таким 
образом Павел не ставит под сомнение 
самый факт их спасения, но призывает их 
подумать надтем, как или каким образом 
были они спасеиы и получилн Духа Свя- 
того — верою или на основании дел. 
Конечно же, верою, когда, услышав Пав- 


лово благовестие, приняли его. Как цер 
ковь, состоявшая, в основном, из язы 
ников, они вообще не имели никакогй 
отношения к закону Моисея. . 


3:3. 2) Как вы будете освя 
Предполагая тот ответ напервый вопрос, 
что галаты сделались христианами по] 
вере, Павел далее спрашивает у них, наз 
столько ли они неразумны, что думают; 
начав свою христианскую жизнь посред- 
ством веры, продолжать ее, достигая ду- 
ховного совершенства совсем 
путем, а именио — делами? Ибо как раз 
это и предлагали им нудаисты (см. 4:10; 
5:2; 6:13), между тем как нет изменения № 
средствах оправдания и освящения: они: 
остаются одними и теми же. Законом ве 
было предусмотрено, чтобы в его рамках! 
действовал Дух Святой, совершая освя- 
щение. Галатийские верующие, возмож- 
но, полагали, что соблюдение древнего 
закона поможет им преуспеть в духовной 
жизни, но они ошибались. } 

3:4. 3) Неужели вы напрасно страда- 1 
ли?Третий вопрос относит их к преследо- 5 
ваниям, которым подверглись в Галатии } 
и апостолы и новообращенные. Пережив | 
тяжелые испытания в конце своего пер-1 
вого миссионерского путешествия, Павел‘ 
и Варнава предупреждали уверовавших 
галат, что и их ожидают гонения за, 
Христа (Деян. 14:21-22). По-видимому, 
эти гонения аскоре и начались, и вот 
теперь Павел напоминал о них галатам, 
замечая, что коль скоро они поворачи-} 
ваются от благодати к закону, то не: 
расписываются ли тем самым в ошибоч- 
ности своей прежией позиции, а, следо-7 
вательно, и в том, что потерпеля...без 
пользы. Апостол не хотел верить, чтоэто 
действительно так. 

3:5. 4) На основании чего Бог совер-1 
шал чудеса? Согласно книге Деяний Апо-} 
столов (14:3, 8-11) Бог Своею силою со-1 
вершал среди галат чудеса. Любому бы- 
ло понятно, что эти сверхъестествеиные. 
события происходилн не потому, что га-} 
латы исполнали дела закона, а в резуль- 
тате того, что через наставленне они при- 
ходилн к вере. Галаты попросту не знали 
тогда закона, а Павел проповедывал им, 
что оправдание человек получает верою. 


2. НА ПРИМЕРЕ АВРААМА (3:6-9) 


3:6. Иудаисты считали, что Ветхий} 
Завет на их стороне, особо ссылаясь на 
Моисея как на своего учителя. Однакё 
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Павел заглядывает дальше вглубь веков, 
привлекая внимание галат к Аврааму. 
Каким образом мог быть оправдан он, 
отец еврейского народа? Ответ прост и 
ясен. На основании Быт. 15:6 Павел 
заявляет: Так Авраам поверил Богу, и 
это вменилось ему в праведность. Бог 
вменил Авразму в праведность его веру в 
то, что Он силен исполнять Свои обе- 
щания, н так патриарх получил оправ- 
дание — прежде, чем подвергся обре- 
занию (Быт.17:24). Как же могли иуда- 
исты утверждать, что обрезание имеет 
важное значение для принятия человека 
Богом? 

3:7-8. Нанося сильнейщий удар по ну- 
даистам, Павел связывает прошлое с на- 
стоящим н заявляет, что, подобно тому, 
как Авраам был спасеи по вере, по вере 
спасены и те, которые ныне называются 
сынами его. Он сам и его духовные на- 
следники — как евреи, так и язычники, — 
все провоэглашаются праведными по ве- 
ре. И такое заключение находится в пол- 
ном соответствии с ветхозаветными Пи- 
саниями, в которых говорится: в тебе 
(Аврааме) благословятся всенароды (см. 
Быт. 12:3). Значит, оправдание необре- 
занных язычников было уже предусмот- 
рено в космическом аспекте Авраамова 
завета, раз Бог „предвозвестил” (букв. 
— „объявил (эту) благую весть”) Авра- 
аму. 


Нельзя упускать из виду, что, говоря о 
Писании, которое „предаозвестило”, Па- 
вел имеет в виду, что это предвозвестил 
Бог, т.е. что под словами Библии он 
понимает слова Бога. Эти и другие по- 
добные стихи, как, например: Иоан. 
10:356; 2 Тим. 3:16; 2 Пет. 1:20-21 — в 
сильной степени содействуют вере в То, 
что Писание — абсолютно и полностью 
Боговдохновенио. 

3:9. Апостол завершает эту часть дис- 
куссии с подразумеваемыми лжеучи- 
телями заявлением, что, хотя „провиде- 
ние” (предвидение) Бога и Его условие 
оправдания относятся ко всем народам 
(ст. 8), благословение оправдания полу- 
чают только верующие. Павел, таким 
образом, указывает на то, что Божие 
„провидение” может и не совпадать с 
человеческим приятием Его предло- 
жения. 


3. НА ОСНОВАНИИ КОНЕЧНОГО 
ДЕИСТВИЯ ЗАКОНА (3:10-12) 


Указав на то, что, подобно Аврааму, 


Галатам 3:7-13 


галаты получили оправдание верою, Па- 
вел говорит далее о том, насколько в 
таком случае нелогично вновь полагаться 
на закон. 

3:10-11. Вопреки учению нудаистов, 
закон не только никого не мог оправдать, 
но, напротив, всех делал виновными. 
Цитируя Втор. 27:26, Павел показывает, 
что закон требует совершенства, и что 
осужденне (клятва, т.е. проклятие) насти- 
гнет всякого, кто хоть в чем-то нарушит 
его. Нарушение и одной заповеди, пусть 
всего лишь однажды, подводит человека 
под осуждение; и коль скоро каждый 
живущий непременно „споткнется” на 
этом, „подклятвою” окажутся все. Таким 
образом, предположение, что кто-то мо- 
жет добиться оправдания свыше лишь 
ценой своих человеческих усилий, — 
полностью  несостоятельио. Приводя 
другую цитату из Ветхого Завета, Павел 
показывает, что даже в то время, когда 
действовал закон, никто ие оправдывался 
пред Богом на основании соблюдения 
его, что следует из слов пророка Авва- 
кума, написавшего: Праведный верою 
жив будет (Авв. 2:4). 

3:12. Но, может быть, их можио объе- 
динить — закои и веру? Может быть, 
нужно и то и другое? И опять, цитируя из 
Ветхого Завета, Павел показывает, что 
Писание отвечает на это отрицательно. 
Закон и вера исключают друг друга. Ос- 
новной принцип закона изложен в Лев. 
18:5: „...постановления Мои и законы 
мои... исполняя, человек будет жив” (этот 
принцип и повторяет апостол в данном 
стихе). Только точным исполнением всех 
требований закона мог бы заслужить че- 
ловек Божие одобрение, ио поскольку на 
это никто не способен, то закону дано 
лишь осуждать человека (ср. Иак. 2:10), 
побуждая его верою обращаться к Богу. 


4. НА ОСНОВАНИИ СДЕЛАННОГО 
ХРИСТОМ (3:13-14) 


3:13. Положительный аспект развива- 
емой Павлом мысли подчеркнуто выра- 
жен в том, что для всех, кто нарушил 
закон и подпал таким образом под осуж- 
дение им, имеется надежда. Но не в чело- 
веке она, а во Христе, Который искупил 
нас от клятвы закона. Однако каким 
образом Христос искупил нас (греч. 
эксегоразен букв. означает „выкупил из 
рабства” — ср. 4:5)? Павел отвечает: сде- 
левичсь за нас клтвою. Это — прямое, 
сильно звучащее утверждение замести- 
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тельного искуплення как совершившего- 
ся факта: Христос понес на Себе кару всех 
повинных в нарушении закоиа. Таким 
образом клятва закона была перенесена 
с грешников на Христа, Который один 
был безгрешным (см. 1 Пет. 3:18), и 
потому был в состоянии освободнть 
людей от упомянутого проклятия. В при- 
водимой апостолом в подтверждение ци- 
тате из Втор. 21:23 содержится указание 
на то, что в ветхозаветные времена пре- 
ступников вначале казнили (обычно по- 
бивали камнями), а затем вешали на 
столбе — в знак отвержения их Богом. 
Казнь Христа на кресте была свидетель- 
ством того, что Он подлал под Божие 
осуждение. Именно характер Его смерти 
и доныне мешает евреям верить в Него, и 
так будет дотех пор, пока они не поймут, 
что Он понес на Себе проклятие, пред- 
назначавшееся им (см. Ис. 53). 

3:14. Здесь указывается на то, что 
Христос совершил искупление, руковод- 
ствуясь двумя целями . Говоря о первой н 
о второй, Павел начннает со слова гина, 
которое в первом случае переведено как 
„дабы”, а во втором — как „чтобы” (ср. с 
4:5): 1) Дабы благословение Авраамово 
могли получить и язычники. Как уже 
было отмечено в 3:8, речь тут идет не о 
благословении отдельных личностей или 
иародов, а об обещании оправдания (и 
через него — благословения), независимо 
от дел закона, которое станет доступным 
всем верующим. 2) Чтобы все, кто ве- 
руют, могпи таким образом получить 

о Духа, т. е. Духа Святого, 
Который был обещан верующим (см. ст. 
2). Итак, апостол снова подчеркивает, что 
спасение и освящение достигаются 
верою, а не делами. 


5. ИСХОДЯ ИЗ ПОСТОЯНСТВА 
ФАКТОРА ВЕРЫ (3:15-18) 


3:15-16. Если даже иудаисты—оппонен- 
ты Павла — признавали тот факт, что сам 
Авраам оправдался верою, они могли 
все-таки возражать, что закон, данный 
позже, полностью изменил условия спа- 
сения. На это Павел говорит, что коль 
скоро даже человеческого завещания 
(или волеизъявления), надлежащим об- 
разом оформленного, никто не может 
отменить или изменить, то, конечно же, 
неизмеины обетования (тоже — волеизъ- 
явление), данные Богом. Затем: обетовя- 
ныя, которые даны были Аврааму м се- 
мени его, не были исполнены прежде, чем 
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дан был закои. Но они исполнились во 
Христе — однажды и навсегда. Следо- 
вательно, благословение оправдания по 
вере действует постоянно, и вступление в 
действне закона не могло этого изменить. 

В русской Библии — несовпадение 
перевода здесь и в соответствующих 
местах Ветхого Завета (Быт. 12:7; 13:15; 
24:7). Здесь говорится о „семени”, а там, 
— © „потомстве”. Между тем, единствен- 
ное число н там и тут имеет принци- 
пиальное значение. Павел подчеркивает, 
что в Ветхом Завете речь шла не о „по- 
томках”, а как бы об одном „потомке” 
или об одном семени (при соблюдении 
единств. чнсла в русском переводе В.З. 
соответствующее слово передано как 
„потомство”). Апостолу было это нужно 
просто для того, чтобы напомнить чита- 
телям, что верные Богу израильтяне 
всегда сознавали: в конечном счете бла- 
гословение придет через некую одну лич- 
ность, а именно через Мессию (ср. Гал. 
3:19). Так, Матфей называет Христа Сы- 
ном Авраама (Мат.1:1), а, значит, видит в 
Нем истинного Наследника обетований 
первого Завета (Мат. 1:1). 

3:17-18. В заключение Павел соотно- 
сит постоянство фактора веры с утвер- 
ждением, что на завет с Авраамом, за- 
ключенный задолго до того, как дан был 
закон, ои, т. е. закон, воздействовать ие 
мог, ибо появился 430 лет спустя после 
того, как получено было обетование. Но 
от какого момента нужно начинать от- 
счет этих 430 лет? На это имеется не- 
сколько точек зрения. Пожалуй, самое 
правильное мнение сводится к тому, что 
упоминаемый период времени начался с 
окончательного утверждения Богом За- 
вста с Иаковом (см. Быт. 46:1-4). И тогда 
430 лет соответствуют периоду от конца 
одной эры (эры обетования) до начала 
другой (эры закона). Это более всего 
согласуется с тем, что сказано в Исх. 
12:40. А то, что в Быт. 15:13 и Деян. 7:6 
говорится о египетском рабстве, что оно 
продолжалось 400 лет, можно объяснить 
округлением цифры. 


В течение столь продолжительного 
времени Бог благословлял патриархов 
лишь на основании их веры, и пришедший 
впоследствни закон никак не мог изме- 
нить этого положения. Кроме того, закон 
ие мог сказаться на отношениях Бога с 
Авраамом, построенных на обетовании, 
потому что они (закон и обетование) — 
совершенно противоположны по своей 


природе. Они ие совместимы и не под- 
лежат сочетанию друг с другом. Но на- 
следство, под коим понимается оправ- 
дание верою, было дано Богом как дар, 
исоговоренный никакими условиями, — 
тем, кто верит. Вопреки утверждениям 
иуданстов, этот дар невозможно заслу- 
жить исполнением закона. Божий путь 
спасения всегда оставался неизменным: 
по благодати — через веру. 


6. ИСХОДЯ ИЗ ЦЕЛИ ЗАКОНА (3:19-25) 


3:19. Возмущенные нудаисты, конечно 
же, возражалн на утверждения Павла, что 
закон не может дать Духа Святого (ст. 
1-5), ие может принести оправдания (ст. 
6-9), не может внести изменения в посто- 
янно действующий фактор веры (ст. 
15-18), а может лишь навлечь осуждение 
(ст. 10-12). Так для чего же тогда дан 
закон? В чем смысл происшедшего на 
Синве? Павел отвечает на это, формули- 
руя цель н характер закона. Во-первых, 
оибылданпопричине преступлений, дру- 
гими словами, для того, чтобы быть 
средством выявления людских грехов. 
Он служил сдерживающим началом, т. е. 
удерживал людей от совершения грехов, 
постоянно напоминая им, что нарушение 
Божиего закоиа навлечет на них гнев 
Божий (ср. 1 Тим. 1:8-11). Во-вторых, 
закон носил временный характер и дан 
был до времени пришествия семени (т. с. 
Мессии — Гал. 3:16), после чего нужда в 
нем отпадала. В-третьих, закон был 
` „ниже” обетования, что видно и из спо- 
соба, каким он был дан. Тогда как 
обетование Авраам получил непосред- 
ственио от Бога, закои был учрежден с 
помощью посредника. Точнее, посредни- 
ков: ангелов, которые представляли Бога, 
и Моисея, представлявшего народ. 

3:20. Этот стих является, по-видимо- 
му, продолжением предыдущего, и пони- 
мать его надо в следующем смысле: при- 
сутствие посредника предполагает нали- 
чине двух договаривающихся сторои, на 
каждой из которых лежит определеиная 
ответствениость , именно так и было при 
заключении Моисеева Завета; с другой 
стороны, Бог — один, и „обетование” (ст. 
19) было актом, ответственность за кото- 
рый несла одна сторона, потому и дано 
оно было человеку без посредников: за 
его исполнение отвечал только Бог. 

3:21-22. И тут возникает иовый во- 
прос: а не противоречит ли закон обето- 
ваниям Божиим? — „Никак! — воскли- 
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цает апостол. Просто закон и обетования 
были даны Богом с разными целями. 
Давать жизнь (животворить) не было 
целью закона. Теоретически при его по- 
средстве можио было бы обрести спа- 
сение, если бы люди были способны сле- 
довать ему во всем и полностью его 
исполнять, но практически это было для 
них недостижимо (Рим. 8:3-4). Под 
жизнью, обещанной тем, кто будет ста- 
раться исполнять закон, подразуме- 
вались временные, земные благосло- 
вения (см. Втор.8:1). 


Ноесли закои не противоречит обето- 
ваниям, если между ними нет антаго- 
низма, то как увидеть гармонию между 
ними? — Очевидно, сознавая, что если 
сам по себе закон и не мог дать человеку 
оправданне и жизнь, то им был проложеи 
путь для Благовестия. Какова же была 
при этом роль закона? Он как бы провоз- 
глашал, что весь мир в плену у греха. 
Возможио, подразумевав Пс. 142:1-2 
или Втор. 27:26, Павел восклицает, что 
Писание всех заключило под грехом (ср. 
Рим. 3:9, 23). Когда люди осознают эту 
истину и оставляют попытки угодить 
Богу собственными усилиями и делами, 
тогда для них открывается путь к прния- 
тию обетования спвсения по вере в 
Инсуса Христа. 

3:23-25. Продолжая объяснять цель 
закона, Павел прибегает к двум речевым 
приемам, уподобляя закои тюремному 
заключению, а отношения закона и под- 
законных — взаимоотношениям ребенка 
и его воспитателя. В выражении до при- 
шествия веры подразумевается вера в 
Иисуса Христа (см. ст. 22). Оправдыва- 
ющая вера действовала и в ветхозввет- 
ные времена, однако вера в личность и 
дело Иисуса Христа не была доступна 
людям, пока Он ие открылся им. До того 
же момента Израиль находился под эа- 
щитой и стражей закона. Посредством 
его Бог ограждал Свой народ от злых 
воздействий окружавшего его языче- 
ского мира. Далее: закои был подобен 
воспитателю. Употребленное здесь греч. 
слово паидогогос (по-русски удачно пе- 
реданное как детоводитель) не имеет 
точного аналога в современных языках, 
поскольку в современном обществе не 
существует соответствующей „должно- 
сти”. Педагогами мы обычно называем 
школьных учителей, но греки вкладыва- 
ли в это слово иной смысл: у них „педа- 
гогом” назывался раб, которому пору- 
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чали воспитание хозяйского сына от 
шести-семи лет до достижения им физио- 
логической зрелости. Такие рабы были 
суровыми воспитателями: они были обя- 
заны ограждать детей от разлагающего 
влияния внешнего мира и отвечали за их 
нравствениое становление. Подобным же 
образом действовал и закон — до тех 
пор, пока не пришел Христос и люди ие 
обрели возможности оправдываться ве- 
рою в Него. То есть для большей точ- 
ности следовало бы сказать, что закон „не 
вел” ко Христу, а воспитывал людей до 
тех пор, пока непришел Христос. Отсюда 
ясно, что вера во Христа знаменует окон- 
чание власти закона, ибо ею верующие 
освобождаются из-под стражи закона, 
другими словами, из-под надзора этого 
строгого „педагога”. 


7. НА ОСНОВАНИИ НЫНЕШНЕГО 
ПОЛОЖЕНИЯ ВЕРУЮЩИХ (3-26-29) 


Страстная защита Павлом доктрины 
оправдания верою достигает своей куль- 
минации в этом разделе, где апостол 
противопоставляет положение оправ- 
данного грешника его состоянию под 
законом. Павел указывает на три отли- 
чия. 

3:26-27. Первое: все, кто веруют во 
Христа, суть сыны Божии. От местоиме- 
ния „мы” Павел переходит здесь к место- 
имению „вы”, и это указывает на то, что 
он имел в виду не Израиль как народ, 
получивший закон, но — верующих в 
Галатии. В пору действия закона, как это 
видно из 24 стиха, ои, т. е. закон, был 
строгим педагогом, и находившиеся под 
его надзором рассматривались как не- 
совершеннолетние дети. Однако теперь, 
после прихода Христа, галатийские ве- 
рующие стали взрослыми сынами Божн- 
ими во вере и потому не нуждались более 
в опекунстве со стороны иудейского 
„раба-надзирателя”. Так зачем же им бы- 
ло возвращаться в прежнее их — низшее 
— состояние? Их нынешнее высокое по- 
ложение „сынов Божиих”, как объясняет- 
сяв 27 стихе, обусловлено нх живымедин- 
ством со Христом, достигнутым через 
крещение их во Христа. Это и есть кре- 
щение Духом Святым (или в Духе 
Святом), соединяющее, согласно ап. 
Павлу (1 Кор. 12:12-13), всех верующих 
со Христом и между собой — в пределах 
Церкви, которая является Его телом. 
Объединитьсяс Ним значит„облечься во 
Христа”. В римском обществе юноша, 
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достигший зрелости, надевал особую то- 
гу — в знак обретения им всех прав в 
семье и в государстве, т.е. в знак того, что 
онстал взрослым сыном. Подобно этому 
нгалаты, отложив ветхне одежды закона, 
облеклись в Христову одежду правед- 
ности, угодную Богу, — для того, чтобы 
Он принял их. Так зачем же вновь наде- 
вать на себя старую одежду? 

3:28. Второе: все вы (верующие) одно 
во Христе Иисусе. Поскольку верующие 
становятся едины друг с другом, сугубо 
человеческие различия теряют в их среде 
свое значение. Никто не считается ду- 
ховно вышедругих; так, вврующийеврей 
в глазах Божиих — личность ие более 
привилегированная, чем верующий 
язычник (ср. со словом еллин (Кол. 3:11; 
под „еллинами” в Новом Завете всегда 
понимаются язычники), верующий раб — 
не ниже верующего господина, т. е.сво- 
бодного, а верующий мужчина не выше 
верующей женщины. Некоторые евреи 
имели обыкновение благодарить Бога за 
то, что Он не создал их язычниками, 
рабами или женщинами. Но Павел отме- 
тает этн различия и заявляет, что в теле 
Христовом они ие дают права ни на 
духовные преимущества, ни на особое 
положение. Однако, утверждая равенство 
мужчин и женщин во Христе, апостол, в 
других местах, тем не менее, не оставляет 
сомнения в том, что главою женщины 
является мужчина (ср. { Кор. 11:3), н это 
не может ие сказываться при проведении 
духовных собраний (1 Тим. 2:12). 


3:29. Третье: верующие во Христа — 
это семя Авралмово. Как сказано было 
Павлом ранее, семя Авраамово ссть 
Христос (см. ст. 16, 19), а, значит, будучи 
во Христе, верующий становится частич- 
кой этого семени и по обетованию на- 
следником. Когда речь идет о „семени 
Авраама”, в первую очередь всегда нуж- 
но иметь в виду его „природное семя”, 
т. е. происшедшие от Иакова 12 колен 
израильских. Среди них во все времена 
сохранялся и сохраняется верующий 
„остаток”, который однажды станет на- 
следником обетований, данных Аврааму 
именно в отношении них (см. Рим. 9:7-8). 
Но существует и духовное „семя” 
Авраама, и это уже не евреи. Это языч- 
ники, которые уверовали во Христа и 
стали таким образом духовным семенем 
еврейского патриарха. Оии наследуют 
обещание оправдания по вере, о чем 
Павел писал ранее (см. Гал. 3:6-9). Видеть 


вэтих стихах, как это делают некоторые 
богословы, основание для утверждения, 
будто уверовавшие язычники наследуют 
обетования, данные Израилю или семени 
Авраама по плоти, т.е. верующему 
„остатку” свреев, и что Церковь таким 
образом „вытесняет” Израиль или сама 
становится „Новым Израилем”, значит 
„прочитывать” в стихах то, что в них ие 
написано. — 


Б. Подтверждение доктрины на 
примерах (гл. 4) 

1. НА ПРИМЕРЕ ПРЕБЫВАНИЯ 
ПОД ЗАКОНОМ (4:1-7) 


41-2. Желая нагляднее показать ду- 
ховное несовершенство тех, кто находи- 
лись под законом Моисея, Павел при- 
водит в пример маследяника в детско: ! его 
возрасте (здесь нелиос — малый ребе ок, 
в отличие от гумос — сын — в 3:7, 26). 
Хота по праву рождения тот и был вла- 
дельцем всего, т.е. наследовал все, что 
принадлежало его родителям, он, будучи 
дитятею, словно реб, находился в под- 
чинении — в том смысле, что не пользо- 
вался свободой и немогпринимать само- 
стоятельных решений. В самом деле, ведь 
он подчинялся своим нопечетелям или 
воспитателям (здесь греч. слово епитро- 
поус , а ие паидагогос, как в 3:24-25), 
которые наблюдали за ним, и домопра- 
вителям, оберегавщим сго имущество, — 
то, которое предстояло ему унаследовать. 
И такое положение длилось до тех пор, 
пока наследник не достигал „возраста 
сына”: древние евреи, греки и римляне по- 
разному опрелеляли этот возраст. Со- 
гласно римскому закону, его устанавли- 
вал для своего ребенка отец, и это сопро- 
вождалось торжественной церемонией 
вручения ему мужской тоги — в знак 
официального признания за ним прав 
сына и наследника. 


4:3. Упомянутый пример нужен был 
апостолу для иллюстрации разницы 
между голожением верующих до их об- 

.ращения и нынешним их состоянием. 
Прежде, в состоянии духовной незрелс- 
сти (доколе были в детстве), они быля 
подобны рабам. Об этой их несвободе (н 
масштабах ес), Пазел говорит как о по- 
рабощении вещественным началам 
мира. Нередко полагают, что ом имел 
здесь в виду „порабощеиность” закону 
Монсея, но ведь слова эти писались гала- 
там, большинство которых были до сво- 
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сго обращения язычниками и под зако- 
ном никогда не находились. Поэтому под 
„вещественными началами мира” пра- 
вильнес понимать то, что соответствова- 
ло первоначальным ступеням религиоз- 
ного опыта людей, будь-то евреи, нахо- 
дившиеся в узах закона, или язычники, 
бывшие в плену у своих варварских при- 
митивных религий (ср. с „немощными и 
бедными вещественными началами” в ст. 
Эисо „стихиями мира” в Кол. 2:20). Итак, 
все люди были и остаются в порабоще- 
нии, пока Христос ие освободит их. 

4:4. Слова: Но... Бог... говорят © Бо- 
жественном вмешательстве в дела мира, 
несущем человечеству надежду и осво- 
бождение. Подобно тому, как отец 
ребенка сам выбирал время объявления 
его взрослым сыном, Небесный Отец на- 
зиачил время прихода на землю Христа 
— с тем, чтобы люди могли перейти из 
рабского „подзаконного” состояния в со- 
стояние духовного „сыновства”. Это „вре- 
мя” наступило тогда, когда римская ци- 
вилизация установила мир на огромной 
территории, подчинившейся ей, и проло- 
жила на ней разветвленную систему до- 
рог, что облегчило путешествия; когда 
греческая цивилизация дала этой импе- 
рни свой язык, принятый во всех се угол- 
ках; когда евреи провозгласили по всем 
синагогам Средиземноморья веру в еди- 
ного Бога н надежду, связанную с пред- 
стоящим приходом Мессии. Именно 
тогда Бог поелал Сыма Схоего, суще- 
ствовавшего еще до создания мира и 
оставившего небо для того, чтобы на 
земле осуществить миссию по искупле- 
нию рода человеческого. „Сын” обладал 
ис только Божественной природой, но и 
человеческой, поскольку Он родился от 
жены. Упоминание тут о матери Иисуса 
согласуется с доктриной о непорочном 
зачатии, как говорится об этом в Еван- 
гелиях (см. Мат. 1:18). Далее: Христос, 
как это было положено иудею, подчи- 
нился закону. Он до конца, ни в чем не 
нарушив, исполнилего (см. Мат. 5:17) ив 
конце-концов понес на Себе его прок- 
лятие (см. Гал. 3:13). 

4:5. Посылая Своего Сына на землю, 
Бог преследовал две цели (раскрывая 
каждую из них, Павел начинает обе фрз- 
зы со слова гина — „с тем, чтобы” — 
по-русски передано как „чтобы” и „дабы“; 
ср. 3:14). Во-первых, Он пришел чтобы 
искупить подзаконных. В данном случае 
речь идет об искуплении не от проклятия 
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закона (как в 3:13), а от порабощенности 
Моисеевой системе в целом. Смысловое 
ударение здесь — не на наказании за 
нарушение закона, как в 3:13, а на узах 
закона. Но если Христос искупил, а, зна- 
чит, и освободил тех, кто находился под 
законом, то зачем же обращенным из 
язычников стремиться теперь подчинить- 
ся игу закона? Во-вторых, воплощение 
Христа и Его смерть обеспечили верую- 
щим получение всех сыновних прав или 
усыновления у Бога. То есть все радости и 
привилегии, какне имеет в семье взрос- 
лый сын, сталн достоянием тех, кто во- 
шли в Божию семью, подпав под милость 
Христова искупления. 

4:6. Бог Оте+: послал людям не только 
Сына Своего, не и Духа Святого. Таким 
образом вся Тронца принимает участие в 
деле спасения человечества. Бог дает 
Духа Святого каждому верующему, ко- 
торого усыновляет. Сыны и дочери Бо- 
жни не могут не иметь Духа Святого. Он 
присутствует в сердце верующего, свиде- 
тельствуя ему о его принадлежности к 
Божией семье. Дух побуждает верующе- 
го молиться Богу, обращаясь к Нему со 
словами: Авва, Отче! (ср. Рим. 8:15). Сло- 
во „авва” значит по-арамейски „отец”. Но 
оно соответствует уменьшительной 
форме, которой обычно пользуются ма- 
ленькие дети, обращаясь к отцу. Его, 
пожалуй, можио считать эквивалентом 
русского „папочка”. Употребленное и 
Христом (см. Мар. 14:36), это слово зву- 
чит в теплой тональности доверня и блн- 
зости, в отличие от офицнального тона 
законнической религии. 

4:7. В заключение Павел провозгла- 
шает, что они, галаты, не рабы уже, а 
нменно сыны н наследники. Переходя от 
множествениого чнсла („вы”) в 6 ст. к 
едннствениому числу („ты”) в ст. 7, апос- 
тол подчеркнвает личный и непосредст- 
венный характер своего обращения к каж- 
дому из читателей. Принятне в семью 
Божию („усыновление”) влечет за собой и 
право каждого на наследство (см. Рим. 
8:17). 


2. ЛИЧНАЯ ПРОСЬБА (4:8-20) 


В тоие Павла все более ощущаются 
личная заинтересованность и тревога, ко- 
гда рассуждения и обоснования сменя- 
ются в его послании просьбой, обращен- 
иой к Галатам, — не возвращаться в 
рабство, скожее с тем, в каком они пре- 
бывалиеще недавно, будучи язычниками. 


308 


а. Призыв не обращаться 
к законничеству (4:8-11) 


4:8-9. До своего обращения, ие зная 
единого истиииого Бога, галаты служили 
ложным богам, таким, как Зевс и Ермий 
(Гермес) — см Деян. 14:11-13. Но вотвих 
жизни произошла огромная перемена, и 
они познали истинного Бога или, лучше 
сказать, получили познание от Бога, то 
есть, что Бог желает спастн людей, и что 
Он для этого делает, и что в свете этого 
ожидает от человека. Однако, познавши 
(гнонтес — слово, происходящее от гин- 
оско, — быть близко знакомым, знать 
лично) нстинного Бога, галаты вдруг по- 
шли не вперед, а назад. И это удивляет и 
даже пугает Павла. Разве они не поин- 
мают, что возаращаются к религиозиому 
рабству? Желаютлиони именно этого? И 
если да, то что привлекает их к этим 
немощным (не могущим нн оправдать, 
ни дать силы для святой жизни) и бедным 
(не могущим дать им небесного наслед- 
ства) вещественным началам? Павел го- 
ворит здесь о тех же мирских „началах” 
или принципах, о которых говорилвст. 3. 

4:19. Под влиянием иудаистов галаты 
стали, по-видимому, сообразовывать 
свою жизнь с Моисеевым календарем. 
Оии отмечали особые дни (субботы), ме- 
сяцы (новомесячия), времена, т. е. сезоны, 
сезонные праздники (Пасху, Пятидесят- 
инцу, праздник Кущей) и годы (суббот- 
ний и юбилейный). (Ср. Кол. 2:16.) Соб- 
людая этн особые праздники н даты, они 
думалн заслужнть тем большее одобре- 
нне у Бога. Однако Павел уже ясно пока- 
зал нм, что вера, которая лежит в основе 
оправдания и освящення их, не нуждается 
в добавлении дел. 

4:11. В сильном беспокойстве о гала- 
тах апостол говорнт: Боюсь за вас, не 
напрасно ли (то же самое слово — „ейке” 
— употреблено и в 3:4, где оно переведено 
как „без пользы”) я трудился (в греч. орнг. 
— „трудился до изнеможения”) у вас. Па- 
вел переживал, что галаты „многое пре- 
терпели без пользы” (3:4), и что он без 
пользы же трудился у них, не жалея сил, 
— коль скоро они не оставят своих 
попыток соблюдать закон. Тон апостола 
и его слова выдают его сильную анти- 
патию к религии законничества. 


6. Просьба не забывать об их прежнем 
отношении к нему (4:12-16) 


4:12. Горячо желая донести до них 
свое увещание, Павел просит галат: будь- 
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те, ках я, потому чтоц я, как вы. Другими 
словами: „освободитесь от закона, как я 
освободился от него, потому что после 
моего обращения я стал, как язычник, ибо 
не живу более под законом”. Ирония, 
однако, заключалась в том, что недавние 
язычники, галаты именно после своего 
обращения пытались поставить себя под 
закон. 

4:13-14. Последняя фраза 12-го стиха 
логически связана с тем, о чем говорится 
в этих и последующих стихах, где Павел 
напомниает гвлатам о том, как они при- 
няли его в первый его приход к ним (см. 
Деян. 13-14). В то время апостол страдал 
откакой-то болезни и благовествовал им 
в немощи плоти. Но несмотря на это, 
галаты, как пишет Павел, не презрели 
больного проповедника и не возгнуша- 
лись им, т. е. не сочли его недостойным 
внимания, ио приняли его, как Ангела 
Божия, или даже как Самого Христа 
Иисуса. 

4:15-16. Они прнняли Павла с ра- 
достью, поздравляя друг друга с тем, что 
апостол проповедывалу них. Их призна- 
тельность ему не знала границ; они гото- 
вы были собственные глаза отдать Па- 
влу. Некоторые видят в этом месте ука- 
зание на то, что апостол страдал болез- 
нью глаз (что это и было его „жало в 
плоть”, о котором он говорит во 2 Кор. 
12:7), но судить об этом с уверенностью 
все-таки нельзя. Возможио, Павел просто 
выразился здесь фигурально, желая ска- 
зать, как высоко ценили его галаты, — 
они отдали бы ему даже то, что было для 
них самым ценным. 

Одиако все с тех пор изменилось. Они 
уже не думалис радостью о встрече сним. 
Скорее они вели себя и чувствовали так, 
какесли бы Павел был их врагом — нэто 
только потому, что он говорил им исти- 
ну. Как же они были испостоянны! Они 
обратились против Господа, против 
Евангелия благодати и против Божиего 
посланника, который принес им весть об 
оправдании по вере. 


6. Просьба не забывать об их прежнем 
отношении к нему (4:12-16) 


4:17-18. Если Павел относился к гала- 
там бескорыстно, то законники руковод- 
ствовались недостойными мотивами. 
Павел говорил галатам истину (см. ст. 
16), а те прибегали к лести. Они хотели 
отлучить галат от Павла и отего учения с 
тем, чтобы привлечь их на свою сторону, 
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под свое влияние. Выразительиое упот- 
ребление глагола „ревновать” позволило 
апостолу убедительно и образно пере- 
дать ту мысль, что законники для того 
столь ревностно пытаются завоевать га- 
лат на свою сторону, чтобы те впос- 
ледствии стали их ревностными привер- 
женцами. Далее Павел говорит, что рев- 
иость хороша лишь по доброму делу, и 
при том всегда, а не только в его при- 
сутствии, ио к законникам, задумавшим 
недоброе, это не отиосится. 

4:19-20. Сам Павел, с другой стороны, 
всегда руководствовался чистыми по- 
буждениями в своих отношениях с гала- 
тами. Он и теперь обращается к ним с 
иежностью: Дети мои (текна моу — это 
выражение встречается у апостола Навла 
только здесь). При этом он сравнивает 
себя с матерью, претерпевающей муки 
рождения. Нечто подобное произве- 
дению на свет ребеика Павел и в самом 
деле пережил, когда трудился над их 
спасением; и вот он снова испытывает 
похожие муки, силясь освободить галат 
нз под влияния лжеучителей. 

Тут Павел прибегает к неожиданной 
метафоре, заявляя: доколе не изобра- 
зится в вас Хрыстос. Апостол страстно 
желал, чтобы эти верующие изменились 
по образу Иисуса Христа (ср. употребле- 
ние слова „образ” в Фил. 2:6-7). Употреб- 
ленное им выражение -- „доколе не изо- 
бразится в вас Христос” — свидетельст- 
вует, что христианская жизнь каждого 
верующего как бы предполагает вопло- 
щение в нем Иисуса Христа. Это и в 
самом деле цель и идеал, поставленные 
Богом, — чтобы Иисус жил в каждом 
христнаниие и действовал через него (ср. 
Гал. 2:20). Однако апостол выражает га- 
латам свое горестное недоумение, пото- 
му что чувствовал: их духовный рост 
прностановился. Тем более он хотел бы 
быть с ними, чтобы иным, не столь суро- 
вым, как в послании, тоном („голосом”), 
задушевно, хоть и с твердостью, обсу- 
дить все те вопросы, которые серьезно 
волновали его. 


3. ПОДТВЕРЖДЕНИЕ НА ПРИМЕРАХ 
ИЗ БИБЛИИ (4:21-31) 


Прибегнув к мастерскому приему, 
апостол обращается к примеру из Свя- 
того Писания, чтобы им завершить, с 
богословской точки зрения, защиту сво- 
его учения об оправдании по вере. Про- 
возглашенное им прежде принципиаль- 
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ное различие между Моисеевым законом 
и благодатью, между делами и верой, ои 
вновь рассматривает под углом зрения 
жизни Авраама, как изложена она в Вет- 
хом Завете. История этого патриарха 
дает ему также возможность показать 
галатам, насколько велика для них необ- 
ходимость отвергнуть домогательства 
законников (см. ст. 30), всю меру их 
ответственностн за это. 


а. Исторические факты (4-21-23) 


4:21. Галаты еще ие стали подзакон- 
ными, но они стремились к этому. Павел 
же страстно желал остановить их и в0з- 
вратить к жизни под благодатью. И 
прежде всего он хотел, чтобы галаты 
научились правильно понимать то, что 
говорнт закои (по-английски: „...разве вы 
не знаете, что говорит закон?”). 

4:22. Возвращаясь к примеру Авраама 
(важно отметить, что книга Бытия, рас- 
сказывающая о нем, считалась частью 
закона Моисея, поскольку именно Мои- 
сей написал се), Павел ссылается таким 
образом иа того, от кого пошел еврей- 
ский народ, ибо еврен, как потомки Авра- 
ама по плоти, наследовали полученное 
им благословение. Иоанн-Креститель и 
Иисус Христос провозгласили, однако, 
что быть лишь физическим потомком 
Авраама недостаточно для получения 
духовного благословения (см, Мат. 3:9; 
Моан. 8:37-44). Павел напоминает своим 
читателям, что Авраам шмел двух сынов 
(те его сыновья, которые родились позд- 
нее, в данном случае значения не имели) и 
призывает их поразмыслить, какому из 
этих двоих они, галаты, более подобны. 
Один сын, а именно Исаак, родился от 
свободной, другой же, Измаил, родился 
от рабы по именин Агарь. Согласно же 
древнему правилу, положение сына опре- 
делялось положением его матери. 

4:23. Важно и другое различие между 
сыновьями Авраама, связанное с обсто- 
ятельствами их зачатия. Измаил родился 
по плоти, т. е. согласно законам природы, 
без чудесного вмешательства свыше. Вто 
время как Исак родился по обегованию 
Божию. Ведь когда это произошло, и 
Авраам и Сарра были уже в таком воз- 
расте, когда дети не рождаются. Но Бог 
чудесным образом исполнил Свое обе- 
щание, и „утроба Саррина”, бывшая „в 
омертвения” (см. Рим. 4:18-21), пронз- 
вела жизнь. 


6. Объяснение иносказания (4:24-27) 


Желая подчеркнуть контраст между 
законом и благодатью, Павел далее пред- 
ставляет упомянутые исторические со- 
бытия в виде аллегорни, т.е. именно какк 
аллегории обращается он к образам двух 
матерей. Конечно, Павел ни в коей мере 
ие отвергал исторни Авраама в её бук- 
вальном смысле, но в этой истории, 0со- 
бенно в той ее части, которая касалась 
зачатия двух сыновей патриарха, он ви- 
дел еше и дополнительный смысл, ко- 
торый заключался в противостоянии ну- 
даизма и христнанства. (Одиако надо 
заметить, что иносказательное изъясне- 
ние Павла далеко от практики „аллегори- 
ческих интерпретаций” Священного Пни- 
сания, которой следовали Оригеи, Ав- 
густин и многие другие — вплоть до 
настоящего времени; историческим фак- 
там эти интерпретаторы не придавали 
большого значения, зато скрытый, а тои 
надуманный смысл, никак ие связанный с 
текстом Писаний, сплошь и рядом пред- 
ставлялся им гораздо более важным.) 

4:24.Итак, во-первых, апостол указы- 
вает на два завета. Один, Моисеев, был 
заключен на горе Синайской. Это был 
Завет Закона, и находившиеся под ним 
были рабами. Как Агарь произвела на 
свет раба, так и закои „рождает в раб- 
ство". И тут читателю надо понять намек 
на завет с Авраамом как на благодатную 
систему, представляемую Саррою, кото- 
рая, в соответствии с мессианским обето- 
ванием, лежащим в основе этого завета, 
рождает свободных детей. 

4:25-26. Затем Извел указывает на два 
Иерусалима. Агарь символизировала 
город Иерусалим первого века нашей 
эры, находившийся под властью Римаив 
рабстве у закона. Сарра, с другой сто- 
роны, как бы соответствовала вышиему 
Иерусалиму — матери всех детей бла- 
годати. Наступит день, когда этот не- 
бесный град явится на земле (Отк. 21:2), а 
сейчас он является „градом Бога живого” 
(см. Евр. 12:22) и жилищем усопших ве- 
рующих всех веков. 

4:27. В цитируемом апостолом стихе 
из книги пророка Исани (Ис. 54:1), ко- 
торый Павел прилагает кисторин Сарры. 
содержалось пророчество об изменении 
судеб Израиля. До его вавилонского пле- 
нения Израиль уподобляли женщине, 
нмевшей мужа. Оставленная же — это 
Израиль в вавилонском пленении. Образ 
женщины, рождающей гораздо более де- 
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тей, мог относиться к Израилю, вновь 
обосиовавшемуся на своей земле после 
изгнания, но скорее он соответствует Из- 
раилю, благословляемому в Тысячелет- 
нем царстве. В данном контексте Павел 
прилагает это (не утверждая как уже со- 
вершившееся) к Сарре, которая, хоть н 
была бесплодною, позднее получила бла- 
гословение в сыне, н которой, в консчном 
счете, предстояло произвести на светкуда 
большее помомство чем Агари! 


в. Применение этого иносказания 
к ним лично (4:28-31) 


Стараясь показать практическое зна- 
чение этой библейской исторни, Павел 
дает три сравйения. 

4:28. Во-первых, Павел приравнивает 
рождение Исаака к „рождению” хри- 
стнан. Подобно тому, как Исаак родился 
сверхъестественным образом, будучи 
сыном обетования, всякий верующий то- 
же пережил сверхъестественное рождение 
свыше (Иоан. 3:3, 5) и, вследствие этого, 
получил обетование спасения (Гал. 3:9, 
22, 29). Будучи детьми обетования, хри- 
стиане составляют особую категорию 
людей и не должны жить так же, как 
живут дети рабства. 

4:29. Во-вторых, Павел сравнивает нс- 
любовь Измаила к Исзаку с исприятием 
лжеучителями истинных верующих. Ко- 
гда-то Авраам устроил пир по случаю 
отлучения Исвака от материнской груди. 
Но Измаил стал тогда насмехаться над 
младшим братом, полагая, что раз он 
старше, то ему и быть наследником отца 
(см. Быт. 21:8-9). Нынешний конфликт 
между арабами в евреями — двумя на- 
родами, которые произошли отэтих двух 
сывовей Авраама, есть продолжение той 
давней испрекращающейся вражды. Но 
Павел уподобляет Измаилу н законни- 
ков иудаистов — в том смысле, что и 
они „рождаются естественным путем”, 
т. е. силятся исполнить закон собствен- 
ными стараниями и тем угодить Богу; 
обвинение их апостолом созвучно „обви- 
нению” Измаила, ибо они тоже гнали тех, 
кто был „рожден по духу”. И сам Павел, 
как правило, знавшее лишь несколько 
исключений, подвергался гонениям 
именно со стороны своих соплеменников 
— иудеев, народа, пребывавшего в узах 
закона. 

4:30. В-третьих, Павел сравнивает ре- 
акцию Авраама в упомянутой выше си- 
туации с тем, что должны были бы сде- 
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лать галаты. Когда Сарра увидела, что 
Измаил насмехается над Исааком, она 
потребовала, чтобы Авраам прогиал ра- 
быню н ес сына, дабы тот не сделался 
сонаследником вместе с Исааком. 
Исполвить это требование Сарры побу- 
дил Авразма Бог (см. Быт. 21:10, 12). Ив 
этом содержалось свидетельство читатс- 
лям — что соблюдающие закон не явля- 
ются сонаследниками в Божией семье; 
этим же им предъянлялось требование — 
изгнать из своей среды законников н тех, 
кто принимаютих ложное учение. Между 
законом н благодатью остается принци- 
пиальная несовместимость, так же, как 
между религией, основанной на делах, н 
той, которая основана на вере. 

4:31. В заключение Павел подтвер- 
ждает галатам выраженную им мысль о 
том, что н он н они являются детьми не 
рабы, изгнанной и лишенной участия в 
наследии, но свободной, как н все веру- 
ющие, которые ссть таким образом „на- 
следники Божин, сонаследники же 
Христу” (Рим. 8:17). 

ТУ. Практическая часть: защита 


стванской свобо; 
11-610) ы = 


Доказав истинность своего апостоль- 
ства и защитив учение, которое пропо- 
ведывал, — об оправдании верою, Павел 
переходит теперь к защите принципа 
христианской свободы. Означал ли он, 
что учение апостола вело галат путем 
беззакония или безбожия? Отнюдь. Хри- 
стианская жизнь описывается им как 
свободная от уз закона, но н несовме- 
стимая со злоупотреблением свободой и 
с распущенностью; это — жизнь в Духе, 
жизнь самоотверженного служения. 


А. Жизнь не под законом (5:1-12) 


1. ОБРАЩЕНИЕ К ЗАКОНУ 
НЕСОВМЕСТИМО С ДЕЙСТВИЕМ 
БЛАГОДАТИ (5:1-2) 


51. Этим стихом подводится итог 
сказанному в 4 главе, тема которой — 
рабство и свобода. Он же образует вступ- 
ление к 5 главе. Павел объявляет Христа 
величайшим Освободителем, Который 
дарует верующим свободу от рабства. 
Апостол призывает галат „стоять” (ср. 1 
Кор. 16:13; Фил. 1:27; 4:1; 1 Фес. 3:8; 2 Фес. 
2-15) в этой свободе, потому что, освобо- 
дившись из под ига язычества, они 
рискуют подпасть под нго Моисеева 
закова. 
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5:2. Взяв в качестве примера одну из 
грозивших им опасностей, а именно об- 
резание, Павел строго предупреждает тех 
из галат, которые склонялись к исполне- 
нию этого ветхозаветного обряда. Если 
они сделают это и станут таким образом 
надеяться на праведность по делам, то 
он, Павел, заявляет им: на будет вам 
никакой пользы от Христа. Это не зна- 
чит, что апостол осуждал обрезание как 
таковое — вель он сам обрезал Тимофея 
(в Галатин) — для того, чтобы передэтим 
молодым человеком открылось более 
широкое полеслужения (см. Деян. 16:1-3). 
Но Павел решительно возражал против 
иудаистского учения, будто обрезание 
необходимо для спасения. Каждый, кто 
совершал обрезаниепо этой причине, тем 
самым к вере добавлял дела, а, значит, 
показывал, что не имеет спасающей веры 
во Христа. 


2. ОБРАЩЕНИЕ К ЗАКОНУ ДЕЛАЕТ 
ЧЕЛОВЕКА ДОЛЖНИКОМ (5:3). 


5:3. Кроме того, что обращение к 
закоиу лишает силы благодать, оно нала- 
гает на человека совершенно новое обя- 
зательство: он должен исполнить весь 
закон. Закон — это некий единый ком- 
плекс, а потому всякий, кто ставит себя в 
зависимость от одной из его частей — 
ради своего оправдания, делается „дол- 
жником” всего кодекса в целом, со всеми 
его требованиями, и подпадает подосуж- 
дение за неисполнение их (ср. с 3:10; Иак. 
2:10). 


3. ОБРАЩЕНИЕ КЗАКОНУ ПРИВОДИТ К 
ОТПАДЕНИЮ ОТ БЛАГОДАТИ (5:4-6) 


5:4. Обращение к закону н понимание 
обрезания как некоего похвального дела, 
заслуживающего награды, имеет н дру- 
гие опасные последствия, о которых га- 
латам стоило бы хорошо подумать. Вся- 
кий, стремящийся получить оправдание 
по закону, „остается без Христа”, т. е. не 
живет уже в той сфере, где действует 
Христос. И, добавляет Павел, „отпадает 
от благодати”. Речь здесь идет. не о воз- 
можной потерн спасения, потому что под 
словом „благодать” понимается не само 
спасение, а благодатный метод его. Со- 
вершая обрезание с мыслью о необходн- 
мости его для спвсения, галаты добро- 
вольно переходили из сферы действия 
благодати в сферу действия Моисеева 
закона. Туже ошибку повторяюти в наше 


время те верующие, которые из церквей, 
где в центре проповеди ставится мысль о 
спасении по благодати, уходят в другие 
— где учат, что спасение зависит от пока- 
яния, исповеди, веры, крещения и самой 
принадлежности к церкви. 


5:5. В отличие от законников, истин- 
ные верующие „духом ожидают” правед- 
ности от веры (слово апекдехомета, пе- 
реведениое как „ожидаем”, по-гречески 
звучит как „страстно ожидаем”; в Новом 
Завете оно употреблено семь раз и всегда 
относится к возвращению Христа назем- 
лю — Рим. 8:19, 23, 25; 1 Кор. 1:7; Гал. 5:5; 
Фил. 3:20; Евр. 9:28, т. е. к завернению 
спасения по вере; ср. Рим. 8:18-25). Пра- 
ведность, на которую мы надеемся, ста- 
нет полным нашим достоянием (ср. 1 
Пет. 1:3-4, 13), когда Христос снова при- 
дет на землю, потому что верующие сде- 
лаются тогда совершенио такими, каки- 
ми хочет их видеть Бог. Та наша, как бы 
юридическая, праведность, которую мы 
получили при оправдании и которая яв- 
ляется вашей внутренней характери- 
стикой, преобразуется тогда, при про- 
славлении, в праведность, видимую во- 
вне. И тогда-то Бог во всеуслышание 
объявит всех верующих полностью 
приемлемыми для Него. 

5:6. Для тех, кто во Христе РЕ 
спасение не зависит ни от 
от шеобрезания (ср. 3:28; 6:15). нь 
имеет лишь вера, д. ицая лю- 
бовью, т. е. проявляющая себя в любви 
(ср. 5:13). Хотя спасение — от веры, 
независимо от дел, вера, которая истин- 
на, выражается в делах любви (ср. Еф. 
2:10; Мах. 2:14-18). 


4. ОБРАЩЕНИЕ К ЗАКОНУ МЕШАЕТ 
ДУХОВНОМУ РОСТУ (5:7-10) 


5:7. В русском тексте — „Вы шли 
хорошо”; в оригинале — метафора: „вы 
бежали подобно добрым бегунам”, т. е. 
становление галатийских христиан в их 
духовном опыте Павел уподобляет 
спортивиому соревнованию (ср. 1 Кор. 
9:24-26; 2 Тим. 4:7). Галаты хорошо на- 
чали его, но кто-то остановил их, заста- 
вив „сойти с дистанции”. Хотя среди них 
действовало немало лжеучителей, упот- 
ребление Павлом единствениого числа 
показывает, что он имел в виду какого-то 
вождя законников. В результате верую- 
щие галаты перестали „покоряться исти- 
не” н думали успешно завершить „сорев- 
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нования”, нена веру полагаясь, а стараясь 
исполнить закон. 


5:8-10. Ложное учение, которое начало 
распространяться среди галат, было неот 
Бога, призвавшего их (см. 1:6). Он приз- 
вал их благодатью н в благодать. Но те- 
перь другие голоса, соблазнив их, звали 
их вслед ложного Евангелия. Может 
быть, кому-то казалось, что апостол 
„сгущает краски”; обращаясь мысленно к 
таковым, Павел приводит поговорку 
(5:9), желая показать, что лжеучение дей- 
ствует, подобно закваске, которая, и 
будучи малой, „заквашивает все тесто”, 
т.е. имеет всепроникающес действне. 
Последователей такого учения может 
быть немиого, н всетаки верующим надо 
быть начеку, чтобы им не увлеклась вся 
церковь. Приводя упомянутую поговор- 
ку, Павел мог также иметь в виду, что н 
небольшое как будто уклонение от исти- 
ны способно разрушить всю ее стройную 
систему. Так например, если считать, что 
обрезание необходимо для спасения, 
тогда все учение о благодати теряет 
смысл. Однако в смысле завершения 
дела Павел был настроен оптимистично. 
Он был уверен, что галаты согласятся с 
ним, а предводитель лжеучителей, кото- 
рый лично апостолу ие был известен, 
понесет заслуженное наказание. 


5. ОБРАЩЕНИЕ К ЗАКОНУ ПРЕКРАЩА- 
ЕТ ДЕИСТВИЕ КРЕСТА (5:11-12) 


5:11. По-видимому, кто-то обвинял 
Павла в том, что он все еще проповедует 
обрезание. Конечно, до своего обраще- 
ния он ревностио проповедывал и обре- 
зание, н закон, апоэтому, „при желании”, 
можно было и теперь объявлять его сто- 
ронником обрезания. Павел, однако, 
возражает на это простым вопросом: За 
что же гонят меня нудаисты, если я про- 
поведую то же, что и они? Если бы это 
действительно было так, тогда соблазн 
(ср. 1 Кор. 1:23) креста прекратился бы, 
т. е. Крест и его значение исчезли бы нз 
учения апостола. Но этого не случилось, 
нлюдипо-прежнему слышали изуст Пав- 
ла Евангельскую весть, сущность кото- 
рой заключалась в том, что никому не 
дано спастись своими собственными уси- 
лиями. Итак, Крест положил конец перн- 
оду закона, и в послушании ему, как н в 
обрезании, необходимость отпала. 

5:12. В греч. оригинале н в англ. пере- 
воде Послания апостол, глубоко трево- 
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жившийся об утверждении в сознании 
верующих Евангелия благодати, упот- 
ребляет более сильные выражения. Ов 
хотел бы, чтобы иудаисты, настаивавшие 
с таким энтузиазмом на необходимости 
обрезания, подвергли бы себя полной 
кастрации — по примеру служителей 
культа языческой Богини Кибеллы в Ма- 
лой Азии. Возможно, о физической их 
импотенции Павел говорил в переносном 
смысле — сцелью образно выразить свое 
горячее желание, чтобы они утратили 
способность „плодить” новых при- 
верженцев своего ложного учения. Когда- 
то обрезание служило знаком завета, за- 
ключениого Богом с Израилем, однако, 
теперь оно имело не больше религиоз- 
ного смысла, Чем любой из миогих риту- 
алов н обрядов, практиковавшихся языч- 
никами. 


Б. Жизнь не по принципу 
вседозволенности (5:13-15) 


5:13-14. В | ст. Павел говорил о христи- 
анской свободе н предупреждал об опас- 
ности возвращения к рабскому состоя- 
нию. Здесь апостол снова напоминает 
своим читателям об их свободево Христе 
нпредостерегает их от опасности сделать 
эту свободу поводом к жизни по прин- 
ципу вседозволенности. В частности, он 
призывал галат не злоупотреблять сво- 
бодою для угождения плоти. Не ложно 
понятая свобода, свобода ради похоти и 
распутства, должна быть их целью, но 
любовь друг к другу. Вместо того, чтобы 
налагать на себя узы закона или пребы- 
вать в рабстве у собственной греховной 
природы („плоти”; греч. слово саркс, пе- 
реведениое как „плоть”, встречается в 
Посланни к Галатам семь раз: 5:13, 16-17, 
19, 24; 6:8), галатам следовало бы связать 
себя узами взаимной любви. 

Итак, показав весь ужас и всю тягост- 
ность даух форм рабства, Павел реко- 
мендовал своим духовным детям 
третью, благодатную, форму его, а 
имеино рабство взаимной любвн. В под- 
тверждение своей мысли он приводит 
цитату из Лев. 19:18 и подчеркивает, что 
весь закон сводится к одной заповеди — 
любить ближних своих. Ту же самую 
истину проповедывал н Христос (Мат. 
22:39; Лук. 10:25-28). Но Павел хотел, 
кроме того, пожазать, что любовь и есть 
исполнение закона. Эту мысль он более 
подробно развивает в Рим. 13:8-10. 

5:15. Тут подчеркивается, насколько 
важны были взаимные проявления любви 
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в церквах. Но причине вторжения в их 
среду лжеучителей церковь разделилась и 
погрязла в горьких разногласиях. Пере- 
шедшие на сторону законников и те, кто 
остались верными учению Павла, угры- 
зали и съедели друг друга. Как далеко это 
было от библейского идеала верующих, 
любовью объединенных в одио целое! 
Такое положение угрожало церквам раз- 
рушением, в результате чего ими была бы 
утрачена возможность как лично, так н 
сообща свидетельствовать окружавшим 
их людям. 


В. Жизнь по Духу (5:16-26} 


1. ОБЕЩАНИЕ ПОБЕДЫ НАД ГРЕХОМ 
(5-16-18) 


5:16. Решение проблемы, о которой 
шла речь выше, может заключаться 
только в одном — шоступать по духу... 
Глагольная форма перипатейти, пере- 
веденная как „поступайте”, букв. озна- 
чает „кодите”. Идя по жизненнему пути, 
христванин должен поставить себя в за- 
висимость от живущего в нем Духа Свя- 
того, полагаясь на Его водительство и 
силу. Однако Дух Святой не действует 
автоматически в сердце верующего. Он 
ждет, чтобы тот поставил себя в зависи- 
мость от Него. Христианину, отдазию- 
муся под контроль Духа , Бог обещает, 
что он никоим образом (в греч. тексте 
употреблено подчеркнутое 
отрицание оу мё) ше будет иснолмать 
вожделемий плоти. Таким образом вс- 
рующему, хотя полностью он н не осво- 
бодится в этой жизни от греховных жела- 
ний, проистекающих из его падшей чело- 
веческой природы, нет нужды капитули- 
ровать перед ними, ибо он с помощью 
Духа Святого в состоянии одержать над 
ними победу. 

5:17. Далее Павел объясняет, почему 
верующие должны находиться под кои- 
тролем и влиянием Духа. Дело в том, что 
каждый христианин имеет две природы: 
плотскую, полученную им при рождении 
н унаследованную от падшего Адама, н 
новую природу, получаемую прн рожде- 
ний свыше, когда данный христианин 
становится „причастником Божеского 
естества”, т.е. Божественной природы 
(см. 2 Пет. 1:4). Обенм этим природам 
свойственны желания, одной — нечистые 
и злые, а другой — святые. То есть они 
друг другу противятся, и в результате 
верующий может не делать того, что 
должен был бы делать. Но Дух Святой, 


когда это Ему позволяют, не дает разыг- 
рываться в человеке злым плотским 
страстям. (Некоторые придерживаются 
той точки зрения, что верующий, стано- 
вясь „новым творением”, по-прежнему 
обладает лишь падшей человеческой 
природою, новой природы не получая. 
Другие же считают, что всякая „природа” 
— это своего рода „вместилище”: плот- 
ская, старая, есть вместилище желаний, 
направленных на служение греху н сво- 
ему „я”, тогда как новая природа со- 
держит в себе желания служить Богу и 
праведности.) ы 

5:18. Подводя итог, Павел подчерки- 
вает, что благочестивая жизнь — не та, 
которой живут, подчиняясь закону (под 
законом), но та, которая направляется 
(„водится”) Духом Святым. Галатам 
важно было знать, что как оправдание не 
может быть получено по делам,так и 
освящение нс может быть достигнуто 
ценой человеческих усилий. Это, конечно, 
не означаст, что в том или другом случае 
христнанину следует оставаться пассив- 
ным, — нет, от него требуется активная 
вера — вера во Христа для спасения и 
вера в Духа Святого для освящения. 


2. ЧТО ПРЕПЯТСТВУЕТ ПОБЕДЕ НАД 
ГРЕХОМ (5:19-21) °” 


Поскольку верующий и после обра- 
щения имест ту же греховную природу, 
какую имел до своего спасения, он может 
пасть жертвой своих грехов, т. е. тех, 
которые порождаются его же природой, 
если не будет жить по : 

5:19. Апостол провозглашает, что Де 
ла плоти известны, в том смысле, что 
скрыть их нельзя, ибо онисовершаются у 
всех на глазах. Нижеперечисленные гре- 
хи обычно делят на четыре категории. В 
первую входят четыре уноминаемые 
здесь греха, связанные с сексом. Прс- 
любодеяние и блуд (порнейя); от этого 
слова происходит слово „порнография”. 
В понятие порнейя входили все виды 
незаконных сексуальных связей. Нечис- 
тота (акатарсия) — это широкое поня- 
тие, включавшее н себя любую мораль- 
ную нечистоту (в мыслях, словах и по- 
ступках) — см. Еф. 5:3-4. Непотребство 
(аселгейя) — это открытое н бесстыдное 
проявление вышеупомянутых грехов (ср. 
2 Кор. 12-21, где встречаем Те же слова). 

5:20. После грехов,связанных с сексу- 
альной жизнью, Павел указывает на два 
других, связанных с религией. Идоло- 
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служение — это поклонение языческим 
богам, т. е. ндолам, и, судя по тому, что 
апостол упоминает о ием сразу же после 
перечисления сексуальных грехов, он, ве- 
роятно, подразумевал при этом н про- 
ституцию, мужскую и женскую, которая 
столь часто сопутствовала языческим 
культам. Волшебство — это греческое 
фармакейя (отсюда — современный тер- 
мин „фармакология”). Дело в том, что в 
древние времена при поклоненин злым 
силам часто прибегали к различным нар- 
котическим снадобьям — для введения 
поклоняющихся в траис. Интересно от- 
метить, что этот порок не будет изжит и 
во дни великой скорби (см. Отк. 9-21; 
13:23). 

Затем идет перечисление социальных 
зол (количество и порядок их не аполне 
совпадаютв русской н английской Библи- 
ях). Вражда (по-гречески — эхтраи; 
форма множественного числа, в котором 
стоит это слово в оригинале, по-видимо- 
му, означает, что Павел в первую очередь 
подразумевал тут враждебные чувства, 
которые питали друг к другу различные 
группы людей Ссоры (эрис) — это 
естественный результат враждебной на- 
строенности одних по отношению к дру- 
гим, и несомненно в них была одна из 
проблем галатской церкви. Завметь (зе- 
лос) — присуща греховному эгоцентрич- 
ному типу людей (два эти слова — эрисн 
зелос встречаем также в Рим. 13:13). Гне- 
вом (тимои) илн взрывами его нередко 
завершаются вспышки тлеющей зависти. 

Следующее слово в англ. тексте не 
„распри”, как в русском, а тщеславные 
амбиции (которые нередко служат при- 
чиной распрей): по греч. „эритеиаи”, 
букв. обозначающее „превознесение се- 
бя”, которое проявляется в стремлении 
добиться главенствующего положения, 
„подмяв под себя” других (ср. Фил. 2:3). К 
возникновению разногласий (дихоста- 
сивй) и ересей (хайресейс) приводят ссо- 
ры людей по причине различных мнений, 
либо несхожего отиошения к тем или 
иным личностям (причниа болезненных 
распрей между несогласными). 


5:21. По-видимому, словами нена- 
висть н убийство на русский язык переве- 
дено греч. фтонои, которое по-английски 
передано как „зависть” (в несколько иной 
тональности, чем „зависть”, упомянутая 
выше); тут подразумевается злобное 
чувство, неправедное желание завладеть 
тем, что принадлежит другому. Таким 
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образом, отаетственной за нарушение 
добрых взаимоотношений в семьях, цер- 
квах и в обществе оказывается греховиая 
человеческая натура. 

В четвертую группу злых дел входят 
два греха, связанных с употребленнем 
алкоголя. Под пьянством (метаи) под- 
разумевается чрезмерное потребление 
людьми крепких спиртных напитков. 
Под бесчинством (комои), по-видимому, 
понималнсь разгульные попойки, как 
правило, ассоциировавшиеся с поклоне- 
ннем богу вина Бахусу. Желая показать, 
что этот длинный перечень далеко не 
нсчерпывает присущее людям зло, а 
лишь включает некоторые его виды, Па- 
вел добавляет : н тому подобное. 

Затем апостол официально предупре- 
ждает галат, как уже делал это ранее, 
когда был с ними. что поступающие так, 
т.е. погрязшне в этих и подобных им 
плотских грехах, будущего Царства 
Божия не наследуют. Это не означает, 
что христианин может потерять спасе- 
ние, если впадет в какой-то плотской 
грех, одиако, человек, постоянио живу- 
щий такой растлениой жизнью, свиде- 
тельствует о себе, что он дитятею 
Божиим не является. 


3. ЧТО ДАЕГСИЛУ ДЛЯ ПОБЕДЫ 
НАД ГРЕХОМ (5:22-23) 


:22-23. Каким контрастом служат эти 
стихи предыдущим! Как следует из 16 
стиха, верующий уже не находится в 
рабской зависимостн от вожделений пло- 
ти. Но силой Духа Святого ему дана 
способность проявлять в своей жнзни те 
девять прекрасных качеств, которые пе- 
речислены ниже. Важно, однако, отме- 
тить, что эти качества (плод) — не от 
самого человека, но их пронзводнт Дух 
Святой, действующий в верующем, ко- 
торый пребывает в живом единении со 
Христом (ср. Иоан. 15:1-8). Слово „плод“ 
стоит в единственном числе, и этим под- 
разумевается, что упомянутые качества 
образуют некое единство, н все состав- 
ляющие его должны быть присущи хрис- 
тнанину, живущему под контролем Духа. 
В конечном смысле этот „плод” означает 
жизнь, в которой живет в верующем Сам 
Христос. И он же показывает, каким 
образом Христос формируется в верую- 
щем (ср. 2 Кор. 3:48; Фил. 1:21). 

Первые трн качества отражают со- 
стоянне души человека, и источник их — в 
Боге. Любовь (агапе) названа первою, 
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поскольку она является основой всех 
прочих добродетелей. Бог есть любовь, н 
Он любит мир (см. 1 Иогн. 4:8; Иоан. 
3:16). Имеино такого рода самоотвер- 
женную любовь, что послала Христа на 
смерть за грешников, являют в хвоей 
жизни верующие, которые действительно 
находятся под контролем Духа Святого. 
Радость (чара) — это глубокое н неиз- 
бывиое внутреннее ликование, обещан- 
ное тем, кто пребывает во Христе (см. 
Иоан. 15:11). Она не зависит от внешних 
обстоятельств, поскольку основана на 
осознанин того факта, что все находится 
под властью всемогущего Бога (см. Рим. 
8-28). Мир (ейрене) — это также дар 
Инсуса Христа (см. Иоан. 14:27). Подним 
понимается состояние безмятежности н 
внутреннего покоя даже перед лицом не- 
благоприятных для верующего обстоя- 
тельств; подобное состояние не вмеща- 
ется в понимание обычного человека 
(Фил. 4:7). 


Следующая „триада” добродетелей 
направлена на других людей, подкреп- 
ляемая любовью , радостью и миром, 
живущими в христнанине. Долготерпе- 
ние (макротимия) — это умение не под- 
даваться раздражению (ср. Кол. 1:11; 
3:12). Обладающему этим свойством не 
присуще лелеять планы мести, даже если 
его тяжело обидели. Благость (кресто- 
тес) — это благожелательность в дейст- 
вни, какую Бог явил по отиошению к 
людям. Поскольку Бог — добр и благ к 
грешникам (см. Рим. 2:4; Еф. 2:7), хри- 
стианин тоже должен проявлять упомя- 
нутую добродетель в своей жизни (ср. 
2 Кор. 6:6; Кол. 3:12). Греч. аготосине, 
переведенное как милосердие, скорее оз- 
начает „великодушие”, т.е. прямоту и че- 
стность души и способность делать доб- 
рое даже тем, кто этого не заслуживает. 

Последние три добродетели опреде- 
ляют поведение верующего, водимого 
Духом, в целом. Греч. пистис, переве- 
дениое здесь как вера, скорее означает 
„верность”, т.е. такое свойство человека, 
которое делает его надежным или до- 
стойным доверия, подобным верному 
слуге, о котором читаем в Лук. 16:10-12. 
Кротость (праутес) — признак того, кто 
покорен Слову Божию (Иакх. 1:21), н 
умеет быть снисходительным к заслужи- 
вающим порицания н наказания (ср. 
употребление этого слова в Гал. 6:1; 
2 Тим. 2:25; 1 Кор. 4:21; Еф. 4:2; Кол. 3:12; 
1 Пет. 3:15). Воздержание (енкратейя — 
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встречается в Новом Завете только здесь 
иещев Деян. 24:25 и 2 Пет. 1:6) означает 
способность владеть собой и, в первую 
очередь, — обуздывать плотские ин- 
стинкты, о которых речь шла выше. Об- 
ладать такой способностью без содей- 
ствия Духа Святого — невозможно (Ср. 
Гал. 5:16). В заключение Павел указы- 
вает: На таковых нет закона, имея в виду, 
что запреты закона теряют смысл по 
отношению к тём людям, которые посту- 
пают в соответствви с перечисленнымн 
добродетелямн. 


4. ЧТО ОБЕСПЕЧИВАЕТ ПОБЕДУ 
НАД ГРЕХОМ (5:24-26) 


5:24. Павел далес поясняет, что веру- 
ющим (букв. — тем, которые Христовы) 
не приходится подчиняться похотям 
плоти, потому что они распяли ее с ее 
страстями. Конечно, речь идет не о бук- 
вальном „самораспятни” или самоумер- 
щвлении. Здесь подразумевается то об- 
стоятельство, что посредством крещения 
Духом Святым происходит отождест- 
вление христванина со Христом в смерти 
Его н воскресении. По заявлению Павла, 
он сам прошел через это (см. 2:20), н все 
верующие — тоже (см. Рим. 6:1-6; Кол. 
2:11; 3:9). Поскольку на кресте произош- 
ло это потенциальное сораспятие, для 
каждого верующего оно становится дей- 
ственным с момента его обращения. Это 
не означает искоренения греховной при- 
роды человека, ни того, что из активной 
она превращается в пассивную, но бзна- 
чает осуждение ее на смерть, н факт этот 
должен быть осознан верующим н при- 
нят им как действительно совершивший- 
ся (см. Рим. 6:11-12). Таким образом 
победа надгреховной природой сее стра- 
стями н похотями одерживается Иисусом 
Христом в Его смерти. Верою эта истина 
должна постоянно удерживаться в 
сознании христианина, а иначе ему не 
избежать искушений, т..е. попыток под- 
креплять н утверждать эту победу ценой 
собственных, помимо Христа, усилий и 
достижений. 

. 5125-26. Снова напоминает Павел га- 
латам, что кроме суда Божиего над греш- 
ной природой человека, действительны н 
даваемые ему свыше, Духом Святым, 
возможности н способности. Дух возро- 
ждает верующего к новой жизни (см. 
Иоан. 3:5-6), н поэтому побуждается вся- 
кий верующий шо духу н поступать (Ср. 
Гал. 6:16). Каждый шаг христианина 


должен направляться Духом Святым с 
тем, чтобы верующим не свойственио 
было тщеславиться, друг друга раздра- 
жать, друг другу завидовать. Ибо всеэто 
проявления греховной натуры (см. 5:19- 
21); в галатийских церквах они, видимо, 
свидетельствовалн о разделениях по при- 
чине проникновения туда нудаистской 


ересн (ср. ст. 15). 


Г. Жизнь служения (6:1-10) 


Верующий свободен от закона Мон- 
сеева н имеет свободу в Духе Святом, 
однако, он должен исполнять закон Хрн- 
стов и делать это может силою Духа 
Святого. Жизнь по Духу подразумевает 
жертвенное служение как тем христна- 
нам, которые впадают в согрешения, так 
итем, которые несут то илн иное тяжелое 
бремя, а также оказание помощи пасто- 
рам н учителям и людям вообще. 


1. ОТНОШЕНИЕ К СОГРЕШИВШЕМУ 
ХРИСТИАНИНУ (6:1) 


6:1. Павел здесь говорит не о кон- 
кретном, а о гипотетическом христи- 
анние: если и впадет человек в какое 
согрешение. Мысль апостола с тем, кто 
убегает от греха, но грех все-таки насти- 
гаст его. В двух местах Нового Завета 
видим, как реагировали на подобные 
случаи законники — Иоан. 8:3-5; Деян. 
21:27-29. В отличие от них, христианам 
надлежит „исправлять” такового (греч. 
катартизете, переведенное как „исправ- 
ляйте” в обычном языке означало отре- 
моитировать что-то поломанное; это же 
слово употребляется в Новом Завете там, 
где речь идет о починке порванных ры- 
бацких сетей). Причем исправлять 
согрешающего — не дело тех, кто еще 
сами не сильны в вере, но тех, которые 
духовные, т.е. „поступающие по духу” 
(см. 5:16) н сильные в вере (ср. 1 Кор. 2:15; 
Евр. 5:13-14). Деликатиая эта работа 
должна осуществляться в духе кротости 
(ср. Гал. 5:22) и с сознаннем того, что 
никто из людей не застрахован от греха 
(1 Кор. 10:12). 


2. ОТНОШЕНИЕ К ХРИСТИАНИНУ, 
НЕСУЩЕМУ БРЕМЯ (6:2-5) 


6:2. Христианин, служащий ближним, 
всегда подает руку помощи нуждающим- 

‚ ся (или обремененным нуждою; ср. ком. 
` на ст.5). Хотя действне этого принципа 
‚ распространяется на нужды любого ро- 


317 


Галагам 6:1-6 


да, тут, судя по контексту, речь идет о 
тяжелых случаях искушений и духоаных 
падений. Пока „духовные” совершают 
нелегкий труд по исправлению спот- 
кнувшегося, всем другим верующим сле- 
дует молиться о нем и всячески его под- 
держивать. Таким образом, пишет 
Павел, н будет исполнен закон Христов, 
т.е. закон любвн (см. 5:14; Иоан. 13:34). 

6:3-4. Коль скоро верующие призваны 
носить бремена друг друга, должны быть 
отброшены всякое тщеславне н высокое 
мнение о себе, проявляющиеся, в част- 
ности, в духе нетерпимости по отноше- 
нию к тем, кто несет бремя ошибок н 
искушений, н в представленин о самом 
себе как о личности иепогрешимой. 
Средство от самомнения находим в ст. 4 
— каждый да нспытывает свое дело (в 
смысле „анализирует собственные дейст- 
вия”; ср. со словом „испытанная” в 1 Пет. 
1:7. То есть, вместо того, чтобы срав- 
нивать себя с другими, лучше поста- 
раться объективно взглянуть на самого 
себя н на свон поступки со стороны. 
Тогда человек сможет иметь похвалу 
только в себе, т.е. гордиться тем, что Бог 
сделал в его жизни н через нее (ср. Рим. 
12:3). Греч. каучема, переведенное как 
„похвала”, подразумевает не хвастов- 
ство, а внутреннюю радость. 

6:5. В сущности христианин подвер- 
гается испытанию н испытывает себя в 
„несении своего бремени”. И это не про- 
тиворечит стиху 2, поскольку там речь 
идет о тяжелом, давящем бремени, кото- 
рое в одиночку человек снести не в силах. 
А в этом стихе как „бремя“ переведено 
другоегреч. слово, анменио — фортион, 
обычно означавшее ношу воина на мар- 
ще. Эту-то „ношу” и возлагает на своих 
последователей Иисус Христос (см. Мат. 
11:30); под нею понимаются определен- 
ные обязанности христнанина, т. е. то 
бремя, которое должен нестн всякий ве- 
рующий н которое он не вправе перекла- 
дывать на других. Инсус заверил относи- 
тельно него Свонх учеников,что такое 
„бремя“ — легко. 


3. ОТНОШЕНИЕ К ПАСТОРАМ — 
УЧИТЕЛЯМ (6:6-9) 


6:6. Одной из обязанностей каждого 
христианина яаляется финансовая под- 
держка пасторов-учителей. Возможно, к 
тому временн иудансты уже склонили 
некоторых галатийских верующих при- 
остановить или ослабить такую под- 
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держку своих церковных учителей — 
особой группы людей, которые отдавали 
все свое время этому виду служения н 
подлежали вознаграждению за свой труд 
(см. 1 Кор. 9:7-14). Этот принцип добро- 
вольных пожертвований на нужды 
Господних служителей знаменовал сво- 
его рода революцию в религиозной прах- 
тике, поскольку иудеи облагались нало- 
гом в пользу своих священников; соот- 
ветствующие обязательные выплаты — в 
поддержку их храмов н служителей при 
них существовали ну язычников. Здесь же 
увещание апостола просто н ясно: пос- 
кольку учителя делятся с другими Сло- 
вом Божиим, верующие должны делить- 
ся с ними всяким добром. 

6:7-8. В этих стихах развивается 
мысль, точнее, обосновывается увеща- 
ние, высказанное в предыдущем стихе. 
Прежде всего апостол официально пре- 
дупреждаст, что Бог поругаем не бывает. 
Человеку не надо относиться к Богу пре- 
небрежительно (миктеризетаи — букв. 
„задирать нос”), чей принцип: что посеет 
человек, то и пожнет — действуст непре- 
ложно. В данном случае „урожай” за- 
висит от „сеятеля”. Если человек „сеет в 
плоть свою”, т.е. тратит заработанные 
деньги ив свон похоти, то он „от плоти 
пожнет тление”, другими словами, „жат- 
ву” незавидную для себя, или потерпит 
непоправимый урон. С другой стороны, 
тот, кто использует свои средства в под- 
держку Божиего дела илн сеющий так, 
чтобы угодить Духу, пожнет „жатву” 
вечную. Хотя этот принцип применим нв 
более широкой сфере, здесь Павел явно и 
в первую очередь имел в виду финансо- 
вую поддержку кристнанских работ- 
ников в галатийских церквах. 

6:9. Но относительно „духовного 
урожая”, который им предстоит пожать, 
христиане могут впадать в уныние, ибо 
зачастую ждать этого приходится весьма 
долго. В свете такой реальности апостол 
увезщает галат „не унывать”. ибо время 
урожая непременио иаступит. (Павел 
имел тут в виду и самого себя, поскольку 
и сам несомненио испытывал времсиами 
разочарование — в отношении тех же 
галат.) Жатва иаступит в предусмотрен- 
ное Богом время (в свое время), которое 
на эту жизнь может прийтись лишь ча- 
стично, а полностью, еслы ве ослабеем 
(по-англ. — „не сдадимся”), мы пожнем 
урожай в жизни будущей, когда предста- 
нем перед судейским престолом Христа. 


4. ОТНОШЕНИЕ КО ВСЕМ ЛЮДЯМ (6: 


6:10. Верующие имеют определенную" 
обязаность по отиошению ко всем людям : 
и должны делать добро всем, когда у них 
есть на то возможность. Ведь среди на- 
кормленных Иисусом 5000 человек 
были как веровавшие в Него, так и неве- 
ровавшие. Так что н христианская бла- 
готворительность не должна быть прну-_ 
рочена только к своим, хотя к ним — в 
первую очередь. Как н в частном доме: в 
начале заботятся о нуждах семьи, а по- 
том и о соседях. 

В этом стихе ясно говорится об от- 
ветственности кристиан перед общест- 
вом, но надо заметить, что адресован онк 
каждому верующему в отдельности. 
Церковь не является агенством социаль- 
ной помощи, хотя каждый из ее членов 
обязан нести служение такого рода, т.е. 
помогать обществу по мере свонх спо- 
собностей н возможностей (ем. Рим. 
12:17-21). 


У. Заключение (6:11-18) 


Подходя к концу послания, апостол 
Павел вновь подчеркивает некоторые 
важные мысли, высказанные им на про- 
тяженин его. В заключение этим мыслям 
подводится итог, и вместе с тем в нем 
содержится последнее заявление апос- 
тола по вопросам, столь сильно его вол- 
новавшим. 


А. Автограф Павла (6:11) 


6:11. В данном месте Павел взял перо 
у своего писца н окончил послание, как 
это часто делал, своею рукою (см. 1 Кор. 
16:21; Кол. 4:18; 2 Фес. 3:17). В некоторых 
переводах сказано: „видите, как много я 
написал вам...”, однако правильнее перс- 
водить это место следующим образом: 
„видите, какими большими буквами пн- 
шуявам...” Возможно, заключительную 
часть послания Павел написал заглавны- 
ми буквамн, тогда как все остальное бы- 
ло написано прописными. Хотя часто 
предполагают, что он писал крупными 
буквамн по причние слабого зрения, бо- 
лее вероятно, судя по тону письма в 
целом, что этим апостол хотел 
подчеркнуть всю важность высказанных 
им истин. 


Б. О противниках Павла (612-13) 


6:12-13. В заключение апостол под- 
черкивает, что нудансты, настаивавшие 
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на необходимости обрезания для спасе- 
ния (см. Деян. 15:1), были: 1) всего лишь 
человекоугодниками (ср.Газ. 1:10), же- 
лавшими хвалиться по плоти, т.е. произ- 
водить хорошее впечатление на окружа- 
ющих; 2) они боялись преследований 
(6:126); 3) им хотелось похвастаться как 
можно большим числом галат, которых 
они надеялись принудить к обрезанию 
(ст.13). Законинки сознавали, что ослабят 
„соблазн” Креста, еслн станут открыто 
провозглашать, что оправдание достига- 
ется верою и делами (т.е. обрезанием) и 
смогут заявить, что ряд верующих в Га- 
латин тоже встал на эту позицию. 


В. Чем „хвалится” Павел (6:14-16) 


6:14. Итак, принципиально разными 
вещами „квалились” Павел н иудаисты, 
ибо он хвалился только крестом Господа 
нашего Иисуса Христа. Для иудаистов 
крест был символом позора, а для Павла 
символом славы. Они хвалились знаками 
плоти, а Павел — Спасителем. Крест 
говорил об искупительной жертве Иисуса 
Христа, с Которым Павел отождествил 
себя (см. 2:20); Его крестом мир был 
распят для апостола, и он для мира. Он 
как бы отбросил его прочь от себя, этот 
мир, со всеми его соблазнами, плотскими 
похотями и религиями, уповающими н 
вриентируюшимися на человеческие уси- 


' лия. Павел смотрел на мир так, как если 


бы тот был пригвожден ко кресту, н также 
мирвоспринимал Павла — как распятого 
на кресте. 

6:15. В свете значения креста Христова 
и принципиально нового положения ве- 
рующих в мире внешние религиозные 
символы или их отсутствие не имеют 
никакого значения в вопросе спасения (ср. 


: 5:6). Единственно, что для этого важно — 


это стать частью нового творения — 
через рождение свыше (ср. 2 Кор. 5:17). 
6:16. Мир...м милость от Бога доступ- 
ны тем, которые поступают но сему пра- 
вилу, т. е. в соответствни с учением, что 
спасение дается только верою по бла- 


‚ годати Божией. Этими словами („мир .. № 
‚ милость”) апостол благословил как ве- 
`рующих галат, так и верующих евреев. 
| Хотя некоторые считают, что выражение 
‚ „Израиль Божий” 
‚подтверждений этому нет. Во-первых, 


относится к Церкви, 
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здесь имеются в виду две группы людей, о 
чем свидетельствует союз „и”: „тем, ко- 
торые...н...”. Во-вторых, во всех 65 слу- 
чаях употребления в Новом Завете слова 
„Израиль” оно относится только к евре- 
ям, а потому странно было бы для Павла 
в данном случае назвать этим словом 
верующих из язычников. В-третьих, 
апостол я в другом месте (Рим. 9-6) ссы- 
лается на то, что существуют две группы 
евреев — верующие и неверующие. Воз- 
можно, и для того, чтобы отвести от себя 
подозрение в антисемитизме, Павел 
пользуется случаем, чтобы посредством 
этого благословения выразить свою глу- 
бокую любовь к истинному Израилю (н 
заботу о нем), т. е. к тем евреям, которые 
пришли к Иисусу Христу. 


Г. Павлово благословение (6:17-18) 


6:17. Иудаисты бросили вызов не 
только Павлу как впостолу, но н благо- 
вестию, которое он проповедывал. Это- 
му-то „отягощенню” и хотел он поло- 
жить конец, предлагая своим оппонентам 
в качестве последнего доказательства яз- 
вы Господа Инсуса на своем теле. Но-гре- 
чески тут стигматы — так назывались 
клейма, выжигавшиеся на рабах н скоте 
— в знак их принадлежности хозяину. 
Апостол же подразумевал здесь те шра- 
мы на своем теле, которые остались в 
результате мучений, перенесенных им за 
Христа (см. 1 Кор.4:11;2 Кор. 4:10-11;6:5, 
9: 11:24-25). Эти шзрамы, Подобно „стиг- 
матам”, свидетельствовали о том, что он 
был рабом Христа, а не человекоугод- 
ником. 


6:18. Заслуживает внимания заключи- 
тельное благословение Павла. В то вре- 
мя, как приветствия личного характера не 
нарушают официального в целом тона 
послания, ибо их нет, завершает его апо- 
стол так же, ках н начал, — выражением 
сердечного пожелания галатам благода- 
ти Господней (ср. 1:3). Но в отличие от 
других своих писем, в конце этого Павел 
аапоминает галатам, называя их братия, 
© своей любви к ним. Могли лигалаты не 
ответить послушаннем на убедительную 
и вместе с тем ласковую просьбу-призыв 
к ним апостола, содержавшуюся в этом 
послании! 
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ПОСЛАНИЕ К ЕФЕСЯНАМ 


АПОСТОЛА ПАВЛА 


Гарольд У. Хохнер 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Авторство. Дважды в этом посланни 
апостол Павел называет себя по имени 
как автора его (1:1; 3:1). Тем не менее в 
последние годы возникло много споров 
по поводу того, действительно лн Павел 
писал это послание. Некоторые критики 
считают, что в какой-то части словарь, а 
также стиль н самая доктрниа, излага- 
емая здесь, отличают его от других по- 
сланий апостола. Несмотря на его, каза- 
лось бы, большое сходство с Посланием 
к Колоссянам, крнтнки утверждают, что 
Посланне к Ефесянам не характерно для 
Павла. Они предполагают, что оно на- 
писано кем-то другим, ие захотевшим 
поставить под ним собствениое имя и 
скрывшимся эа именем Павла как за 
псевдонимом. 

Однако подобные вещи не практико- 
вались средн первых христиан. И, кроме 
того, эту книгу многие счнтают апогеем 
Павловых писаний. Трудно принять, что 
кто-то из учеников апостола превзошел 
его в понимании богословских вопро- 
сов и духовных истин. И, иаконец, По- 
слание к Ефесянам было безоговорочно 
принято первой Церковью именно как 
письмо Павла. Так что серьезных осно- 
ваний отвергать в этом случае его ав- 
торство нет. 

Назначение. Некоторые: ученые счи- 
тают это послание энцикликой, т. е. цир- 
кулярным письмом, рассчитанным на 
прочтение в нескольких необозначенных 
местных церквах, находившихся в Асни, 
а, может быть, в какой-то другой провнн- 
ции. В пользу этого говорят два сообра- 
жения: 1) Слова „в Ефесе” (1:1) не встре- 
чаются в трех ранних александрийских 
греческих манускриптах, и 2) представля- 
ется странным, что апостол Павел не 
упомянул по имени никого из конкрет- 
ных людей, принадлежавших к той 
церкви, где он трудился на протяжении 
трех лет (Деян. 20:31). И все-таки слова „в 
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Ефесе” лучше принимать как действи- 
тельное указание на адресата, потому 
что греческие манускрипты, включавшие 
их, былн в разное время найдены во 
многих местах. С другой стороны, руко- 
писей этого послания, в которых, вместо 
Ефеса, упомииался бы какой-то другой 
город, вообще найдено не было, как не 
найдены и такие рукописи, где после 
предлога „в” было бы оставлено место, 
чтобы вставить иазвание города. И, на- 
конец, во всех манускриптах это письмо 
названо „Посланием к Ефесянам”. И это 
согласуется с`тем, что апостол Павел 
всегда указывал в своих посланнях, ка- 
кнм церквам онн предназначались. Что 
же до упомянутого отсутствия конкрет- 
ных имен, то, возможно, в виду кратко- 
стиэтого послания Павел просто не эахо- 
тел выделять отдельных людей из мно- 
гих, которые были ему там известны. 
Прн всем при том послание действи- 
тельио можно считать циркулярным, 
предназначавшимся для церкви в Ефесе в 
первую очередь, поскольку апостол Па- 
вел столь долго жил и трудился в этом 


‚городе, который был к тому же столицей 


провинции Асия. И это помогает понять, 
почему Павел не упомянул никого из 
сфесских верующих по имени. Еслн это 
послание предназначалось и другим цер- 
квам после прочтения его в Ефесе, то оно 
могло пойти в Лаодикию н Колоссы — в 
Послании к Колоссянам Павел просил их 
прочитать письмо „из Лаодикии” (Кол. 
4:16), и, возможно, он имел в виду именно 
Послание к Ефесянам. 

Послание в Ефес было, по-видимому, 
доставлено Тихиком (Еф. 6:21-22), кото- 
рый доставил по назначению н пнсьмо 
Павла колоссянам (Кол. 4:7-9). 

Город Ефес был крупным админи- 
стративным центром Римской империн. 
Павел провел там короткое время, воз- 
вращаясь в Антиохию из своего второго 
миссионерского путешествия (Деян. 
18:19-21). Во время же третьего мисси- 
онерского путешествия он оставался в 


Ефесянам 


Ефесе трн года (Деян. 20:31). Там про- 
изошло немало примечательных вещей. 
Павел крестил двенадцать последовате- 
лей Иоанна Крестителя (Деян. 19:1-7). Он 
учил в училище некоего Тиранна (Деян. 
19:8-10). Явные чудеса имели место в 
Ефесе (Деян. 19:11-12), н странные собы- 
тия происходили там (Деян. 19:13-16): к 
Христу обратились даже некоторые ча- 
роден (Деян. 19:17-20): но затем город 
поднялся против Павла, подстрекаемый 
серебряных дел мастером Димитрием, 
испуганшимся, что он него коллеги поте- 
ряют работу, так как людн, обращав- 
шиеся к Христу, переставали поклонять- 
ся великой богине Ефеса Артемиде (Деян. 
19:23-41), чей храм славился своим вели- 
колепием в древнем мире. 

По дороге в Иерусалим из своего 
третьего миссионерского путешествия 
Павел обратился с трогательнымн про- 
щальными словами к ефесским пресви- 
терам, встретившись с ними и прибреж- 
ном городе Милите. Это была его по- 
следняя встреча с ними (Деян. 20:36-38) до 
посещения Павлом Ефеса после того, как 
он побывал в Риме (ср. 1 Тим. 1:3 с 3:14). 


Место м время написания. Павел 
находился и заключении, когда писал это 
послание (Еф. 3:1; 4:1; 6:20). Богословы 
расходятся на мнении, было ли сио напн- 
сано во время пребывания апостола в 
тюрьме в Кесарии (Деян. 24:27), т.е. где- 
то в 57-59 годах по Р. Х., или в Риме 
(Деян. 28-30), т.е. в 60-62 годах. Судя по 
имеющимся данным, Павел писал его 
скорее в римской тюрьме. Полагают, что 
в этот же период времени, наряду с по- 
сланием к Ефесянам, им были написаны и 
послания к Филиппийцам, Колоссянам н 
Филимону, которыё поэтому называют 
„тюремными посланиями” (см. Фил. 1:7; 
Кол. 4:10; Филим. 9). Поскольку в данном 
послании нет намеков на скорое освобо- 
ждение Павла, которые находим в По- 
слании к Филиппийцам (1:19-26) н в По- 
слании к Филимону (ст. 22), логично 
предположить, что к Ефесянам апостол 
писал в самом начале своего заключения, 
т.е. в 60 году. Он жил тогда под стражей, 
но в собственном доме, который арен- 
довал (см. Деян. 28:30). После освобож- 
дения апостол снова отправилсяв путь; 
им былинаписаны 1 Тимофею и послание 
к Титу, затем он снова был арестован, 
написал 2 Тимофею; вскоре после этого 
Павел был казнен и Риме. 
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Цель Послания. Хотя никакнх особых 
вопросов в этой книге не поднимается, 
цель ее написання станет ясной, еслн 
прннять во внимание характер взаимо- 
отношений апостола с верующимн в 
Ефесе. Возвращаясь из своего третьегс 
мисснонерского путешествия, Павел ск 
зал ефесским пресвитерам в Милите (в 
году), чтобы остерегались как лжеучите 
лей, приходящих со стороны, так и 
склониых проповедывать членов церквн, 
которые учат превратным вещам (Деян. 
20:29-30). Изкниги Откровення мы видим, 
что Ефесская церковь преуспела и отпоре 
лжеучителям (Отк. 2:2), но со временем 
утратила накал своей первой любви ко 
Христу (Отк. 2:4). Это находит подтвер- 
ждение в 1 Тым. 1:5 — апостол писал 
тогда Тимофею нз Македонин в Ефес 
(около 62 года), что цель его наставлений 
— это „пюбовь от чистого сердца и доб- 
рой совести н нелицемерной веры”. Та- 
ким образом в обращении к святым в 
Ефесе особенно подчеркивалась тема 
любвн. 

Подсчитано, что из всех пнсем апо- 
стола более чем 1/6 часть всех „ссылок” 
на „любовь” — посредством употребле- 
ния соответствующего слова в той или 
ниой грамматической форме его (агале, 
агапао ит. д.), а также слов, производных 
от него, — приходится на послание к. 
Ефесянам. Это письмо начинается с 
„любви“ (см. 1:4) н коячаетсяею (6:23-24). 
Кроме того, послание учит, что иудеи и 
язычники составляют одио целое во 
Христе, очем свидетельствует их любовь 
друг к другу. Такая любовь может прийти 
только от Бога. Возможно, Павел, зв- 
мечая уже, что ефесяне начинают терять 
свою первую любовь, потому и напнсал 
им это послание, чтобы укрепить их в их 
любии как к Богу, так н во взаимной 
братской любан. 
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Ефесянам 1:1-2 


КОММЕНТАРИИ 
1. Призвание Церкви (гл. 1-2) 


Всякое знание можно разбить на две 
категорни : чистое или теоретическое 
знание и знание практическое. Большин- 
ство своих посланий апостол Павел на- 
чинает с изложения чистого или доктри- 
нального знания, а заканчивает их тем, 
как применять это знание на практике. В 
данном послании три первых главы по- 
священы доктринальным вопросам (при- 
звание Церкви), а цоследние три — во- 
просам практическим (образ жизни 
Церкви). 


А. Вступление (1:1-2) 

1:1. Павел стал апостолом Иисуса 
Христа волею Божиею, нли по решению 
Его. Не сам ои избрал для себя это 
служение: И, значит, опирался в нем на 
Божий авторитет. В качестве апостола 
Бог послал Павла проповедывать еван- 
гельскую весть. 

Это послание адресовано свитым, на- 
ходившимся в Ефесе. Словом „святые” 
(хагиоис) называются те люди, которые 
отделены Богом от мира для использо- 
вания их в Его целях. Получив спасение 
во Христе, они становятся частью Вселен- 
ской Церкви Христовой. Слова „в Ефесе” 
отсутствуют в некоторых ранних ману- 
скриптах (см. раздел „Назначение” во 
Вступленни), но многие данные как 
внешнего, тах и внутреннего характера, 
свидетельствуют в пользу их включения в 
текст. Если то послание было циркуляр- 
ным письмом, то’представляется, что в 
первую очередь его должны были полу- 
чить в Ефесе, как в важном стратегиче- 
ском центре на Малоазийском побере- 
жьн. Верным во Христе Иисусе дается в 
уточнение понятия „святые”, и практи- 
ческн сии означают то же, что и „верую- 
щие во Христа Иисуса”. Здесь речь идето 
святых именно во Христе, а нев Адаме и 
не в богине Артемиде Ефесской. Телесно 
эти верующие находились в Ефесе, но 
духом пребывали во Христе (ср. с „нахо- 
дящимся в Колоссах... верным... во 
Христе Иисус” в Кол. 1:2). Эти обороты 
— „во Христе Иисусе”, „во Христе”, „в 
Нем” — очень характерны для Павла. Вся 
жизнь христиан сокрыта во Христе. 

1:2. Обычное для этого апостола при- 
ветствие — Благодать (чарис) вам м мир 
отличалось от общепривятого в гречес- 


Ефесянам 1:3 


ких пнсьмах того времени призетствия, 
выражениого словом „Радоваться” (см., к 
примеру, апокрифическую книгу 1 Мак- 
ковеев (10-18, 25), а также Деян. 15:23 н 
23:26; Иак. 1:1; оно же встречается в 
тысячах писем, написанных на папирусе). 
Слово же „благодать” говорит о неиз- 
менной Божией любан к человеку, аслово 
„мир” указывает на характер взаимоот- 
ношений как между людьми, так между 
ними и Богом — в результате действия 
благодати. В своем приветствии верую- 
щим в Ефесской церкви, с которого он 
начинает письмо к ним, Павел выражает 
желание, чтобы Божни благодать н мир 
пребывали с ними. 


Б. Хвала Богу за Его благословения, 
предназначенные от века (1:3-14) 


От общего приветствия святым в Ефё- 
се Павел переходит к пространному рас- 
суждению о том, почему следует славить 
Бога, — причина этого в духовных бла- 
гословениях, которые Он предназначил 
от века верующим во Христа. 

В греч. тексте (и это сохранено в рус- 
ском переводе) стихи 3—14 представля- 
ют собой одно предложение: некоторые 
ученые считают его самым длинным и 
громоздким во всей древнегреческой ли- 
тературе! На деле же лишь в Послании к 
Ефесянам есть (по-гречески) еще восемь 
весьма длинных предложений (1:3-14, 
15-23; 2:1-7; 3:1-13, 14-19; 4:1-7, 11-16; 6:14- 
20). Следует, однако, заметить, что для 
молитв и славословий вообще характер- 
ны длинные предложения, даже и в наши 
дии. 


1. ИЗЛИЯНИЕ ДУХОВНЫХ 
БЛАГОСЛОВЕНИЙ (1:3). 


1:3. Павел заявляет, что Богблагословен, 
т. е. что Он подлежит благословениям 
или похвале. Соответствующее греческое 
слово еулогетос происходит от глагола, 
буквально означающего „говорить иечто 
хорошее”. В греческом тексте Нового 
Завета это слово применяется только к 
Богу (Мар. 14:61; Лук. 1:68; Рим. 1:25;9:5; 
2 Кор. 1:3; 1:31; 1 Пет. 1:3), тогда как в 
Септуагинте, т.е. в Ветхом Завете на гре- 
ческом языке, оио подчас употребляется 
и по отиошению к людям (Быт. 26:29; 
Втор. 7:14; Руф. 2:20). Хвалу следует воз- 
носить Богу м Отцу Господя нашего 
Иисуса Христа. Из Еф. 1:2 следует, что 
Бог является Отцом верующих, а здесь, в 
3 стихе, Ои — Отец Хрнста (ср. ст. 17; 


подобные же формулировки см. в Рим. 
15:6; 2 Кор. 1:3; 1 Пет. 1:3). В Еф. 1:2 
первое Лнцо Троицы „принадлежит” ве- 
рующим, что видно из слова „нашего”. 
Тут же, в Зст., местоимение „нашего”свн- 
детельствует о том, что верующие прн- 
надлежат Христу, второму лицу Троицы. 
Поскольку Он является Сыном Божиим, 
а верующие связаны с Ним, оии связаны 
также и с Отцом. И вот этот благосло- 
венный Бог является Тем, Кто благос- 
ловляет нас во Христе Иисусе. „Благо- 
словивший нас...” — здесь форма отгла- 
гольного прилагательного от упомяну- 
того еулогетос. Соответствующий гла- 
гол означает „говорить хорошо, нечто 
хорошее” — тут в значении „прниосить 
благо, процветание”. В классической гре- 
ческой литературе это слово не встре- 
чается. Так, кпримеру, о Зевсе неговорят, 
что он жалует кого-либо своими благо- 
словениями. Скорее о нем скажут, что он 
послал везение, принес удачу. Но вот в 
Ветхом Завете глагол еулогео встреча- 
ется более 400 раз, свидетельствуя о том, 
что Бог во все времена изливал благо- 
словления на своих детей. О Марни ска- 
зано, что она „благословенна” среди 
женщин, что оиа носит „благословенное” 
дитя (Лук. 1:42). 


Павел нарочито употребил здесь 
прошедшее время — „благосповивший 
нас”, чтобы подчеркнуть, что благосло- 
вение верующих совершилось в неиссле- 
димом прошлом, в вечности. Но чем же 
верующие благословлены? — Всяким ду- 
ховным благословением в небесах. Пер- 
вые три слова этой фразы соответствуют 
в греческом одному — еулогиа, подразу- 
мевающему всевозможное духоаное бо- 
гатство, необходимое для духовиой жиз- 
ни. Поскольку блага эти уже излиты на 
верующих, они не должны просить их у 
Бога, но — принять их верою. Подобно 
тому, как Иисусу Навину не надо было 
просить Бога, чтобы дал Израилю зем- 
лю, потому что она итак была уже обе- 
щанаему (Иис. Н. 1:3-4). От него, однако, 
требовалось с радостью войти во владе- 
ние дарованным. 

Сфера, где сосредоточены упомяну- 
тые богатства, — во Христе. А место 
осуществления благословений — в небе- 
сах, не на земле, где приносила (если 
приносила) удачи та же Артемида Ефес- 
ская. Следовательно речь идет о благо- 
словениях духовных, а не материальных; 
небесных, а ме земных; вечных, а не 
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временных (2 Кор. 4:18; Кол. 3:1-4). Нять 
раз в Послании к Ефесянам прибегает 
Павел к этой фразе — „в небесах” илн „на 
небесах” (1:3, 20; 2:6; 3:10; 6:12); в русском 
тексте в 6:12, вместо „иа небесах”, — 
слово „поднебесных”. 

ВЕФ. 1:3 немало сказано о Божиих 
благословениях, принадлежащих веру- 
ющим: а) что нзлиты на них они былн от 
вечности; 6) что благословения эти ду- 
ховного порядка; в) что осуществятся 
они в небесных сферах и г) благодаря 
Иисусу Христу (во Христе). 


2. ПРИЧИНА И ЦЕЛЬ БЛАГОСЛОВЕНИЙ 
@:4-14) 


Продолжая обсуждать вопрос духов- 
ных благословений, Павел показывает, 
что в основе их — работа всех трех Лиц 
Божества: избрание было совершено 
Отцом (ст. 4-6), искупление — Сыном (ст. 
7-12) и запечатление — Духом Святым 
(ст. 13-14). 


а. Бог совершает выбор для Себя (1:4-6) 


1:4. Апостол начинаст с указания иа 
то, когда Бог произвел Свой выбор: 
прежде создания мыра . Первое слово 
стиха (греч. катос) имеет причинное зна- 
чение; мысль заключастся в том, что 
духовные благословения (1:3) были из- 
литы на верующих благодаря действию 
всех лиц Троицы — „по причине” выбора 
Отца, смерти Сына и запечатления ве- 
рующих Святым Духом. 


Духовные благословения начинаются 
с избрания и основаны на нем (Он избрал 
нас); процесс совершается по инициативе 
Бога: Он — субъект, а верующие — 
объект этого процесса. Он по Своей вер- 
ховиой воле избирает тех, кто будет вс- 
рить (ср. Рим.8:30; Еф. 1:11; 1 Фес. 1:4; 2 
Фес. 2:13; Тит. 1:1). Спасение — это дело 
рук Божних — не человеческих (Еф. 
2:8-9). Но хотя оно является актом Бо- 
жией милостн (Рим. 11:5-6; 2 Тим. 1:9), 
вытекающим из Его волеизъявления (Еф. 
1:5, 9, 11), ответствеиность за то, чтобы 
веровать, возлагается на человека (ст. 13). 
„Бог от начала, чрез освящение Духа н 
веру истине, избрал-вас ко спвсению” (2 
Фес. 2-13). 

В Нем указывает иа сферу (ср. „во 
Христе” в Еф. 1:3), вкоторой совершается 
избрание, так как Христос является Гла- 
вою н Представителем духовного чело- 
вечества (ст. 10, 22; Кол. 1:18). Время 


‚ Ефесянам 1:4-5 


избрания — от вечиости, а цель его втом, 
чтобы мы (т. е. верующие) были святы мы 
непорочны пред Ним в вечности. Тому, 
что было начато Богом в прошлом, в 
будущем предстоит быть полностью за- 
вершено. Христиане — „святы”, т. е. от- 
делены для Бога, в чем н состоит цель 
совершенного Им избрания по благода- 
ти. Но оно преследует и еще одну цель: 
сделать христиан „непорочиыми”. Гре- 
ческое слово амомоус, означающее „без 
порока”, в Новом Завете встречается 
восемь раз (ст. 4; 5:27; Фил. 2:15; Кол. 
1:22; Евр. 9-14; 1 Пет. 1:19; 2 Пет.3:14; Отк. 
14:5). В Септуагинте оно встречается 
применительно к жертвенным живот- 
ным; только тех из них, которые „не 
имели порока”, можно было приносить в 
жертву Богу. 

К чему относится в любви, заверша- 
ющее 4 стих? Очевидно, к предыдущим 
словам: чтобы мы были святы в непо- 
рочны пред Ним, хотя некоторые склон- 
ны читать эти слова вкупе с первым 
словом следующего стиха: „в любви пре- 
допределив”. В пользу первой точки зре- 
ния говорит, в частности, то соображе- 
ние, что „в любви” и „любовью”, встре- 
чающиеся в этом Послании еще пять раз 
(3:18; 4:2, 15-16; 5:2), всегда относятся к 
человеческой любви, а не к Божией. Кро- 
ме того, любовь хорошо согласуется со 
святостью и непорочностью, святость и 
любовь гармонируют между собой. Бог 
есть любовь, и по причине избрания их 
этой любовью верующие собственную 
свою любовь должны являть в практи- 
ческой святости. 


1:5. Причина Божиего избрания в том, 
что Ои предназначил верующих к усы- 
новлению (ср. с „предназначены” в ст. 11). 
Предопределыв — отгреч. проорисас, что 
означает „отмеченный наперед”; смыс- 
ловое ударение здесь скорее иа содержа- 
нии этого понятия, чем на том, кто имен- 
но избирается, т.е. оно ставится на том, 
что предопределениая от вечиости судьба 
верующих — в усыновлении их Богом 
чрез Иисуса Христа (ках Посредника это- 
го усыновления) — в качестве сынов, 
достигших должного развития. Концеп- 
цию усыновления находим также в Рим. 
8:15, 23 нв Гал. 4:4-7. В результате усы- 
новления приемный сын вводится в 
семью н получает те же самые права, что 
и сын, рожденный в этой семье. 

Из этого контекста следует, что пре- 
допределение логически предшествует 
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избранию: Бог вначале возрадовался 
(„предвкусив” ее) славной судьбе веру- 
ющих ‚принятых Им в Его семью, и уже 
потом бросил он взгляд вниз, на грешное 
человечество, чтобы избрать нз него ве- 
рующих (см. Рим. 8:30, где слово „предо- 
пределил” предшествует слову „приз- 
вал”, подразумевающему Его продук- 
тивную деятельность по спасению чело- 
века). Все это было сделано по благово- 
лению воли (ср. ст. 1, 9, 11) Его (в англ. 
Библнн — „с радостью н в соответствни с 
волей Его”) и означает, что Он радовался, 
изливая духовные благословения на 
Своих детей. 

1:6. Конечная цель избрания, совер- 
шенного. Богом, — в том, чтобы веру- 
ющине сделались похвалой славы (или 
славной) благодати Его. Схожее выра- 
жеине относительно похвалы следует за 
описаннем соделанного Сыном (ст. 12) н 
Духом Святым (ст.194). Его „славная бла- 
годать” (не заслуженная людьмн; ср. ст. 
7) была нм дана как дар — мы былн ею 
„облагодатствованы”. Всего лишь один 
раз еще употреблено в Новом Завете 
соответствующее отглагольное прилага- 
тельное — в Лук. 1:28, где Мария названа 
„благодатной”. Поскольку спасение — от 
начала до конца — следствие Божией бла- 
годати, христиане, конечно же, должны 
хвалить и славить Бога за него! Это, как 
уже говорилось, тожё было целью их 
избрания — благословлять Бога (ср. с 
„Благословен Бог...” в ст. 3). Словами в 
Возлюбленном  подчеркивается' Божия 
любовь к Сыну (ср. „возлюбленного Сы- 
на” в Кол. 1:13). Упоминание о Христе в 
данном стихе обусловливает переход к 
теме Его (второго Лица Троицы), Кото- 
рая развивается в стихах 7-12. 

Бог Отец любит Своего Сына, а по- 
тому и христиане, пребывающие в Сыне, 
тоже являются объектом Его любвн. 


б. Божественное искупление во Христе 
(1:7-12) 

1:7. Искупление (аполитрозин) под- 
разумевает освобождение или искупление 
из рабства (ср. Кол. 1:14). Идеей осво- 
бождения проникнуты н некоторые дру- 
гие стихн, где встречаем те же греческое 
слово (Лук. 21:28; Рим. 3:24; 8:23; 1 Кор. 
1:30; Еф. 1:7, 14; 4:30; Кол. 1:14; Евр. 9:15; 
11:35). Речь тут идет об искуплении от 
греха (Евр. 9:15) и, таким образом, име- 
ется в виду работа Христа по освобож- 
дению верующих от рабства греху. Это 


уточняется словамн прощение ' грехов 
(см. также Еф. 4:32; Кол. 1:14), каковое 
дается немедленно по освсбождении вс- 
рующего от упомянутого рабства. (Сло- 
вом „грехов” переведено ггеч. парапто- 
ма — буквально „неверные шаги” или 
„нарушенне закона”; оно же употреблено 
в РИМ. 4:25; 5:16-17, 20; Еф. 2:1, 5нвдр. 
местах.) Бог не может легко относиться 
ко греху, ибо очнщение от него связано с 
пролитнем кровн (см. Евр. 9:22). Сред- 
ством нскуплення явилась жертвенная 
заместительная смерть Иисуса Христа 
{Кровню Его; см. также Еф. 2:13; 1 Пет. 
1:19), что полностью удовлетворило 
требованне Божественной справедлнво- 
сти (Рнм. 3:24-25). Она, т. е. смерть 
Христа, совершилась по богатству бла- 
годати Божней (см. Еф. 1:6; 2:7). 
Христова кровь есть мерило того богат- 
ства Божией милости, которую Он да- 
рует каждому верующему — отнюдь не 
по заслугам его. Происходит это именно 
по богатству Его благодати (ср. Фил. 
4:19), а не из соображений этого богат- 
ства. Шесть раз в Посланнн к Ефесянам 
упоминает апостол Павел о Божием бо- 
гатстве (1:7, 18; 2:4, 7; 3:8, 16). 


1:8-10. Божия благодать дается веру- 
ющим как способность понимать Его 
волю. Бог дает им премудрость (софил; 
см. 1:17; 3:10; Кол. 1:9, 28; 2:3, 23; 3:16; 
4:5), т.е. способность объективного про- 
никиовения в нстинную сущность Его 
откровений, и разумение (фронесеи), т. с. 
уменне понимать их конкретно н прн- 
менительно к себе. Так, верующие в со- 
стоянии охватить до известной степени 
цель Божества в веках и осмыслить осу- 
ществление ее в рамках своего времени. 
Это пронсходит потому, что Бог открыл 
нам тайну Своей волн (ср. с употребле- 
инем слова „воля” в Ео. 11, 5, 11. 
„Гайна” — это ранее скрытая нстнна, 
которая сделалась доступной человечес- 
кому разумению благодаря Божиему 
откровению (о „тайнах” в Новом Завете 
см., в частности, в Мат. 13:11). Эта тайна 
(истина, открытая в откровенни) заклю- 
чается в Божием благоволеиин или в 
благой воле Его (ср. Еф. 1:5) осуществить 
во Христе н под Его началом соединение 
„всего небесного и земного”, т. е. 
„устроить полноту времен”. Слово ойко- 
номия, переведениое как „устроехию”, оз- 
начает учреждение чего-то илн управле- 
ние чем-то. Тут подразумевается Тысяче- 
летнее Царство — в нем достигнут своей 
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полноты (в значении „завершеиия”) все те 
„времена”, в которые постепеино и по- 
следовательно осуществлялись Божии 
цели, и все сущее, как духовного, так н 
матернального порядка, окажется под 
началом Христа, под Бго непосредствен- 
ным управлением (см. 1 Кор. 15:27; Кол. 
1:20). 

Словами „дабы все... соединить под 
главою...” переведено одно греческое 
слово (которое в Новом Завете встреча- 
етсяеще лишь в Рим. 13:9, где речь идето 
слиянии всех заповедей в одной заповеди 
© любви; в русском тексте — „заклю- 
чается”). В Тысячелетнем Царстве все 
будет восстановлено н объединено под 
руководством Христа, единого Главы. 
Это не означает, что все будут спасены, 
но что грех, как фактор неустройства, 
будет удален, и во вселенной будет уста- 
новлен мир (ИС. 2:2-4; 11:1-10). 

1:11-12. Уверование евреев во Христа 
нвключение этнх нудеев в тело Христово 
Павел рассматривает как следствие по- 
лученных ими духовных благословений, 
выразившихся в даровании им способ- 
ности проникать в тайну Божией воли (ст. 
8-10). Местоимение „мы” в ст. 11, по-ви- 
димому, подразумевает иную группу 
людей, чем та, о которой шла речь в 
стихах 3-10. Это подтверждается двумя 
соображениями: 1) в ст. 11 после место- 
имения „мы” поставлеи союз „и” — в 
значении „также”; 2) в ст. 13 „мы” меня- 
ется на „вы”, перед которым тоже стоит 
„и” в значении „также”; это „вы” явно 
отиосится к верующим из язычников. 
Хотя Божии благословения излились ина 
иудеев, и на язычников, иудеи были при- 
званы первыми (см. вам, которые ранее 
уповали на Христа в ст. 12; ср. Деян. 3:26; 
Рим. 1:16). 

В Еф. 1:11 слово еклеротемен, кото- 
рому в русском тексте соответствует сде- 
лались наследниками, буквально означа- 
ет „быть избранными по жребию” (в Но- 
вом Завете оно встречается только здесь). 
Верующие изнудесв были избраны в силу 
своего предназначения. Но это предна- 
значение не было продиктовано при- 
хотью или капризом Всевышнего — оно 
состоялось по Его определению (ср. Рим. 
8:28; 9:11; Еф. 3:11); в английской Библии 
это передано несколько иначе, чем в рус- 
ской: „Согласно плану Того, Кто все 
совершает в соответствии с замыслом 
воли Своей”. Самим сочетанием слов в 
греческом тексте (которое вангл. Библии 


Ефесянам 1:11-14 


передано точиее) — „план”, „замысел”, 
„воля” — выраженио подчеркивается су- 
вереиность Божиего решения относи- 
тельно включения иудеев в Церковь, воз- 
главляемую Христом. Божий выбор был 
направлен на то, чтобы верующие нудеи 
могли послужить к поквале славы 
Его(ср. ст. 6); „к похвале славы Его” или 
некоторое видонзменение этих слов слу- 
жит рефреном, повторяемым по описа- 
нни дел каждого из Лиц Троицы (ср. ст. 6, 
14). Слова, которыми завершается стих 
12, подтверждают, что в этих стихах (11- 
12) говорится о верующих иудеях, про- 
тивопоставляемых верующим из языч- 
ников, поскольку в вере иуден хроноло- 
гически  предшествовалн  язычникам 
(Деян. 1:8; 13:46; 28:25-28; Рим. 1:16 /см. 
соответствующие ком. /; 2:9-10). 

Христос освободил грешника от его 
греха и открыл ему Свою волю, состо- 
ящую в том, чтобы все к концу „времен” 
объединилосё под Его главенством, 
включая н верующих иудеев, которые 
первыми доверились Ему. 


в. Божественное запечатление 
Духом (1:13-14) 


Основой духовных благословений, 
изливаемых Богом на верующих, служит 
не только избрание их Отцом (ст. 3-6) и 
искупление Сыном (ст. 7-12), но и запе- 
чтление их Духом Святым. 

1:13-14а. В Нем м вы отиосится к 
язычникам, в отличие от иудеев, о кото- 
рых речь шла ранее (ср. ком. наст. 11-12). 
Когда язычники услышали слово истины 
(ср. Кол. 1:5; 2 Тим. 2:15; Иак. 1:18), 
которое характеризуется как благовест- 
вование вашего спасения, ы уверовали в 
Него, то были запечатлены обетован- 
ным, т.е. обещанным вам Святым 
Духом. В греческом оригинале заключи- 
тельные слова 13 стиха звучат так: „Они 
были запечатлены в Нем (во Христе) 
Святым Духом, обещанным им”. Слово 
запечатлены (от „печать”) указывает на 
сохраниость и надежность (Мат. 27:66; 
Еф. 4:30), на удостоверенность (Иоан. 
6:27), на заверение истинности (Иоан. 
3:33) и на засвидетельствование о при- 
надлежности (2 Кор. 1 :22; Отк. 7:2; 9:4). 
Богзапечатлевает, Христос являетсясфе- 
рою, в которой запечатление происхо- 
дит, а Дух Святой — орудием запечатле- 
ния. Выражение „обетованным Святым 
Духом” подразумевает обещание, данное 
Христом Его ученикам, что пошлет им 
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Духа (Лук, 24:29; Иоан. 14:16; 15:26; 16:13; 
Деян. 1:5). 

Запечатлевающий Дух Святой есть 
залог наследия нашего. Слово „залог” 
означает нечто большее, чем просто обя- 
зательство, которое ведь можно взять 
назад; он, как первый взнос за приобре- 
таемую недвижимость, служащий гаран- 
тией дальнейших выплат (ср. с „начатком 
Духа” в Рим. 8:23). Такой „гарантиру- 
ющий залог” передан по-гречески (ст.14) 
словом аррабон, которое в Новом Завете 
встречается еще два раза: в 2 Кор. 1:22 и 
5:5. Речь тут идет о гарантии верующим 
наследия спасения и пребывания их в 
вечности иа небесах (см. 1 Пет. 1:4). (См. 
также ком. на слово „наследие” в Еф. 
1:18.) В сущности „залог” Духа Святого 
является как бы частицей неба в жизни 
верующих и гарантией того, что в буду- 
щем они получат несравненио больше. 

1146. Верующий запечатлен Святым 
Духом для искупления удела (т. е. соб- 
ствениости) Его. Тут, однако, не имеется 
в виду искупление как освобождение от 
вины за грех, от рабства греху; о таковом 
говорилось в Еф. 1:7, а здесь подразуме- 
ваются верующие, которые уже являются 
„собственностью Бога”. Речь тут идет об 
окоичательном и полиом выведении их 
из сферы действия греха (см. Рим. 8:236; 
Фил. 3:20-21). Греческий эквивалеит сло- 
ва „удел” встречается н в других стихах, в 
частности, в 1 Пет. 2:9. Стих 14 заканчи- 
вается повторением уже зиакомого нам 
славословия: в похвалу славы Его, кото- 
рое прежде следовало за описанием ра- 
боты Отца (Еф. 1:6) н Сына (ст. 12). 


В. Молитва о мудрости и откровении 
(1:15-23) 


1. ПРИЧИНА БЛАГОДАРНОСТИ (1:15) 


1:15. Посему, т.е. по причине перечис- 
ленных выше духовных .благословений 
верующих, включая их избрание, пред- 
назначение, усыновление, изливаемую на 
них благодать, искупление их, прощение, 
дарованные им мудрость, разумение, 
знание тайны воли Его, запечатление их 
Духом Святым и ожидающее их наследие 
иа небесах, — Павел молится теперь о 
том, чтобы его читатели могли лично и 
близко познать Бога. В греческом тексте 
стихи 15-23 составляют одно предложе- 
ние, как и стихи 3-14. 

Павел услышал о вере ефесяи во 
Христа и об их любви ко всем святым (ср. 


Кол. 1:4; 2 Фес. 1:3). Правильные взаимо- 
отношения с Богом должны вести к пра- 
вильным отиошениям христиан между . 
собой. Любопытно отметить, как объ- 


- единяет Павел „любовь с верою” в Еф. 


6:23. 


2. ПРОСЬБА (1:16-23) 


а. Просьба о мудрости и откровении 
{1-16-18а) 


1:16. За веру и любовь ефесян Павел 
непрестанно благодарил Бога (ср. Рим. 
1:8; 1 Кор. 1:4; Фил. 1:3; Кол. 1:3; 1 Фес. 
1:2; 2 Фес. 1:3) н молился о них (ср. Фил. 
1:4; Кол. 1:9; 1 Фес. 1:3). 

ЕЁ. Итак, этот стнх продолжает стих 
16. Павел обращается с просьбой к Богу 
Господа нашего Иисуса Христа (ср. ст. 3), 
Отцу славы, т.е. Отцу, Которому прн- 
надлежит вся слава мира (ср. с „Богом 
славы” в Деян. 7:2 и „Господом славы” в 
1 Кор. 2:8). Павел просит о том, чтобы 
Бог дал ефесянам Духа премудрости и 
откровения. Хотя слово „Дух” написано 
с большой буквы н некоторые перевод- 
чики полагают, что речь тут идет © 
Святом Духе, в данном случае это слово 
было бы правильнее толковать как 
„расположение” или „склоиность” — судя 
по двум дополнениям в родительном па- 
деже, которые следуют за ним („Духа 
премудрости и откровения” ср. с „духом 
кротости” в 1 Кор. 4:21). Но с другой 
стороны, никто не может обрести духа (в 
смысле соответствующей предрасполо- 
женности) мудростн и откровения, если 
не находится под руководством Духа 
Святого. Как пишет Исаия: „И почиет на 
Нем Дух Господень, дух премудрости н 
разума, дух соаета и крепости, дух веде- 
ния н благочестия” (Ис. 11:2). Мудрость 
(софия — см. также Еф. 1:8; 3:10) дает 
способность проникновения в истинную 
природу вещей, откровение же — воз- 
можиость проникновения в суть обсуж- 
даемого предмета, т.е. в сущность 
Самого Божества. Эта мудрость н зто 
откровение даются для того, чтобы люди 
могли познавать Его. Соответствующее 
греч. слово эпигносей подразумевает не 
абстрактное знание Бога или каких-то 
объективных фактов о Нем, а именно 
личное, близкое познание Его (греч. сло- 
во того же кория — Еф. 4:13). Тут подра- 
зумевается внутреннее, сокровенное по- 
знание сердцем Божиего характера и во- 
ли Его. Философы советуют: „Познай 
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самого себя”, а христиане говорят: „По- 
знай Бога через Иисуса Христа”. 

1:18а. Итак, просьба апостолов — © 
том, чтобы ефесяне обрели способность 
особого духовного проникновения для 
познания Бога, чтобы Он с этой целью 
просветил очи сердца их. Надо заметить, 
что эта просьба о познанни ограничена 
определенными рамками — рамками 
сердца, уже просвещенного Богом, как об 
этом свидетельствует форма греческого 
прошедшего времени, предполагающая 
продолжение в будущем того, что про- 
изошло в прошлом; „просвещениость” их 
сердец подтверждается сказанным в 3-14 
и особеино — в стихах 7-9. В библейском 
понимании „сердце” является „центром” 
человеческой личности. 


6. Цель получения мудрости и 

откровения (1:186-23) 

Сообщив о том, что он молится (ст. 16-17) 
о том, чтобы ефесяне могли лично поз- 
нать Бога, Павел говорит теперь о цели 
(тоже в сфере познания) этой просьбы: 
дабы вы познали — познали некие три 
вещи; о них он говорит в стихах 186-23 (о 
первой в 186, овторой — в 18внотретьей 
— встихах 19-23). Слово „познали” (греч. 
ейденаи, ст. 18) предполагает именио 
знание фактов — здесь уместыо сравнение 
с полководцем, которому прежде, чем 
отправиться на битву, необходимо уз- 
нать фактические данные относительно 
имеющегося у него военного снаряжения 
и людских резервов. 

1:186. Первая вещь — это надежда. 
Источником нынешней надежды верую- 
щего является призвание его ко спасе- 
нию, осуществлеииое в прошлом (см. 
Рим. 1:6; 8:30; Еф.4:1, 4; 2 Тим. 1:9). 
„Надежда” или „упование” в Священном 
Писании есть синоним уверениости ве- 
рующего в его победе в Боге (см. Рим. 
8:23-24; Еф. 4:4; Кол. 1:5; 1 Фес. 1:3; [1 Пет. 
3:15). 

1:18в. Вторая вещь, о которой Павел 
хочет, чтобы знали его читатели, отио- 
сится к области будущего: какое богат- 
ство славного наследня Его для святых. 
Здесь`значительное расхождение в пере- 
воде с греческого оригинала иа англий- 
ский н русский языки. По-английски по- 
следние слова звучат как „во святых”. (И 
на этом строится объяснение стиха ком- 
ментатором.) 

Во время воскресения верующих 
(ссвятые” — это те, которые отделены 


329 


Ефесянам 1:18-23 


Богом для Себя, см. ст. 1) Бог „унасле- 
дует” их — тех, которых искупил дорогой 
ценой „по богатству благодати” Своей 
(ст. 7). Это второй (из шести) раз прибе- 
гает Павел в Послании к Ефесянам к 
понятию „богатства” (1:7, 18; 2:4, 7; 3:8, 
16). В 1:14 апостол писал о „наследии” 
христиан как о предстоящем им полном 
освобождении из сферы действия греха. 
Здесь же, в 18 ст., он пишет о Божием 
наследии, которым являются сами свя- 
тые! По причние „славы благодатн” (или 
славной благодати; ст. 6)Того, Кто явля- 
ется Отцом славы (ст. 17), Он получит 
„славное наследие” Свое (ст. 18). 

1:19-23. Третья вешь, о которой Павел 
хочет, чтоб знали верующие, отиосится к 
настоящему времени: Как безмерно Его 
могущество в нас, верующих. Слово „мо- 
гущество” (динамис) употреблено здесь в 
значении движущей н животворящей си- 
лы. Эта сила Божия и направлена на 
верующих, она действует в них. Павел 
называет ее державной (греч. кратоус — 
букв. „сила, преодолевающая всякое со- 
противление”; именно такой она явила 
себя в чудесах, которые совершал 
Христос; слово кратоус всегда приме- 
няется только к Богу, и никогда — к 
верующим). Самый подбор слов для опн- 
сания могущества Божия подчеркивает, 
насколько она „безмерна”, эта сила Его, 
которая доступна христианам (см. 6:10; 1 
Пет. 4:11). 


Далее Павел говорит © том, как 
Божия сила трижды явила себя во Христе 
(Еф. 1:20-23). Первый раз, когда Он воз- 
действовал ею во Христе, воскресив Его 
из мертвых и посадив одесную Себя на 
небесах. Божия действеиная сила, воскре- 
сившая Христа н вознесшая Его на небеса 
в м (см. Рим. 8:34; Еф. 2:6; Кол. 
3:1; Бвр. 1:3; 8:1; 12:2; 1 Пет. 3:22), есть та 
самая, которая в настоящее время до- 
ступна верующим (см. Фил. 3:10). Какой 
это чудесный источник духовиой энергии 
и способности жить христианской жиз- 
нью (см. Кол. 1:11)! То обстоятельство, 
что Христос был вознесен на небо н 
посажен по правую руку Бога, свидетель- 
ствует о Его положении превыше всех 
начальств н властей (ср. Кол. 1:16), как 
человеческих, так и духовных (см. Фил. 
2:8-11), будь-то в настоящее время или „в 
веке будущем”, т.е. в вечности (см. 1 Кор. 
15:23-28). Слова начальства и власти, м 
силы и госпедства относятся в первую 
очередь к ангельским чинам (см. Рим. 


Ефесянам 2:1 


8:38; Еф. 3:10; 6:12; Кол, 1:16; 2:15; Тит. 
311). И в этом, т. е. в том,что Отец все 
покорил под ноги Христа, есть второе 
проявление силы Его в Сыне. Тогда как 
Адам потерял свое господство над тво- 
рением в момент своего согрешения, 
Христос был поставлен Главою надэтим, 
некогда падшим, творением (см. Еф. 1:10). 
Полностью воцарение Его осуществится 
в будущем (Пс. 8:6; 1 Кор. 15:27; Евр. 
2:6-8). 

Третье проявление Божественной сн- 
лы во Христе — в том, что Он поставлеи 
главою Церкви. Хотя, как только что 
говорилось, окончательное воцарение 
Христа произойдет в будущем, теперь Он 
возглавляет общество верующих. Гла- 
вою Церкви Иисус назван также в Еф. 
4:15; 5:23 ив Кол 1:18. Намек на Церковь 
ощущается уже в Еф. 1:10, но впервые о 
ней говорится прямов Еф. 1:226. Церковь 
есть Его тело (ст. 23 ср. с 4:4, 15-16; Кол. 
1:18). Это тело Его, т.е. вселенская 
Церковь, объединяющая в себе всех ве- 
рующих, и есть полнота Его, Наволня- 
ющего все во всем. Надо признать, од- 
нако, что такое определение тела Хрис- 
това нелегко поддается объяснению. 
Глагол „наполнять” можно принять в 
„пассивной форме”, т. е. понять это так, 
что Христос, как Глава тела, „наполня- 
ется” Церковью, другими словами, что 
Церковь, по мере своего роста, все более 
наполняет Христа. Но, пожалуй, пра- 
вильнее это понять в ином смысле, а 
именно, что Христос, будучи Главою 
тела, „наполняет” его, т.е. Церковь, бла- 
гословениями. Тогдастих 23 можно было 
бы прочитать так: „Которая есть тело 
Его, наполняемое Им, Который напол- 
няет все (в значении — всю вселенную) 
всем (Своими благословениями)”. В 
пользу такой интерйретации говорят 
следующие соображения: 1) Нигде в 
Новом Завете не сказано, что Христос 
черпает Свою полноту от Церкви. 2) Вто- 

‚ рая точка зрения „укладывается” в кон- 
текст, поскольку творящей и все завер- 
шающей силой выступают три Личности 
Божества (ср. Еф. 1:10). 3) Такое пони- 
мание согласуется с 4:10-11, откуда сле- 
дует, что Христос „наполняет” все 
(вселенную) Своими одаренными служи- 
телями. 

На этом молитва Павла заканчива- 
ется. Указав на то, что верующим при- 
надлежат все духовные благословения 
(1:3-14), апостол молится о том, чтобы им 


позвать Бога лично, сердцем (ст. 
дабы оии могли уяснить себе следуюди 
три факта: 1) что „призвание” их в про 
лом к спасению порождает надежду (© 
18); 2) что в будущем они, святые, станй 
„наследием” Бога (ст. 18), и 3) что си 
Бога, которая в настоящее время дейся® 
вует в верующих, — а) в прошлом явинй 
себя в воскресении и вознесении Христая 
6) в будущем проявится в воцареним 
Христа над творением, а в иаши дни --5 
в) являет себя в том, что Иисус Хри 
возглавляет Церковь. 


Г. Новое положение каждого 
‘уверовавшего (2:1-10) 


В первой главе Павел представил от: 
вечности действующий Божественный 
план избрания тех, кто предназначен к 
усыновлению, и выявил тот факт, что все 
верующие, как на земле, так и на небе, - 
будут собраны вместе в Церкви, под еди- 
ным её Главою, Которой является Иисус 
Христос. В главах 2—3, показывая, ках 
Бог превращает грешников в святых, по- 
мещая их затем в Церковь, т. е. в тело | 
Христово, апостол объясняет, каким об- 
разом вышеупомянутый план проводит- 
ся Богом в жизнь. В Еф. 2:1-1Ю Павел 
говорит о том, как грешники, заслужи- 
вающие лишь гнев Божий, могут дейст- 
вием Его милости стать Его „наследием”. 


1. ПРЕЖНЕЕ ПОЛОЖЕНИЕ: МЕРТВЫЕ 
ДЛЯ БОГА (2:1-3) 


Вначале нужно отметить, что подлежа- 
щим в этом длинном предложении (ст. 
1-7), или субъектом, который действуст, 
является Бог (ст. 4), а тремя главными 
сказуемыми — „животворил... со” (ст. 5), 
„воскресил... с” (ст. 6) н „посадил... во” | 
(ст.6). Во всех этих трех случаях действие | 
направлеио на „нас”, т. е. на верующих 
(ст. 5—6). Таким образом, главной 
мыслью стихов 1-7 являстся та, что Бог 
дал верующим жизнь (вместе со 
Христом), воскресил их и посадил рядом 
с Ним на небесах. Все остальные пред- 
ложения — придаточные и подчинены 
тому, которое содержит эту главную 
мысль. В стихах 1-3 рисуется состояние 
неверующих до того, как Бог изменит их. 


а. Описание состояния (2:1) 

2:1. Невозрожденный человек мертв 
по преступленыям (ср. ст.5) и грехам 
(Кол. 2:13). Речь идет нео физической, ао 
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духовной смерти, поскольку физически 
неспасенные люди живут весьма активно. 
Физическая смерть означает невозмож- 
ность общения с живыми. Тот же, кто 
мертв духовио, не нмеет общения с 
Богом, он „отделен” от Бога. Фраза „по 
преступлениям и грехам” указывает на 
то, что смерть действует в сфере пре- 
ступлений и греха, `н подводит к выводу, 
что убивает людей грех (Рим. 5:12; 7:10; 
Кол. 2:13), и что в таком вот духовно 
мертвом состоянин они и остаются. Сло- 
ва „преступления“ (букв. „неверные ша- 
ги” — см. Еф. 2:5) н „греки“ (букь „не- 
ощущение границ” в своих действиях), 
хотя ипроисходят от разных корней н как 
будто бы слегка различаются по значе- 
нию, в сущностн являются синонимамн. 
И то и другое понятия предполагают 
совершение действий, противоречащих 
Божией воле н Его праведности, и озна- 
чают, что челоаек не живет так, как дол- 
жен жить. Тем, что оба эти слова стоят 
здесь во множественном числе, подчер- 
кивается, что люди согрешают вновь н 


вновь и, следовательно, пребывают в не- 


возрожденном состоянии. 


6. Конкретизация этого состояния 
(2:2-3) 


2:2-3. Далее состояние невозрожден- 
ного человечества ковкретизируется в 
трех планах: 1) Невозрожденные живут 
по обычаю мира сего. Это значит, чта 
неверующие подражают в своей жнани 
другим неверующим; они постоянно ис- 
пытывают на себе влияние и давление 

'‚ мира сего. Под „миром сим” (по-греч. — 
космос) понимается сатанински органи- 
зованная система, в основе которой нена- 
висть ко всему, что исходит от Бога, и 
противостояние Ему (см. Иоан. 15:18, 

23). 

2) Неспасенные люди поступают по 
воле князя, господствующего в воздухе, 
т.е. по воле сатаны. „Весь мир лежит во 
зле” (1 Иоан. 5:19), другимн словами, 
‚ находится во власти сатаны, который в 
‚ другом месте назван „богом века сего” (2 
‚ Кор. 4:4). Где-то в разгар времени Вели- 

кой скорби он будет низвержен на землю, 

` лишенный праза управлять миром и 
иметь доступ к Богу (Отк. 12:9). Но в 
настоящее время неспасённые люди на- 
ходятся в когтях этого „правителя“ н 

‚ участвуют в его противостоянии Богу. 

3) Дополнительиая характеристика 
сатаны как духа, действующего ныше в 


И У: еб 


Ефесянам 2:2-3 


сынах противления, подразумевает, что 
он лично действует в каждом из них. 
„Дух” здесь — очевидно, некая безличная 
сила, возможно, атмосфера, контролиру- 
емая сатаной. Через нее он н работает 
(„действует”) в неверующих. „... в сынах 
противления”" — греч. гумоие („сыны“) 
содержит в себе некую отличительность 
или подчеркнутость определения, т.е. 
речь идет о тех, кто подчеркнуто непо- 
слушен. Греческое слово, переводимое на 
русский язык как „непослушный”, „непо- 
слушанне”", „противленне”“, „непокор- 
ность”, неодиократно встречается в Но- 
вом Завете (Рим. 11:30, 32; Еф. 2:2; 5:6; 
Евр.4:6, 11). Оно означает сознательное и 
активное противостоянне Богу. 


Необращенные не только находятся 
под воздействием мирской системы, пре- 
бывающей в свою очередь под контролем 
сатаны, — они н радуются этому. Между 
которыми и мы все жили некогда — это 
напоминание язычникам, которым пнса- 
лось посланне, о том, что иуден („н мы”) 
тоже соучаствовали в зтом непослуша- 
нни. Слово „жили” в стихе 3 отличается 
от такового в стихе 2, т.к. подразумевает 
„вели себя” (в греч. тексте — разные 
слова). Поведение неспасенных напран- 
лено на удовлетворение плотских похо- 
тей и желаний, диктуемых соответству- 
ющими помыслами. Напомним, что 
„плоть” — это синоним (в Библии) „гре- 
ховной (невозрожденной) природы” 
человека. Такая природа может являть 
себя как в респектабельиом, так н в не- 
пристойном виде (действиях). Слово 
„помыслов” говорит о том, что даже 
процесс мышления (посылок и выводов) у 
неверующих — искажен, а то и извращен. 
А ведь им направляются их воля и по- 


ступки (Рим. 1:21). 


Мы... как и прочие (т. с. иудеи так же, 
как и язычники) являемся по природе (от 
рождения) чадами гнева. Греч. текна 


‚ (Счада”) предполагает близкие отноше- 
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ния таковых с их роднтелями. Так вот, 
неверующие имеют „близкую связь” — 
но не с Богом, а с Его гневом, будучн 
объектом его! Ибо непокорность н не- 
верие навлекают гнев Божий (Рим. 
1:18 2:29; Иоан. 3:36). 


В Еф. 2:1-3 представлен печальный 
образ невозрожденного человека, ие за- 
служившего ничего, кроме гнева Созда- 
теля. 


Ефесянам 2:4-66 


2. НОВОЕ ПОЛОЖЕНИЕ: ЖИВЫЕ В БОГЕ 
(2:4-10) 


” И все-таки гневом Божиим картина ие 
исчерпывается, Намрачном фоие его тем 
ярче сияет славная Божия милость к не- 
возрожденным людям. В стихах 4-10 о 
ней и говорится — о милости, о благо- 
дати Божией, которая, действуя по отно- 
шению к некоторым неверующим, дает 
им жизнь (ст. 4-5), воскрешает их (ст. ба) и 
дает им возможность сесть со Христом 
на небесах (ст. 66—10). 


а. Бог делает их живыми (2:4-5) 


2:4-5. В греческом тексте стих 4 на- 
чивается с „Но”, и этим подчеркивается 
контраст между плачевным положением 
грешников (ст. 1-3) и Божией работой, 
направленной на них. Тем, что за „Но” 
сразу следует „Бог”, делается ударение иа 
Его роли во всем этом абзаце, в коем Он 
является действующим субъектом. Он 
характеризуется как богатый милостью 
(см. употребление слова „богатство” по 
отношению к Божией благодати — 1:7; 
2:7, к Божисму славному наследию — 
1:18, к Христу — 3:8 ик Его славе — 3:16). 
В Септуагинте греч. словом елеос („ми- 
лость”) переводится еврейское слово хе- 
сед („верная любовь"), но в Новом Завете 
елеос понимается как „незаслуженная 
доброта” по отношению к грешникам. 
Таким образом Бог, богатый на прояв- 
ления этой незаслуженной доброты, дей- 
ствует в интересах грешников но Своей 
великой любви, которою возлюбил нас. 
Здесь существительное „любовь” (агапе) 
происходит от глагола агапао, который 
означает „искать наивысшего блага тому, 
кого любишь”. Поскольку грешники яв- 
ляются духовно мертвыми, Т.е. мертвы- 
мн для Бога, им нечем Его привлечь. 
Потому Павел и иазывает Его к ним 
любовь „великой”. 

В этой Своей любви к нам Бог сделал 
три вещи: а) нас..оживотворил со 
Христом (ст. 5); 6) „воскресилс Ним” (2:6); 
в) „посадил (нас) на небесах во Христе 
Иисусе” (ст. 6). Духовно мертвый иеве- 
рующий человек „оживотворяется” Бо- 
гом со-Христом (как отождествляемый с 
Ним; см. Кол. 2:13). Местоимение „нас” 
подразумевает нудеев и язычников (ср. с 
„мы” в Еф. 2:3-4). Претерпеть „оживот- 
зорение” или оживление — это единст- 
венный способ вступить в отиошения с 
Богом для того, кто мертв духовно, н 
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провести его через это должен Тот, Кто 
Сам-жив (Рим. 4:17). 

Бог хорошо знает, в каком состояний 
находятся грешники. О нем ясно сказано 
в Еф. 2:1-3 н снова повторяется здесь: И 
нас, мертвых пю преступлениям (ср. ст. 1). 
Возрождение Богом духовно мертвого 
человека — это акт Его милости: благо- 
датыю вы снасены. Эта мысль тщательно 
разработана Павлом н вновь звучит, как 
бы в скобках, в ст. 8. Форма прошедшего 
времени для глагола „спасены” указывает 
нато, что это постоянное состояние явля- 
ется результатом некоего действия, со- 
вершенного в прошлом. Будучи духовно 
оживотворены со Христом, верующие 
обрели спасение в прошлом и сохраня- 
ются в нем (спасении) и в настоящем. 


6. Бог воскресил их (2:6а) 


2:6а. Кроме того, что бывшие неверу- 
ющие оживотворены, они также и 
воскрешены с Ним. Речь идет о таком 
воскресении, которое конкретно сказы- 
вается в жизни. 

Состояние Христа после воскресения 
Его характеризуется новым, небывалым 
могуществом. Также и христиане, в ко- 
торых живет Христос, обретают новые, 
особые, жизнь и положение, исполненные 
силы, и это обстоятельство требует от 
верующих пересмотра их системы цен- 
ностей, как пишет об этом ап. Павел в 
Послании к Колоссянам: „Итак, если вы 
воскреслисо Христом, то ищите горнего, 
где Христос сидит одесную Бога; о гор- 
нем помышляйте, а ие о земном” (Кол. 
3:1-2). 


в. Бог посадил их... (2:66-10) 


2:66. Бог не только оживотворил и 
воскресил со Христом многих людей, 
которые были прежде неверующими, иои 
посадил (их) на небесах (ср. 1:3, 20; 2:6; 
3:10; 6:12) во Христе Инсусе. Верующие 
пребывают на небе — там, где Христос, 
— духом своим. Они ие являются более 
обычными „землянами”, но — гражда- 
нами неба (Фил. 3:20). Христос есть пре- 
вознесенный Сын Божий, они же — пре- 
вознесенные сыновья и дочери Бога. 
Действия Его по отиошению к верующим 
подобны тому, что сделал Ои по отноще- 
нию ко Христу: воскресил Его из мерт- 
вых и посадил одесную Себя на небесах 
(см. Еф. 1:20). Христос претерпел физи- 
ческую смерть (1:20), а неверующие — 
духовную (2:1-3). И тогда как Христос 


пережил физическое воскресение (1:20), 
незерующие былн оживлены н воскре- 
шены в Нем духовно (2:5-6). Христос 
пребывает в небесных сферах физическн 
(в Своем воскресшем прославленном те- 
ле— 1:20), верующие же восседаютс Ним 
на небе в духовном смысле (2:6). Та же 
самая Божия сила, что дает неверующему 
жизнь, воскрешает его и возноснт со 
Христом, действует во всякое время и в 
аерующих. 

2:7. В будущем вечном Царстае Бог 
явит всему творению премзобильное б0- 
гатство благодати Своей. Греч. слово 
ендейксетаи, переведениое как „явить”, 
употреблено в том же или схожем зна- 
чении ив Рим. 2:15; 9:17, 22; 2 Кор.8:24; 
Тит 2:10; 3:2). Оно будет явлено в тех, 
кого Он искупил. Выражение „богатство 
благодати” приводилось в связи с искуп- 
лением верующих, которым им дается 
прощение грехов (Еф. 1:7). Это „богат- 
ство благодатн” находит выражение в 
благости (в значении „доброты”) к нам 


во Христе Инсусе. Тут (под благостью- 


или добротой) подразумевается дарова- 
ние нам спасения. Главное значение греч. 
слова крестотети, переведенного как 
„благость”, — „подходящее”, „удобное”, 
„отвечающее нужде”; оно встречается в 
Рим. 2:4; 3:12 (переведено ках „добро”); 
11:22; 2 Кор. 6:6; Гал. 5:22; Кол. 3:12; Тит 
3:4. В ответ на нужду тех, кто духовно 
мертв, Божия любовьк ним выражается в 
даянии им жизни — в соответствии с 
„преизобильным богатством благодатн 
Его”, являемой в доброте к людям. 
2:8-9. В этих стихах подробнее рас- 
крывается понятие  „преизобильного 
богатства (Его) благодати” (ст. 7), кото- 
рое упомянуто ивст. 5, ио как бы в скоб- 
ках; здесь же читаем: Ибо благодатию вы 
спасены, н далее называется средство 
спасения: чрез веру. Значит, в основе 
спасения — благодать, а средством его 
является только вера (см. Рим. 3:22, 25; 
Гал. 2:16; 1 Пет. 1:5). Вера иеесть „дело”, 
„работа”, в процессе которой спасение 
можно заслужить, ибо спасение дается 
Богом даром, т.е. как дар; вера — лишь 
средство обретения этого дара. Это об- 
стоятельство апостол и подчеркивает: и 
сие не от вас, Божий дар. Вокруг слова 
„сие” (греч. тоуто) возникло немало 
споров. Одни считают, что оо относится 
к благодати, другие — что к вере, но НН 
то, ни другое неверно, хотя бы потому, 
что „сие” — местоимение среднего рода, 


м 
Ефесянам 2:7-10 


тогда как „благодать” и „вера” — суще- 
стантельные женского рода. Скорее всего 
„сне” относится к предыдущей фразе или 
абзацу в целом, как, к примеру, в Еф. 1:15 
нв 3:1. То есть оно относится к самой 
концепции спасения (2:4 8а), основани- 
ем которого является благодать, а сред- 
ством осуществлеиия — вера. Источник 
этого спасения — не в человеке („и сие не 
от вас”), но в Божией благодати, ибо оно 
есть „Божий дар”. Развитие этой мысли 
продолжается ‚в 9 стихе, где подчерки- 
вается, что дела средством спасения ие 
являются : не от дел (Рим. 3:20, 28; 4:1-5; 
11:6; Гал. 2:16; 2 Тим. 1:9; Тит. 3:5), а 
дается оно по вере (Рим. 4:5). Но раз 
никто ие может спастн самого себя соб- 
ственнымн усилиями, никто не может и 
хвалиться (ср. Рим. 3:27; 1 Кор. 1:29). 
„Хвалиться” людям можно только Гос- 
подом (1 Кор. 1:31). 


2:10. Этот стих, начинаясь с союза 
„ибо”, поясняет нам, почему спасение — 
не от человека и ие от дел его. Причина в 
том, что спасение уверовавших, как и 
сами они, — дело рук Божиих, Его тво- 
рение. Греч. поиема, переведенное на рус- 
ский язык как „творение”, встречается 
только здесь и в Рим. 1:20; обычно это 
слово употреблялось по отношению к 
произведениям искусства. Там, где в Еф. 
2:9 говорится о человеческих делах, 
употреблено другое слово — ергон. Ве- 
рующие есть как бы произведеиие Божн- 
его искусства, потому что они созданы 
Им (дело посильиое лишь Богу) во 
Христе Иисусе (см. „во Христе Иисусе” в 
ст. 6-7). Цель создания или сотворения их 
состояла втом, чтобы онн делали добрые 
дела. Сотворить то, что сотворил Бог, 
посредством добрых дел — невозможно, 
однако, добрые дела должны стать ре- 
зультатом того, что сотворено Им (см. 
Тит. 2:14; 3:8). „.предвазначил нам ис- 
полнять в греч. оригинале звучит так: „с 
тем, чтобы мы могли ходить в них (т.е. в 
„делах, которые..”). Таким образом цель 
Богазаключаласьне втом, чтобымы „делали” 
добрые дела, но втом, чтобы мы „ходили 
в них”. Другими словами, Бог пригото- 
вил для верующих „трону добрых дел”, 
соверщаемых Им в них и через них — по 
мере того, как они верою следуют этой 
тропой. То есть не мы совершаем дела 
для Бога, а Он совершает Свою работу в 
верующих и через них (ср. Фил. 2:13). Об 
этой „тропе добрых дел” речь идет в 4-6 
главах Послания к Ефесянам. 
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Ефесянам 2:11-13 


Итак, в Еф. 2:1—10 показано, что, 
хотя люди были духовно мертвы и за- 


служивали лишь гнева Божия, Богввели- 


кой Бго милости позаботился о спасении 
их во вере. Верующие являются Божиим 
творением, в котором и через которое Он 
совершает добрые дела. 


Д. Новое положение верующих в теле 
Христовом (2:11-22) 


Никто из людей, получивших мило- 
стивое спасение Божие, не оставлен в 
одиночестве, но все они образуют единое 
целое в союзе с другими верующими. В 
Еф. 2:11-22 ап. Павел подробно говорит 
об этом союзе спасенных иудеев н языч- 
ников, объединенных в Церкви, которая 
есть тело Христово (см. 1:22-23) 


1. КОНСТАТАЦИЯ ЕДИНСТВА (2-11-13) 
а. Об отчуждении в прошлом (2:11-12) 


2:11. Этот раздел Павел начинает со 
строго и выразительно звучащего Итак, 
желая привлечь внимание ефесян к тому 
незавидному положению, в каком они 
находились прежде, чем вступили в об- 
щение с Богом. Апостол призывает их 
помнить, что...некогда (до их обраще- 
ння) они, будучи язычниками по рожде- 
нию, именовались иудеями 
ными. Иудеи, обрезанные физически 
(плотским обрезанием), презирали всех 
не-евреев, и эта кличка — „необрезанные” 
звучала в их устах пренебрежительно. 
Упомянутое физическое различие между 
евреямн и язычниками сказывалось во 
всех областях их жизни, обусловливая 
наличие иепреодолимого социального н 
духовного барьера между ними. 

2:12. Отсутствие внешнего знака обре- 
зания означало для язычников и непрн- 
частность их к тем пяти важным преиму- 
ществам, которые Бог дал Израилю. 

Во-первых, они былн без Христа, и не 
только в личном плане (что было верно и 
для многих евреев), но и в том смысле, 
что как народы не нмели надежды на 
приход Мессии. 

Во-вторых, они были отчуждены от 
общества израильского, т. е. не былин 
гражданами теократического государст- 
ва Израиль (ср. Рим. 9:4). Слово „отчуж- 
дены” означает „отделены”. В Новом За- 
вете оно встречается еще дважды (Еф. 
4:18 и Кол. 1:21). Хотя некоторые из 
язычников н обращались в иудаизм (ста- 
новились прозелитами), в целом оии ие 


` 


допускались в общество иудееи, были 
отчуждены от него. 

В-третьих, они были чужды заветов 
обетования (ср. Еф. 3:6). Другими сло- 
вами, онн небыли соучастниками заветов 
с Богом н, значит, не имели надежды иа 
будущую славу н будущие благослове- 
ния, какую имел Израиль. Под „заве- 
тами” Израиля с Богом, в рамках кото- 
рых евреи получили ряд обетований от 
Него, понимались завет с Авраамом 
(Быт. 12:1-3; 15:18-21; 17:1-8), Палестин- 
ский завет (Втор. 28—30), завет с Да- 
видом (2 Цар. 7:16; Пс. 88:1-4) н Новый 
Завет (Иер. 31:31-34; Иез. 36:24-30). Все 
эти заветы — содержавшие „обещание” 
Мессии и благословений через Него — 
гарантировали Израилю существование 
в веках как народу, обладание землей, 
приход Царя н духовные благословения. 

В-четвертых, язычники не имели на- 
дежды в том смысле, что, в отличие от 
израильтян, они ие ожидали прихода 
Мессии-Избавителя и наступления мес- 
сианского века. 

В-пятых, они были безбожники в 
мире (т. е. были отделены от Бога). Итак, 
положение язычников было отчаянным: в 
их существовании не было смысла, а в 
жнзни — четкого направления; они не 
имели ни надежды, ни цели. 


6. Нынешнее единство (2:13) 


2:13. А теперь во Христе Иисусе — 
этимн словами подчеркивается контраст 
как во времени („„некогда” н „теперь”), так 
н в положенин („без Христа” — ст. 12 н 
„во Христе Иисусе” — ст. 13). Язычники, 
бывшие некогда далеко (ср. ст. 17) нот 
Бога и от иудеев (ст. 12), стали близки 
Кровию Христовою (ср. ст. 1:7). То есть 
благодаря жертвенной смерти Иисуса 
Христа они приблизилнсь н к Богу нк 
Израилю. Грех отделяет людей от Бога, 
и только силою Христова искупления 
барьер греха может быть устранен. 


2. ОБЪЯСНЕНИЕ ЕДИНСТВА {2:14—18) 


Констатировав факт объединения 
язычников н иудеев (ст. 13), Павел пере- 
ходит затем к объяснению того, что это 


означало на практике. Темой этого раз- 
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дела служат две вещи: установление мира 
между верующими нз язычников н иу- 
десв, и установление мнра между Богом и 
теми, кто веруют в Него. 


а. Заявление о мире (2:14-16) 


2:14. Христос Сам есть мир между 
уаеровавшими иудеями и язычниками, 
соделавший из обоих (из двух человече- 
ских групп) одно и разрушивший стояв- 
шую посреди преграду (в греч. тексте — 
„разделявшую их стену вражды”). Три 
раза в трех стнхах (14. 15, 17) находим 
здесь слово „мир“. Но поводу „преграды“ 
(.стеиы”“) предлагались различные тол- 
кования. Некоторые видели тут намек на 
стену, которая на территории Иеру- 
салимского храма отделяла „двор языч- 
ников” от „двора нудеев”". Однако при- 
нять такую точку зрения трудио по двум 
причинам: во-первых, Павел ничего не 
говорит тут о храме, а, во-вторых, упо- 
мянутая стена все еще существовала в то 
время, когда апостол обращался к ефе- 
сянам с посланием. Другие считают, что 
под „стеной“ („преградой“) Павел подра- 
зумевал завесу в Иерусалимском храме, 
отделявшую „Святое-святых“” от осталь- 
ного помещения. Но то все-таки была 
завеса, а не стена. Третьн полагают, что 
речь илет об „ограде“ (образно выража- 
ясь) вокруг закона, о чем упоминали по- 
рой некоторые раввнны. Но они подра- 
зумевали „ограждение“ (в смысле защи- 
ты) закона, а не вражду, подразумевае- 
мую тут. На основании грамматического 
анализа греческой фразы можно сказать, 
что под „разделяющей преградой" апос- 
тол понимал не физический, а духовный 
барьер, т.е. вражду между иудеямн н 
язычннкамн, разделявшую нх. Но коль 
скоро Хрнстос „убил эту вражду” (см.ст. 
16), неприязни между ними должен был 
прийти конец. 

2:15-16. В этих стихах Павел объяс- 
няет, как и почему этой вражде был по- 
ложен конец. Она иссякла по причине 
смерти Христа (два последннх слова во 
фразе упразднив вражду Плотию Своею 
указывают на Его фнзическую смерть; ср. 
Кол. 1:22). Свонм же учением Господь 
„упразднил” закон, т. е. сделал его не- 
действительным для верующих. Иуден 
н язычники потому н враждовалн между 
собой, что первые стремились нсполнять 
заповеди и постановления закона (см. 
Кол. 2:14, 21-23), тогда как вторые были 
вовсе этому чужды. Принципиальное это 
различне н обращалось стеною (.прегра- 
дой”), разделявшей их. Но теперь, когда 
закон утратил силу („Христос есть конец 
закона” — Рим. 10:4), не осталось причин 
для вражды между иудеями н язычии- 
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камн. Заметим, что в некоторых перево- 
дях стиха 15 между словамн „вражда” и 
„закон” как бы стоит знак равенства (со- 
юза „а”, имеющегося в русском тексте, в 
оригинале иет, а в английской Библии 
отсутствует слово „учение”), но эти пере- 
воды — неверны, потому что закон был 
не синонимом вражды, а ее причиной. 

Полагая конец вражде, Христос пре- 
следовал две цели. Дабы из двух создать 
в Себе Самом одного иового человека, 
устрояя мир. Это было первой целью. 
Слово „новый” (каинон) означает новый 
по содержанию илн по качеству, а не по 
времени (что звучало бы как неос). Этот 
„новый человек” (Еф. 2:15) илн „новое 
человечество" назван также „одним те- 
лом” (ст.16), каковое есть Церковь. В 
Церкви язычники не становятся иудеямн, 
а иуден не становятся язычниками, нон те 
н другие делаются христианами — новой 
реальностью, новым единым организ- 
мом. 

Второй целью, с которой Христос 
устранил вражду, было в одном теле 
примирить обоих (нудеев и язычников) с 
Богом (ср. 3:6). Это примнренне совер- 
шено было посредством креста, на кото- 
ром Христос убил вражду между людьми 
н Богом. Будучи Сам убит на кресте, Он, в 
Свою очередь, убил на нем вражду, раз- 
делявшую иудео-языческий мир. В Еф. 
2:14 речь идет о примирении между увс- 
ровавшими иудеямн и язычниками, а в 
стихе 16 — о примнрении между людьми 
н Богом. О примирении (как об устра- 
неиии вражды) между человеком иБогом 
апостол говорит и в других посланиях 
(Рим. 5:10: 2 Кор. 5:18-20; Кол. 1:20). 


6. Провозглашение мира (2:17-18) 


2:17-18. Союз „и”, стоящий в начале 
стиха, связывает его со стихом 14. 
Христос не только является „нашим мн- 
ром” (ст. 14), Он, кроме того, н благове- 
ствовал мир. Когда же ои это делал? 
Очевидно, слова Павла скорее относятся 
к благовествованию мира апостолами, 
чем Самим Хрнстом — ведь Спаситель 
проповедывал почти исключительно иу- 
деям (Мат. 10:5-6; 15:24-27). Затем: речь 
тут идет скорее о проповеди мира на 
основании жертвеииой смертн Иисуса, 
чем о проповеди его на протяжении зем- 
ной жизни Господа. Мир проповедан был 
как дальним (ср. Еф. 2:13), т.е. язычникам 
(которые были без Христа, отчужденные 
от Израиля и от заветов Божиих, ст. 12), 
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так н близким, аименио иудеям (которые 
имели „заветы обетования”, ст. 12). 

В результате провозглашения мира 
(„устроения мира” в ст. 15) верующие из 
иудеев и из язычников обретают доступк 
Отцу в одном Духе (ср. 1 Кор. 12:13). 
Слово „доступ” может означать „пред- 
ставленис” в том смысле, что Христос 
„представил” Отцу верующих в Него. 
Одиако лучше понимать его так, что 
Христос дает уверовавшим доступ к 
Отцу. Соответствующее греческое слово 
просагоген встречаем в Новом Заветееще 
дважды — в Рим. 5:2 ив Еф. 3:12. Здесь, 
как н неоднократно в этом послании, мы 
видим работу всей Троицы. Павел гово- 
рит о доступе верующих к Отцу в Духе 
Святем благодаря смертн на Голгофе 
Иисуса Христа. 

Четырежды в той илн иной форме 
апостол подчеркивает в 2:14-18, что 
„обои” (иудеи и язычники) сталн теперь 
одним: 1) из. ‚обонх” создано „одио” (ст. 
14); 2) „один новый человек” создан „из 
двух” (ст. 15); 3) „в одиом теле” „обон” 
примирены (ст. 16) и 4) „и те н другие” 
имеют „доступ...в одиом Духе” (ст. 18). 
Невозможно выразить яснее мысль о 
том, что прежняя вражда вытеснена но- 
вым единством. 


3. ПОСЛЕДСТВИЯ ЕДИНСТВА (2:19-22) 


Сообщив о единстве верующих из иу- 
деев и язычников и-дав ему объяснение, 
Павел описывает затем его последствия. 


а. Новые взаимоотношения как факт 
(2:19) 

2:19. Итак вы (уверовавшне язычники) 
уже не чужие (ср. ст. 12) и не пришельцы. 
Ибо, уверовав, язычиики етали сограж- 
данами святым и своими Богу. Оии 
вощли в число искупленных людей всех 
времен, начиная от Адама. Это, одиако, 
не означаст, что Церковь иаследует обе- 
тования, данные Израилю. Не означает 
по трем причинам: 1) в данном контексте 
Павел говорит об „одном новом чело- 
веке” (ст. 15) и об „одиом теле” (ст. 16). Но 
не потому, что язычники стали частью 
Израиля, а потому, что верующие — как 
иудеи, так и язычники — составили одно 
новое „человечество”. 2) Апостол не 
случайно говорит, что язычникн стали 
„согражданами святым” н „своими Богу” 
(ст. 19), ие употребляя при этом слова 
„Израиль“. Если бы он имел в виду, что 
„Израилем” становится Церковь, то ска- 


зал бы об этом, упомянув оба этн чело- 
веческих сообщества, как сделал это в ст. 
11. 3) Павел поясияет, что эти новые 
изаимоотношения „утверждены на осно- 
ванин Апостолов и пророков, имея Са- 
мого Иисуса Христа краеугольным кам- 
нем” (ст. 20). Начало тому, о чем он 
говорит, было положено ие в ветхозавет- 
ные времена, а в день Пятидесятницы. 
Да, уверовав, язычники сделались частью 
нскупленных всех веков (ст. 19), но не- 
сомненно и то, что в „одиого нового 
человека” оин сталн объединяться с уве- 
ровавшими иудеями тогда, когда в день 
Пятидесятницы было положено начало 
Церкви. 


6. Учреждение нового в действии 
(2:20-22) 


Павел представляет иам Церковь как 
некое грандиозное здание, святой храм; в 
котором обитает Бог. Этот образ Бога, 
обнтающего в храме; взят из Ветхого 
Завета. Апостол говорнт о закладке 
„фундамеита” (ст.20), о сооружении „зда- 
ння” (ст.21) н о функционнрованин его 
(ст. 22). 

2:20. Вначале ои опнсывает фунда- 
мент здания. Верующие из язычников 


потому стали „согражданами святым”. 


(ст. 19), что они были утверждены на 
основании Апостолов и пророков. Тут 
имеются в виду не встхозаветные, а ново- 
заветные „пророки”. Само это слово 
„пророки” как здесь, так и в 3:5 и 4:11, 
следует за словом „апостолы”. Речь идет 
о людях, получивших откровение тайны 
Церкви в нынешнем веке — той тайны, 
которая в прошлые века, т.е. в ветхоза- 
ветное время (3:5), была от людей 
сокрыта. 

„Апостолы и пророки” могут быть 
названы „основанием” — в том смысле, 
что они: адзаложили его, или 6) сами 
являются (что представляется более вер- 
ным) этим основанием. Тогда начало 20 
стиха можно было бы прочесть так: „бу- 
дучи утверждены на основании, состав- 
леииом Апостолами ипророками”. Такое 
понимание согласуется с 4:11, откудасле- 
дует, что апостолы и пророки были ода- 
реннымн людьми, данными Церкви в 
качестве ее основания. „Вписывается” оно 
н в данный контекст, где сказано, что 
определяющей частью основания явля- 
ется Сам Иисус Христос, который назван 
тут краеугольным камнем. В древней 
строительной практике краеугольный 


336 


камень закладывался очень тщательно. 
Это было крайне важно, так как по нему 
бывало сорнентировано все здание. Что 
же касается основания Церкви, т. е. апо- 
столов и пророков, то им необходимо 
было строго равняться на Христа. Ибо на 
этом основании „устроялись” все осталь- 
ные верующие, соразмеряя свои жнзии 
со Христом. 

2:21. Затем Павел переходит к теме 
сооружения здания. В Христе все здание, 
слагаясь стройно... Греч. причастне си- 
нармологоумене, переведеииое как „сла- 
> гаясь стройно” (оно же употреблено в Еф. 
‚ 4:16 и больше не встречается нн разу), 
умевает цельную, хотя, возможно, 
“^^ и состоящую из многих „камней“, часть 
’ здания, возвышающуюся над фундамен- 
том. Этим причастием подчеркивается, 
что разные составляющиечасти искусно 
 пригнаны друг к другу, а не просто уло- 
„ жены как придется. 


Итак, часть здания (или „стены” его), 
поднимающаяся над фундаментом, воз- 
растает (греч. время указывает тут на 
продолжающесся действие) в святой 
храм в Господе. Это означает, что Цер- 
 ковь является живым организмом, .ра- 
стущим по мере того, как присоединяют- 
ся кней все новые и новые верующие (ср. 
Еф. 4-15-16; 1 Пет. 2:5). Верующие иудсин 
язычники „соединяются” в этот единый 
‚ организм, названный „святым храмом” 
‚ (ср. с „новым человеком” в Еф. 2:15 нс 
„одним телом” в ст. 16). Греч. наос 
`(„храм”) всегда относится к собствеиио, 
зданию Иерусалимского храма, а не ко 
всему его комплексу, включая открытые 
дворы (гиерон). 

2:12. Далее апостол говорит о „функ- 
ционировании” храма. Сооружаяего, Бог 
‘помещает в это духовное „строение“ ве- 
щего за верующим — как бы „встра- 

их в него, что н передано словом 
шетесь. Назначение храма — сде- 
ься жилищем Божиим. В Ветхом За- 
слава Господня наполняла храм, н 
© означало, что Бог находился среди 
‘дей. В наше время Бог обитает в Сво- 
новом храме, сооружениом не нз нео- 
ышевлениого строительного материала, 
из живых людей, верующих во Христа. 
г Духом Святым живет в каждом нз 
(см. Иоан. 14:17; Рим. 5:5; 8:9, И; 
Кор. 2:12; Гал. 3:2; 4:6; 1 Иоан. 3:24; 
13), и вэтом смысле каждый верующий 
вится „храмом” (1 Кор. 6:19). Од- 
в Еф. 2:21-22 речь идет о храме — как 
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месте обитания Святого Духа — состав- 
ленном всемн хрнстианамн сообща 
(1 Кор. 3:16; 2 Кор. 6:16) — как иудеями, 
так н язычникамн. 

Заключительная мысль Павла в том, 
что, хотя прежде язычники и былн от- 
чуждены от Бога, теперь они составили 
одиого „нового человека” с верующими 
иудеями. И этот новый организм подобен 
храму, возведенному на апостолах и 
пророках, краеугольным камнем которо- 
го является сам Христос; в этом храме 
посредством Своего Святого Духа н оби- 
тает ныне Бог. 


Е. Возвещение Павлом тайны Божией 
(3:1-13) 

Покончив с вопросом объединения 
верующих иудеев н язычников в Церковь 
Христову (2:1 1-22), апостол как будто бы 
намеревался вознести Богу молитву за 
них; внезапно он, одиако, останавлива- 
ется посреди фразы (в конце 3:1) н обра- 
щается к теме тайны Христовой. Он рас- 
крывает эту тайну и говорит о своей 
ответствениости за возвещение ее. А за- 
тем, начиная с 14 стиха, возобновляет 
прерванную молитву. 


1. ВСТУПЛЕНИЕ (3:1) 


3:1. Слова для сего-то (ст. 14 начина- 

етсясних же) обращают читателей ктому, 
что было сказано в 2:21-22, — относи- 

тельно возведения верующих (иудеев н 
язычников) на иский новый уровень су- 
ществования. Но в более общем плане 
онн возвращают нас ко всей первой частн 
Послания, где Павел ведет речь о мило- 
сти Божией к язычникам. Говоря: я Павел 
сделался узником Инсуса Христа за вас 
язычников, апостол имел в виду свое 
гпоремное заключение в Риме — за слу- 
жение Христу (Еф. 4:1; 2 Тим. 1:8; Филим 

1,9), а более конкретно — за то, что он 
был апостолом язычников (2. Тим. 1:11- 
12). По причине своего преданного отно- 
шения к служению, которое Бог поручил 
емусреди „необрезанных” (Еф. 3:2), Павел 
вызвал ожесточенную неприязнь ксебе со 
стороны нудеев. Результатом ее были 
нападки на него в Иерусалиме, и она же 
привела его на суд власть имущих в 
Кесарнн н Риме. 


2. ТАЙНА (3:2-6) 
а. Служение Божией благодати (3:2) 
3:2. Прервав на середине свое преды- 
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дущее предложение (ст.1; в греч. и англ. 
текстах оно неоканчивается точкой, как в 
русской Библии), Павел приступаст к 
развитию иной мысли в новом длинном 
предложении, которое в греческом орн- 
гинале оканчивается в ст. 13 (это — одно 
из восьми длинных предложений в Нос- 
ланин к Ефссянам — см. ком. на Еф. 1:13- 
14). Это условное предложение, начина- 
ющееся с Как вы слышали (3:2); апостол 
был уверен в том, что ефесяне знали о 
возложенной на него ответственности, и 
теперь ои говорит о ней подробнее. Павел 
пишет о домостроительстве благодати 
Божией, данной ему (ст. 2), и заключает 
предложение просьбой к ефесянам не 
унывать при мысли о его заточении в 
Риме (ст.13). В стихах 3-12 он излагает 
подробности своего благовестия и слу- 
жения. Слово „домостроительство” (ой- 
кономия — ср. ст. 9) имеет значение 
„управления”, „распоряжения“, точнее 
— „доверения” управления чем—то (в 
1 Кор. 9:17 это слово переведено как „вве- 
ренное мне служение”, а в Кол 1:25 — как 
„во  домостроительству,  вверенному 
мне”). Смысл сказанного в этом стихе 
(подробнее это развивается в 3:6-8) втом, 
что Павел должен был служить благо- 
дати Божией, распространяя благовестие 
Его (и отвечая за это распространение). 
Благодать, служителем которой он при- 
зван был быть, дана была ему для воз- 
вещения сс язычникам, в частности, и 
ефесянам (ст. 1 — „за вас”), потому что 
Павел был апостолом язычников (Гал. 
2:7; Еф. 3:8). 


б. Откровение тайны (3:3-5) 

3:3. Потому что, с которого начина- 
ется этот стих, подтверждает, что тайной 
является „благодать“, о которой упомя- 
нутов ст. 2. Но о содержании тайны (или 
истины ранее неизвестной) не говорится 
вплоть до 6 стиха. Самому Павлу оно 
сделалось известным чрез откровение, н 
он уже вкратце писал об этом не в ном 
каком-то послании, а в этом же 
(в 2:11-22). 

3:4. Верующие в Ефесе могли усмот- 
реть разумение (синесин; ср. Кол. 1:9; 2:2) 
Павлом тайны Христовой (ср. Кол. 1:27; 
2:2), читая то, что он написал о ией выше. 
Дальнейшие слова апостола (Еф. 3:5-6) 
еще более свидетельствуют о понимании 
им вверенной ему тайны. Своим „разу- 
мением” он был, однако, обязан не соб- 


ственной сообразительности, а открове- 
нию Божию. 

3:5. И вот он говорит о времени ра- 
скрытия этой тайны. Она не была воз- 
вещеня прежним поколениям сынов че- 
ловеческих, как ныне открыта... Это ут- 
верждение породило некоторое разно- 
мыслие среди изучающих Библию. 

. Проблема упирается в короткое слово 
„как” (хос). Некоторые усматривают 
здесь „сравнение степени”, понимая упо- 
мянутое слово в том смысле, что тайна, о 
которой идет речь, частично была откры- 
та еще в Ветхом Завете, но полностью 
только тенерь, в век Церкви. То есть идея 
стиха в том, что в прошлом Бог не 
открыл эту тайну до такой степени, как в 
настоящее время. Другие же восприни- 
мают наречие „как” в том значении, что в 
ветхозаветное время тайна ие была от- 
крыта вовсе, и что впервые откровение ее 
совершилось в дни Нового Завета. 

В пользу второй точкизрения говорят 
пять соображений: 1} Хотя наречие „как” 
чаще употребляется в сравнительных 
оборотах, каковой видится и здесь сто- 
ронникам первой точки зрения, употреб- 
ляют его и в „описательном” смысле; к 
примеру, в Деян. 2:15 Петр говорит об 
учениках: „Они ие пьяны, как вы дума- 
ете..” 

2) На то, что тайна эта была ранее 
скрыта, указывает сам контекст (Еф.З:9). 

3) В параллельном месте — в Кол. 1:26 
— слова „как” нет, но недвусмысленно 
говорится об этой же тайне как о „...со- 
крытой от веков и родов, ныне же от- 
крытой святым Его”. 

4) Функция иаречия времени „ныне” 
{нан) согласуется тут — в противопо- 
ставлении одиого времеии другому — с 
таковой в Кол. 1:26. В прошлом эта тайна 
ие была известна, но „ныне” она открыта. 
Подтверждению этой мыслислужит то же 
наречие времени ман, как употреблено 
оно в Еф. 3:10: „Дабы...многоразличная 
премудрость Божия (которая до поры 
тоже оставалась тайной) „ныне”стала из- 
вестна „начальствам и властям на небе- 
сах”. Но если и небожители не знали об 
этой тайне в ветхозаветные времена, как 
могли знать ее люди? Коль скоро власт- 
ям небесным стала она „известною через 
Церковь” (которая не существовала до 
дня Пятидесятницы), ясно, что нлюди до 
этого не были осведомлены о ней. 

5) Само по себе слово „открыта” под- 
разумевает „закрытость” прежде или 
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„скрытость” того, что теперь открыто. 
Следовательно, неверно думать, будто 
„тайна Христова” частично уже была от- 
крыта в Ветхом Завете. 

Те, кто придерживаются первой точки 
зрения, ссылаются на такие места, как Ис. 
21-4 н 61:5-6, из. которых следует, что 
язычники получат Божии благословения, 
нарядус Израилем. Однако там речь идет 
о Тысячелетнем Царстве, а ие о том, что 
язычники и иудеи сообща образуют 
Церковь и в этом смысле составят „одио 
тело”. 

Эта тайна была открыта Духом (см. 
Еф. 2:22) Апостолам Его в пророкам (ср. 
2:20; 4:11). Выдвигали мысль, что оиа 


была открыта ап. Павлу, однако, в Еф. 3:5 , 


ясно говорится, что тайна была открыта 
многим апостолам и пророкам; Павел же 
был в их числе — тех, кому надлежало 
„возвещать” ее. 


в. Характер и содержание тайны (3:6) 


3:6. Павел излагает теперь сущность 
тайны. Трояко определяет он уверовав- 
ших язычников вместе с уверовавшнмн 
иудеями как а)сонаследников Божиих б0- 
гатств (см. 1:3—14), 6) составляющих 
одно тело (ср. 2:16) н в)сопричастников 
обетования Его (т. е. обещания о при- 
шествии Мессии; ср. Еф. 2:12 и Кол. 3:29) 
во Христе Иисусе (см. вком. на Еф. 2:19 и 
3:5 о вззимоотношениях Церквн н 
Израиля). 

Таким образом „тайна” — это не неч- 
то таинственное, но некая духовная свя- 
щениая нстина, сокрытая от людей 
прошлых веков н открытая ныне. Откро- 
вение ее совершается посредством благо- 
вествования; а состоит она в том, что 
верующие нудеи и язычники составляют 
одно тело. Тайна, следовательно, не в 
том, что язычиикн могут спастись, — об 
этом говорилось и в Ветхом Завете, а в 
объединении верующих нудсев и языч- 
ников. Концепция эта имела револю- 
ционное значение как для тех, так и для 
других! 


3. СЛУЖЕНИЕ (3-17-12) 


Дав пояснение относительно тайны 
(ст. 2-6), Павел переходит к вопросу 
своего служения по возвещению этой 
тайны язычникам. 


а. Определение Павла на служение 
(3:7-8а) 


3:7-8а. Которого (т.е. благовествова- 


Ефесянам 3:6-12 


ния) служителем сделался я, — пишет 
апостол (ср. Кол. 1:23). Не идею подчи- 
ненности выражает слово „ с 
(дмаконос), как выражает ее слово дулос 
(с„раб”), а идею выполнения порученного 
дела (ср. со „служителями” в Иоан. 2:5, 
9). Это служение возможно благодаря 
дару благодати Божией (ср. Еф. 3:2), дан- 
ной Павлу действием силы Его (ср. Еф. 
1:19; Кол. 1:29). В греч. подлиннике более 
четко выражена мысль, что на служение 
свое Павел был подвигнут именно этим 
„даром благодати Божией” и что про- 
должалось оно „действием (енергейан) 
силы (динамеос) Его”. Ответное служе- 
ние этой благодати — силою Божией, а не 
своею собствеиною —- и составляло за- 
дачу Павла, хотя он н считал себя ва- 
именьшим из всех святых (ср. Еф. 1:1, 
15), что говорит о глубоком смирении 
апостола перед лицом несравненной в 
щедрости ее Божией благодати. 


6. Сущность служения (3:86-9) 


3:86-9. Две функции исполнял Павел в 
этом служении. Во-первых, ему надле- 
жало благовествовать язычникам немс- 
следимое богатство Христово. А во-вто- 
рых, — открыть всем, в чем состомт 
домостронтельство тайны. Хотя служил 
он и иудеям, и язычникам (ср. ком. на 
Деян. 9:15), особое назначение его состо- 
яло в том, чтобы быть „апостолом языч- 
ников” (Рим. 11:13; Гал. 1:16; 2:7-8). 

Кос-что язычники могли знать о бо- 
гатстве Христовых благословений (ср. 
„богатство благодатн Божией” в Еф. 1:7; 
2:7 н „богатство” Его милости в Еф. 2:4). 
Однако ненесследимое (здесь внексични- 
астон — букв. „неподдающееся про- 
слеживанию"; встречастся только тут ив 
Рим. 11:33) это богатство полностью не 
может вместиться в человеческое созна- 
ние. Павел должен был раскрывать всем, 
а не только ефесянам (ср. Еф.3:2), этот 
основанный на благодати характер уп- 
равления (по-русски „домостроитель- 
ство") Богом тем, что составляло Его 
священный секрет (см. ст.3-4, 6). Секрет 
этот или тайна сокрыта в Боге (ср. ст.5), 
Творце вселениой. Еще до создания Им 
всего сущего Бог имел в виду это чудес- 
ное дело — как часть Своего плана от 
вечности (см. 1:4, 11). 


в. Цель служения (3:10-12) 


3:10-12. Цель служения Павла сфор- 
мулирована им так: дабы ныне содела- 
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Ефесянам 3:13-15 


лась известною чрез Церковь начальст- 
вам и властям на небесах многоразлич- 
ная премудрость Божия. В классическом 
древнегреческом языке слово полипойки- 
лос („многоразличная”) обычно приме- 
нялось к богатству цветника илн к много- 
цветью узора (слово одного с иим корня, 
по-русскн тоже переданное как „много- 
различной”, встречаем в 1 Пет. 4:10). О 
„многоразличной премудрости Божией” 
здесь говорится не применительно к 
факту искупления, но как о проявившейся 
в учреждении новых взаимоотношений 
между верующимн иудеями и язычника- 
ми, которые объединились в „одио тело”. 
Средством приведения этой премудрости 
в действие или осуществления ее на прак- 
тике сделалась Церковь; а возвещалась 
она нячальствам и властям на небесах 
(ср. Еф. 1:3) — имеются в виду как доб- 
рые, так и злые ангелы, что следует, в 
частности, нз Еф. 6:12 (ср. 1:21). Наблю- 
дая за созданнем Церкви, в которой объ- 
единяются иуден н язычники, небожители 
не могут не принять это как свидетель- 
ство Божией мудрости. 

Эта тайна — заключавшаяся в объе- 
динемии тех и других в „одно тело” (3:6) 
— была открыта апостолам и пророкам 
(ст. 5), и ее-то’ провозглашал Павел (ст. 
7-9). Провозглашал с тем, чтобы про- 
демонстрировать ангелам премудрость 
Божию в ее „многоразличии”. Весь этот 
план соответствовал Его предвечному 
определению (илн цели), которое Он 
исполнил во Христе Инсусе Господе на- 
шем (ст.111). Это может означать, что Бог 
и ныне осуществляет Свою упомянутую 
цель, либо, что она уже осуществлена Им 
около 2000 лет назад. Вторая точка зре- 
ния предпочтительнее, поскольку а) гла- 
гол „исполнять” стоит в прошедшем вре- 
мени и 6) объединение верующих иудеев 
и язычников в „одно тело” оказалось 
возможным в результате смерти Иисуса 
Христа. 

Чрез веру в Христа христиане имеют 
дерзновение (ср. Евр. 3:6; 4:16; 10:19) и 
надежный доступ (ср.Еф. 2:18; Рим. 5:2) к 
Богу. И хотя предвечное Божественное 
определение нсполнилось во Христе око- 
ло двух тысячелетий назад, христиане и 
сегодня сохраняют право на смелое 
(-дерзновениое”) н уверенное („надеж- 
ное”) обращение („„доступ”) к Богу. 


4. УВЕЩАНИЕ (3:13) 
3:13. В греческом тексте этот стих за- 
вершает длинное предложение, начатое в 
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стихе 2. Еслн Ефесяне в самом деле пони- 
малн значение того факта, что Павлу 
поручено было „домостроительство бла- 
годати..." (см. ст. 2), другими словамн, — 


`формнрование Церквн с привлечением в 


нее язычинков, то им не следовало уны- 
вать по причине его скорбей, переноси- 
мых ради них. Ибо его страдания были 
иаправлены на нх благо и оборачивалнсь 
славою для них. Ведь еслн бы апостол не 
возвещал язычникам благодё®ь Божию и 
доверенную ему тайну Божнего домо- 
стронтельства, то нуден не питали бы к 
нему ненависти н он иебыл бы заключен в 
тюрьму. Его проповедь несла спасение 
язычникам, но она же навлекала на него 
гнев со стороны нудесв. Вместе с тем 
многие из них становились членамн Цер- 
квн, т.е. тела Христова, н такнм образом 
входили в славу Его. 


Ж. Молитва об укреплении любви _ 
(3:14-21) | 


Констатировав, что верующие из 
язычников составляют теперь „одиого 
нового человека” (2:15), т.е. „тело 
Христово”, Павел возносит молитву о 
том, чтобы это их единство являло себя 
на практике. Его желание в том, чтобы 
верующие воистииу познали и ощутили 
на себе Христову любовь и в результате 
обрели способность проявлять ее по от- 
ношению друг к другу. 


1. ПОДХОД К МОЛИТВЕ (3:14-15) 


3:14-15. Ст. 14-19 составляют в гре- 
ческом подлиннике еще одио длинное 
предложение в этом послании (см. ком. 
на 1:13-14). Выражение Для сего, будучи 
употреблено в 1 ст., когда Павел соби- 
рался приступить к молитве, здесь по- 
вторяется. Он тогда, не окончив начатого 
предложения, перешел к объяснению 
тайны тела Христова и смысла своего 
служения по возвещению этой тайны. 

Преклонение Павлом колен соответ- 
ствует одиому нз положений тела при 
молнтве (которую можно возиосить не 
только на колеиях, но н стоя, либо про- 
стершись инц), как это видно из Писаний. 
Выражение от которого именуется вся- 
кое отечество (по-английскн „всякое 
отечество" передано как „вся Его семья”) 
озиачает, что все твореине, включая ан- 
гелов н людей, составляет одну семью, 
Отцом которой является Бог. Здесь, 
правда, возникают проблемы как грам- 
матнческого характера ( ибо в греческом 


тексте местоимение „Его” отсутствует), 
так и богословского. (Автор этого ком- 
ментарня полагает, что лучше поэтому — 
с обеих точек зрения — перевести эту 
фразу как „от Которого... всякая семья”, 
т.е. близко к русскому варианту: „от Ко- 
торого ... всякое отечество). Павел не, 
имел, по-видимому, в виду, что Бог явля- 
ется Отцом всех и каждого, ио скорее — 
что Онесть прообраз всякого отцовства. 
Само это понятие „Отец” происходит от 
Бога, а не от человека. Он есть первый 
Отец, Единственный, чье отцовство — 
„непроизводио”. Поэтому-то каждая че- 
ловеческая семья именуется (или берет 
свое имя) от Него, т.е. существует как 
семья, имеющая отца, благодаря Ему. 
Этому Отцу и возносит молитву Павел. 


2. СОДЕРЖАНИЕ МОЛИТВЫ (3:16-19) 


Хотя предложение в целом начинает- 
ся стихом 14 и заканчивается стихом 19, 
сама просьба, содержащаяся в ней, изла- 
гается, начиная с 16 стиха: лийь об одном 
просит Павел в этой молитве. 


а) Об укреплении во внутреннем 
человеке (3:16-17) 


3:16-17. Первая часть просьбы Павлав 
том, чтобы Бог по богатству славы Своей 
(ср. 1:7, 18; 2:4, 7; 3:8) дал верующим 
крепко утвердиться (кратаиофенаи — 
„быть достаточно сильным, чтобы пре- 
одолеть сопротивление" — слова того же 
кория находим в 1:19 ив 6:10) Духом Его 
в их внутреннем человеке (т. е. в наисок- 
ровеннейшей глубине их человеческой 
личности). В результате этого Христос по 
вере их сможет вселиться в сердца их, 
т. е. опять-таки в сокровенные глубнны 
личности каждого из них. Слово „все- 
литься” подразумевает не начальиое 
вхождение Христа в верующего человека 
в момент его обращения, а скорее жела- 
ние, чтобы Господь мог „обрести в нем 
дом”, иначе говоря, глубоко укорениться 
в его жизни. Верующие должны позво- 
лить Христу стать определяющим фак- 
тором в их повседневном поведении, в 
подходе к вещам и во взаимоотношениях 
с другими людьми. 


6. Цель выраженной просьбы: уразуметь 
Христову любовь и исполниться 
полнотою Божией (3:18-19) 


3:18-19. В продолжение своей мо- 
литвы Павел повторяет ту мысль, чтобы 
Христу стать центром жизни каждого 
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Ефесянам 3:16-19 


верующего человека. Далее перевод с 
греческого на английский язык отличает- 
ся от такового на русский. По-английски 
18 стих звучит так: „И я молюсь, чтобы 
вы, укорененные и утвержденные в люб- 
ви, возымели силу для постижения со 
всеми святыми, насколько широка (в зна- 
чении „объемлюща”) и долговременна, 
глубока и высока есть любовь Христа”. 
„Меры”, на которые ссылается здесь 
Павел, подразумевают не столько необ- 
ходимость тщательного постижения ве- 
рующими Господней любви, сколько 
громадность этого явления, которое им 
предстоит уразуметь или постичь. 


Любопытно, что тут, как это уже было 
ва) 1:13-14; 6) 1:17; в) 2:18; г) 2:22 и д) 3:4-5, 
— Павел сиова говорит о Троице вместе: 
об Отце (ст.14); о Духе (ст.16) и о Сыне 
(ст. 17). 

Смысл вышеупомянутого „постиже- 
ния” в том, чтобы познать иа ‘опыте 
любовь Христову (ст. 19), которая пре- 
восходит всякое разумение (ср. схожую 
мысльв Фил. 4:7). Чем больше христианин 
познает Христа, тем большевосхищается 
он любовью Господа к себе. 


Конечная цель всего этого — дабы 
вам исполниться всею  полнотою 
Божнею. Русский перевод этой фразы 
иаталёивает на мысль, что в жизни хри- 
стманина может проявиться вся Божия 
полнота; в современном английском ва- 
рианте Библии фраза эта переведена бо- 
лее правильно, с учетом греч. слова „ейс”, 
пропущенного при переводе на русский 
язык. В соответствии с подлинником 
мысль эта должна звучать так: „дабы вам 
исполниться до установленной меры 
всею полнотою Божией”. Вся (в значении 
безграиичиости ее) полнота Божества — 
только во Христе, и лишь в Нем может 
иметь „полноту” верующий (см. Кол. 
2:9-10). Хотя в идеальном смысле эта Бо- 
жественная полнота во -Христе есть уже 
достояние верующего, Павел молится о 
том, чтобы оиа иа практике могла. осу- 
ществляться в жизни каждого христиа- 
нина (см. Еф. 4:13). Осознание на опыте 
Божиего морального совершенства и его 
полиоты побуждает верующих — как иу- 
деев, так и язычников, — любить друг 
друга. Принципиально они составляют 
одно целое во Христе, ио им и в повсе- 
дневной жизни необходимо питать вза- 
имную любовь как составляющим в Нем 
одио. 


Ефесянам 3:20—4:3 


3. З'АВЕРШЕНИЕ МОЛИТВЫ (3:20-21) 


3:20-21. Павел заканчивает эту молит- 
ву славословнем. Он прославляет Бога, 
Который, может сделать несравненно 
больше всего, чего мы просим, или о чем 
помышляем, — силою, действующею в 
нас. Нн людям, ни ангелам (см. 3:10) не 
приходило на ум, что иудеи и язычники 
могут функционировать как одио тело. 
Однако силой Божией любви, действу- 
ющей в жизни каждого христианина, это, 
по убеждению Павла, могло стать реаль- 
ностью — чтобы верующие из иудеев и 
язычников действовали сообща и любили 
друг друга. Мысль об этом поражает и 
кажется противоестествениой, но Богу по 
силам осуществить се. Апостол потому н 
возиосит Богу славу, которая должна 
проявиться в Церкви, где совершается 
чудо взаимной любви, и во Христе 
Иисуее, благодаря Которому сделался 
возможным этот союз между христн- 
анами иудейского и языческого проис- 
хождения. 


Слава Богу за это свершение будет 
возноситься во веки веков (см. Рим. 11:36; 
2 Тим. 4:18). Этим славословием подзо- 
дится итог не только молитве Павла, нои 
первым трем главам его Послания к 


Ефесянам. 


1. Образ жизни Церкви (гл. 4-6) 


Тогда как содержание первых трех 
глав Послания определяется изложением 
христианской доктрнны, главы 4—6 Па- 
вел посвящает рассмотрению их приме- 
нения на практике. Красной нитью про- 
ходит через эти главы мысль о „хож- 
дении” верующих. 


А. Хождение в единстве (4:1—16) 


Дав разъяснения относительно един- 
ства уверовавших во Христа иудеев и 
язычников и вознесши молитву об этом 
единстве, которое достигается на осно- 
вании испытываемой и теми и другими 
Христовой любви, Павел переходит т6- 
перь к вопросу о том, как именио следует 
христианам „кодить” (поступать), со- 
ставляя единое тело Христово. То, о чем 
он говорит здесь, — по силам тем ода- 
ренным людям, которых Христос дает 
Церкви, — с тем, чтобы тело Его могло 
возрастать во всех областях и сферах. 


1. ОСНОВАНИЕ ЕДИНСТВА (4.1-6) 
а. Призыв к единству (4:1-3) 


4:1. Павел призывалефесян поступать 
достойно звания, в которое они призва- 
ны. Он побуждал их кэтому на основании 
и в соответствни с тем, что изложил в 
главах 1-3. Слово „эвание” (в значении 
„призвания”) относится тут не только ко 
спасению верующих (см. Рим. 1:5-6; 
1 Кор. 1:9), но и к их объединению в 
„одиом теле”. Таким образом как в лич- 
ной жизни, так н в сфере своей ответ- 
ствениости за других верующих в Цер- 
кви, должен демонстрировать христиа- 
нин надлежащее „хожденис” или пове- 
дение. 

4:2-3. Важное значение имеют душев- 
ный склад верующих и вытекающие из 
него их жизненные позиции. Павел пере- 
числяет три качества, необходимые хрн- 


стианам для правильного хождения пе-. 


ред Богом. Первое из них — смирение 
или „смирениомудрне”. Древними грека- 
ми оно считалось не достоинством, а 
скорее недостатком, присущим лишь ра- 
бам. Навел же призывает христиан к 
повседневному проявлению емиренно- 
мудрия, ибо это свойство противопо- 
ложно гордости. С другой стороны, хри- 
стванам ие должно быть присуще при- 
твориое смирение, так как им следует 
хорошо сознавать свое место в Божних 
планах (см. Иоан. 3:30; Рим.12:3). Имен- 
но потому, что Павел особое значение 
придавал единству верующих, смирение 
упомянуто им в первую очередь (ведь оно 
способствует единству, тогда как 
гордость вед-т к разладам), а, кроме 
того, апостол сознательно противопо- 
ставлял „смиренномудрие” гордостиефе- 
сян в прошлом — с целью облегчить им 
повиновение Богу и помочь осознать их 
зависимость от Него. Высший пример 
смирения являл (Сам Христос (Фил. 
2:6-8). | 
Во-вторых, верующий должен быть 
ткым (см. Гал. 6:1; 2 Тим. 2:25; Гал. 
5:23; Кол. 3:12). Кротость противостоит 
самомнению, грубости и резкости. Она 
сопряжена с умением обуздывать свои 
чувства. И вовсе не свидетельствует о 
слабости. Онакак бы соответствует неко- 
ему среднему состоянию между постоян- 
ным пребыванием в гневе и раздражении 
иполной неспособностью сердиться. Тот, 
кто находится под Божинм руководст- 
вом, сердится тогда, когда следует сер- 
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.^ Диться, и никогда не впадает в гиев по- 
пусту или несправедливо. Моисей был 
известен как кротчайнгий из людей (Чис. 
> 12:3). Одиако он разгневался, когда Из- 
‚ Фанль согрешил против Бога (Ис. 32). 
* Христос был „кроток и смирен сердцем” 
ай 11:29). Но и Он впал в гиев, когда 
+ ` муден превратили храм в место торговли 
ь Гы 21:12-13). 
‚- В-третьих, верующие должны прояв- 


у `: стойкости до конца даже во времена 
` бедствий (Иак.5:10). Человек терпели- 
` вый, а, значит, способный сдерживать 
я себя, не спецтит воздеть злом за причи- 
неиное ему зло (см. Гал 5:22; Кол. 1:11; 
3:12; 2 Тим. 4:2). 

Жизнениая позиция, основанная на 
`.смирении, кротости и долготерпении, 
“ способствуетсохранению единства среди 
‚ христнан. Назвав эти три свойства ха- 
‚ рактера, Павел говорит затем, каким 
’ конкретно образом верующие должны 
|“ проявлять их в своем понедении;: снисхо- 
|. дя друг ко другу любовью, стараясь со- 
. кранять единство духа в союзе мира. Не 
‚ заботиться 0б установлении единства 
‚следует христианам, но хранить то, что 
>; созидает Сам Бог, творя „одного нового 
человека” (Еф. 2:15-16). „Союз мира” или 
‚ мирный союз между ними — вот сред- 
` ство сохранения единства. Если хри- 
стиане озабочены сохранением мира 
между собой, то будут дружелюбны и 
терпеливы друг ко другу, несмотря на 
ммеющиеся между ними различия и 
разногласия. 


6. Основы единства (4:4-6) 


4:4. Без всякого перехода Павел пере- 
мисляет семь основ единства, в центре 
‚которых находятся три Лица Троицы. 
Они и образуют основу единства, кото- 
рое должно существовать среди ве- 
ррухщих. „Одно тело” — это Вселенская 


от на то, что все верующие имеют 
щую надежду относительно своего бу- 
чего с Богом (см. 1 Пет. 1:3; 3:15), 
ало которой было положено тогда, 
гда они были „призваны” ко спасению 
‚ 1:4, 18; 2:7; 4:1). 

” 4:5. Один Господь (см. Рим. 10:12) — 
№ Иисус Христос, Глава Церкви (Еф. 
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Ефесянам 4:4-6 


1:22-23; Кол. 1:18). Одна вера — это 
скорее всего не та объективная вера, ко- 
торой христиане веруют в преподанную 
им истину (как сказано об этом в Деян. 
6:7; 1 Тим. 3:9; 4:1, 6; Иуд. 3), а вера, так 
сказать, субъективная, которую каждый 
из них развивает и проявляет в Иисусе 
Христе, Своем Господе (Кол. 2:7). Одио 
крещение может относиться как к вод- 
ному крещению, т. е. внешнему символу 
внутренней реальности духовного воз- 
рождения, так и к отождествлению 
верующего со Христом в Его смерти 
(Рим. 6:1-11; Гал. 3:27). Но маловероят- 
но, чтобы речь здесь шла о крещении 
Духом, поскольку перечисляемая в этом 
стихе триада — вся относится к Иисусу 
Христу, т. е. ко второму Лицу Троицы. 
Кроме того, и контекст в целом (Еф. 4:1- 
16) ие дает оснований предполагать, что в 
стихе 5 подразуменается крещение 
Духом. Если же тут имеется в виду вод- 
ное крешевие, то это означает, что в 
совершении этого единого, общего для 
всех них, акта верующие демонстрируют 
и свою духовную общность. 

4:6. Один Бог и Отец всех, Который 
над всеми, и чрез всех, и во всех нас — эти 
слова относятся к Богу Отцу в Его 
взаимоотношениях с верующими. Четы- 
режды повторяемое местоимение „все” 
подразумевает всех верующих, а не всех 
людей вообще. Ибо то, о чем здесь гово- 
рится, не относится к человечеству в це- 
лом. Богесть Отец всех, кто верует, в они 
— Его дети (Иоан. 1:12; Гал.3:26). И Он 
„над всеми” ими, так как управляет их 
жизнью. Он живет „во всех нас” и дей- 
ствует, являя силуСвою „чрез всех” (нас). 

Два замечания нужно сделать отно- 
сительно семи выпимеречнсленных начал 
как факторов объединения (Еф. 4:4-6). 
Первое: их неотьемлемой частью явля- 
ется Троица. Одно тело, составляемое 
всеми верующими, оживотворяется Ду- 
хом Святым, отсюда и надежда — общая 
для всех христиан. Это тело соединяется 
со своим Господом (Христом) посред- 
ством веры, общей для каждого члена 
тела, и его отождествления с Господом в 
акте водного крещения. Один Бог, Отец, 
возвышается над всеми, действует через 
всех и во всех обитает. Все семь компо- 
нентов объединяются таким образом в 
Троиде. 

Второе: интересен сам по себе поря- 
док перечисления здесь лиц Троицы. Па- 
вел начинает не с Отца, а с Духа Святого. 


Ефесянам 4:7-11 


Причина в том, что только перед этим ои 
вел речь о „единстве духа” (ст. 3), ав 
последующих стихах (7-13) будет гово- 
рить о дарах Духа. Тот же порядок пере- 
числеиия Лиц Троицы видим и в 1 Кор. 
12:4-6, где апостол также говорил о дарах 
Духа Святого. 


2. СОХРАНЕНИЕ ЕДИНСТВА (4:1-16) 
Итак, обсудив основы единства (ст. 1- 


6), Павел переходит теперь к анализу’ 


способов его сохранения (обратите вни- 
мание на „сохранить единство” в ст. 3) — 
посредством применения в жизни раз- 
личных даров. 


а. Распределение даров (4:7-11) 


4:7-8 Прежде речь шла о единстве 
Церкви (ст. 1-6). Теперь же она пойдет о 
разнообразни в пределах этого едииства 
(см. мысли о единстве в 1 Кор. 12:12-13 и 
разнообразни — в 1 Кор. 12:4-11, 14-20). 
Каждый верующий получает от Бога 
благодать или способность (см. Еф. 3:2, 
7-8) по мере дара Христова (букв. „в 
согласии с мерой — см. также 4:13, 16 — 
дара Христова”, т. е. по мере того дара, 
который Он соблаговолит дать верую- 
щему). Что же до верующего, то ои дол- 
жен действовать в теле Христовом силой 
Божией — в меру своего дара (или духов- 
ной способности) — не болыше и не 
меньше. Это и приводит к тому, что в 
Церкви являют себя дарования во всем их 
разнообразии, как это видно из ст. 11, а 
также из Рим. 12:4-6 и | Кор. 12:4-6, 
Далее: поскольку все верующие получа- 
ют „благодать”, то исвященнослужители 
и рядовые члены Церкви находятся на 
одиом н том же уровне — в смысле 
употребления и проявления ими полу- 
чениых даров. 


Еф. -4:8 включает цитату из Ветхого 
Завета, говорящую о Божиих дарах. 
Большинство исследователей Библии 
считает, что она взята из Пс. 67:19. Но, 
пожалуй, более правильиой является та 
мысль, что Павел ие цитирует тут какой- 
то коикретный стих из упомянутого 
Псалма, а передает его смысл и содер- 
жание в целом; дело в том, что в Пс. 67 — 
много слов, „работающих” на ту же 
мысль, что содержится в 67:19. И сутьего 
(Пс.67) — в том, что одержавший воен- 
ную победу имест право раздать дары 
тем, кто с ним заодно. Христос „пленил” 
грешных людей („плен”), искупив их. И, 
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будучи Победителем, Он вручает их Цер- 
кви в качестве даров. Еслн в Рим. 12 ив1 
Кор. 12 речь идет о дарах, даваемых 
верующим, тов Еф. 4:7 скорее подразуме- 
ваются сами верующие, даруемые Цер- 
кви (см. ст.11). 

4:9-10. Ст. 9-11 как бы служат ком- 
меитарием на два слова из ст. 8, аименио 
на „восшед” (ст.9-10) и иа „дал” (ст.11). В 
стихах 9-10 раскрывается значение фразы 
(Он) „восшед”. Эти стихи надо рассмат- 
ривать как содержащие некую дополни- 
тельную, как бы в скобках, мысль, т. к. в 
данном контексте в целом речь идет о 
даянии даров. Прежде чем „взойти на 
высоту” Христос должен был „низойти”. ь 
Сказано: в премсподние места земли. 
Прежде всего заметим, что в греческом 
тексте это звучит как „в нижние сферы 
земли”. На основании грамматического 
построения этой греческой фразы может 
быть предложено три объяснения ес 
смысла. Речь может идти о [) „нисхож- 
дении” Христа на землю, т.е. о Его воп- 
лощении ; 2) о скождении Его в ад в 
период между смертью Его и воскресе- 
нием; 3) о смерти Христа н погребении 
Его в гробнице. Третья точка зрения, 
видимо, предпочтительнее, поскольку 
Своею смертью Христос одержал победу 
над грехом и искупил тех, кому пред- 
стояло стать „дарами” для Церкви. 

Христос вознесся превыше всех небес, 
дабы наполнить все — в этой фразе вы- 
ражена, вероятно, идея Его царствениого 
положения над миром; занимая это по- 
ложение и в силу победы, одержанной Им 
на кресте, Он и распределяет Свои дары. 
Такое толкование вполне соответствует 
Еф. 1:23, где сказвио, что Он наполняет 
Своими благословениями и Церковь и 
всю вселенную. Христос, воплощающий 
в Себе всю полноту Божества (Кол. 2:9), 
наполняет Собою вселенную и управляет 
ею (см. Кол. 1:18). 

4:11. Этот стих является коммента- 
рием иа вторую часть цитаты, приведеи- 
ной в 8 ст., а именио на то, что Христос 
дает дары „человекам”, подразумевается 
— верующим. Как уже говорилось, да- 
рами для Церкви являются талантливые 
люди. В греч. тексте 11 стиха местоиме- 
ние „Он” имеет особо выразительнное 
звучание, и этим подчеркнуто, что имен- 
ио Сам Христос поставляет одаренных 
людей. Далее следует перечисление пяти 
„позиций”, соответствующих талаитам, 
которыми Он наделяет верующих. Пер- 


вые две — апостолы и пророкмы — уже 
упоминались в Еф. 2:20 и 3:5, и занимаю- 
щие их названы основанием Церкви. 
Прежде всего под „апостолами” пони- 
маются те Двенадцать, которые совер- 
шали апостольское служеине при жизни 
Христа (Деян. 1:21-22) и былн назначены 
Им Самим (сюда надо включить и Павла 
— 1 Кор. 15:8-9; Гал 1:1; 2:6-9). Однако 
„апостолами” были призианы и некото- 
рые другие, как, например, Иаков (1 Кор. 
15:7; Гал. 1:19), Вариава (Деян. 14:4, 14; 
1Кор. 9:6), Андроник и Юний (Рим. 
16:7), возможио, Сила и Тимофей (1 Фес. 
1:1; 2:7), а также Аполлос (1 Кор. 4:6-9). 
Эти последние, хотя и получили дар апос- 
тольства и соответствующее звание, од- 
нако, ие несли апостольского „служе- 
ния” в той же мере, как Двенадцать и 
Павел. Апостолами являлись, таким об- 
разом, те, которые Божией властью не- 
сли и распространяли Евангельскую 
весть. Само слово „апостол” означает: 
„тот, кто послан как иаделенный властью 
уполномоченный”. 

Новозаветные пророки были даны 
Церкви для назидания, наставления и 
утешения (1 Кор. 14:3). Они, вероятно, 
возвещали Церкви волю Божию в те вре- 
мена, когда библейский канои полностью 
еще не был составлен. Поскольку 
апостолы и пророки были основанием 
Церкви, то и существовали они лишь в 
первом поколении верующих. 

Евангелистами были те, кто пропо- 
ведывали Евангелне, иаподобне нынеш- 
них миссионеров. Под настырямы и учи- 
телями, возможио, понимались два вида 
одарениых людей, которые несли служе- 
ние в „оседлых” общинах (в отличие от 
странствовавших апостолов и еванге- 
листов). Однако более вероятно, что 
речь тут идет об одном и том же даре, 


‚ выраженном двумя словами, которым 


наделялся один и тот же человек, испол- 


Ё} нявший пасторское служение (т. е. руко- 


водивший верующими и ободрявший их 
и одновременно — иаставлявший их в 
том, как следовать путями Господними; 


| (см. о „епископах” или пресвитерах, ко- 
торые должны были иметь и дар учи- 
‚. тельства, в 1 Тим. 3:2; Тит. 1:9). 


› 6. Предназначение даров (4:12-16) 


Предназначение одаренных верую- 


В щих (ст.7-11) заключается в том, чтобы 
„готовить к служению других христиан, 
г укрепляя их в вопросах доктрины и в 
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практическом „кождении”, и тем самым 
побуждая их к взаимному назиданию. 
Как и в нескольких других случаях 
(1:3-14, 15-23; 2:1-7; 3:1-13, 14-19; 4:1-7; 
6:14-20), Еф.4:11-16 тоже представляет 
собой одно длинное предложение. 

4:12. Павел говорит об одаренных 
людях, что они предназначены к совер- 
шению святых, на дело служения. Перс- 
веденная ближе ктексту, эта фраза звучит 
как „к усовершенствованию (греч. ка- 
тартисмон; слова того же корня нахо- 
дим в Мат. 4:21, где речь идет о починке, 
т.е. „подготовке“ рыбацких сетей, а также 
в Гал. 6:1; 2 Кор. 13:11; Евр. 13:21 — 
всюду в значении „исправления”, „под- 
готовки”, в коиечном счете — „усовер- 
шенствования”) святых ради последую- 
щего их служения” (диакониас). Наде- 
ленные дарами (Еф. 4:11) люди обязаны 
служить Словом другим — с тем, чтобы и 
тех, в свою очередь, подготовить к даль- 
нейшему служению (см. 2Тим. 2:2). И все 
это ради того, чтобы таким образом 
созндалось тело Христово (Еф. 4:16). От- 
сюда видно, что все святые, а не только 
немиогие вожди их, должны участвовать 
в „служенни”. Ибо все святые имеют 
дары (ст. 7), которыми могут и должны 
служить другим. 

4:13. Одаренные люди будут постав- 
ляться на служение до тех пор, пока вся 
Церковь не достигнет (букв. „не придет 
к...”) трех поставленных перед нею целей: 
1) единства веры (ср. Еф. 4:5) и познання 
(ср.1:17) Сына Божия, 2) зрелости мужа 
совершенного и 3) меры (ср. 4:7, 16) пол- 
ного (в значении „полноты” его) возраста 
Христова. По мере функционирования 
каждого верующего в соответствни с да- 
ром, полученным им от Христа (ст-7), 
крепнет единство тела (Церкви) в целом. 
(см. ст. 3-6), все более созревает оно 
духовно (см. ст. 15) и все более уподоб- 
ляется Христу в Его полноте (ср. 1:23; 
3:19). 

4:14-16. Здесь Павел излагает конеч- 
ную цель, или, если хотите, результат 
(хина) разиосторонней деятельности 
одаренных людей`по подготовке святых 
на служение Господу и другим людям. 
Что верующие не должны, так это упо- 
добляться младеицам, которых легко 
сбить столку, и, подобио колеблющимся 
волнам, устремляться то вперед, то на- 
зад, увлекаясь всяким ветром учения 
(подразумевается — лжеучения) — по 
причине лукавой политики некоторых 
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людей, владеющих некусством оболь- 
щения. Лжеучители уводят верующих в 
сторону от истины — с тем, этобы увлечь 
их своими выдумками ни ошибочными 
построениями. В противоположность 
этому (Еф. 4:15) Павел указываст веру- 
ющим, как им должно поступать: дей- 
ствуя но истиннюй люба, т.е. как на 
словах, так и на деле возвещая истину в 
любви, всем возрастать в Того, Который 
есть глава Христос. Христос, таким 
образом, является источником духовно- 
го роста верующих, а также целью этого 
роста (см. ст. 13). Именно голова (см. 
1:22; 5:23; Кол. 1:18) управляет ростом и 
действиями всего тела (Еф. 4:16). Каждый 
член тела продуманно соединен (2-21) с 
другими членами, и все они соединяются 
посредством исяких взаммоскреиляю- 
ющих свизей (см. Кол. 2:19) при действам в 
свою меру каждого члена. Это и дает 
телу Христову возрастать (см. Еф.4:15), 
созидая себя в любви (см. ст. 12). „Лю- 
бовью” и „в любви” встречается в этой 
главе трижды (ст. 2, 15-16), указывая на 
средство сохранения единства. Обращает 
на себя внимание и то, что модификация 
выражения „в меру” тоже встречается в 
этом контексте три раза (ст. 7, 13, 16). 
Всякий верующий призван функциониро- 
вать в теле Христовом — силою, кото- 
рую дает ему Бог, — по мерс дара, 
полученного им от Христа (ст.7). При 
условии, что каждый член Церкви будет 
действовать в соответствии с этой мерой, 
будет должным образом возрастать (по- 
русски „получать приращение”) и Церковь 
в целом, созидая себя в любви, чтобы в 
конечном счете достигнуть полной меры 
христоподобия (см.ст. 13). Если же веру- 
ющие не используют своего дара до кон- 
ца или препятствуют этому в других, то 
замедляется или приостанавливается и 
рост Церкви. 

Ответственность за единство Церкви 
лежит на особо одаренных Богом членах 
ее (ст. 7-16). В рамках этого единства 
предусмотрено разнообразие функций. 
Павел делает ударение на возрастании 
тела, а не отдельных членов его. Каждый 
верующий вносит свой личный вклад в 
этот общий рост, функционируя в соот- 
ветствии с полученным им даром. 


Б. Хождение в святости (4:17-32) 


Верующие должны „ходить” не 
только в единстве, но и в святости. Сна- 
чала Павелговорит о том, чего христиане 


не должны делать, а затем указываст на 
то, ках им следует вести себя. 


1. ХАРАКТЕРИСТИКА ПРЕЖНЕГО 
ЧЕЛОВЕКА (4:17-19) 


а. Его природа (4:17-18) 


4:17-18. Всрующим ефесянам, кото- 
рые прежде были язычниками, нельзя 
жить так, как живут язычники (по-русски 
— ипрочненароды ), т.с. так, какони жили 
и поступали раньше. Язычники поступа- 
ют... по суетвости ума своего. Слово, 
производное от „суетности”, встречаем 
в Рим. 1:21; греч. матапотети означает 
отсутствие разумной, полезной вели. Ра- 
эзуму язычников чужда была истинная 
цель, которая состоит в получении 
Божиего откровения, чтобы руковод- 
ствоваться им в свосм поведении. От- 
сюда и „помрачение” их разума (Рим. 
1:21;2 Кор. 4:4), „отчужденного” (ср. Еф. 
2:12) от жизна Божией Причина отчуж- 
дения или отпадения их от Бога — в их 
вевежестве относительно Него (см. 1 Пет. 
1:14), а оно, в свою очередь, коренится в 
ожесточении сердца ых, бесчувственного 
к Богу ик Его путям. 


6. Его поведение (4:19) 


4:19. По причине своего бесчувствия 
язычники, о которых говорит апостол, 
предались распутству (греч. аселгейя, пе- 
реведенное словом „распутство” или од- 
ним изего синонимов, встречается в Мар. 
7:22; Рим. 13:13; 2 Кор. 12-21; Гал. 5:19; 1 
Пет.4:3; 2 Пет.2:2, 17,18; Иуд.4), то есть 
такой жизни, в которой попирались как 
личные правила, тах и общественные за- 
преты. Они не знали другой цели, как 
творить всякую нечистоту с ненясыти- 
мюстью, ублажая себя и не заботясь при 
этом о других. 

Воистину мрачная картина грехов- 
ной эгоистической жизни и путей, 
соответствующих извращенным пред- 
ставлениям! 


2. ХАРАКТЕРИСТИКА НОВОГО 
ЧЕЛОВЕКА (4:20-32) 


2. Его позиция (4:20-24) 


4:29-24. В отличие от „ветхого чело- 
века” (ст.17-19), всрующие, воистину поз- 
навшие Христа, пошли иным путем. От 
того разум их и ие помрачен более, и в 
жизни своей они более не чужды Богу, и 
сердца их уже не ожесточены и не не- 


5х х чшёты. Христос есть Предмет их позна- 
аня (вы слышали о Нем) н Сфера их 
* чи (и в Нем научились). Позна- 
} :. рание это иобучение соответствуют исти- 
У к, потому что Он есть Истина (Иоан. 
14:6). Содержание же и цель их — двояки: 
№) верующий призван отложить прежний 

раз жизны ветхого человека, шстнева- 
о в обольстительных (в значении 
бманных”) шохотях (см. Еф. 4:17-19). 
Покоть всегда обманна, потому что су- 
Элит радость, но в коиечном счете не 
К-ириносит ее. 2) он должен облечься в 


Рут бы обновиться духом ума своего, т. е. 
т Принять новые точки отсчета, иные, чем 
‚ прежде, критерии и ориентиры, а, значит, 
|}: отказаться от суетиости мышления, из- 
‘бевиться от помрачения разума и от не- 
ва (ст. 18-19). Обо всем этом Павел 
не в форме наставлений, а просто 
ист факты, как они есть, — подобно 
Рому, как депает это в Рим. 6:2-!Юи2 Кор. 
5:17. Верующие — это новые люди во 
к Христе и, следовательно, ие могут более 
вести такой же образ жизни, как язычни- 
‚ ки; обэтом речь ив последующих призы- 
вах, обращенных к новому человеку. 


"= 6. Его поведение (4:25-32) 


Каждое из пяти наставлений относи- 
` тельно поведения верующего делится на 
ке. три части: 1) повеление ие делать (того-то 
Жтого-то); 2) повеление депать (то-то и 
то-то) и 3) изложение причины „позитив- 
> ного” повеления. 

4:25. Посему отвергнувни ложь, ве- 
ющие должны говорить друг другу 
иць то, что соответствует истине, т. е. 
согласовывать свои слова стем, что имеет 
ото в действительиости, — ведь они 
друг другу в теле Христовом, т.е. в 
, * Церкви (ст. 4:16). 

4:26-27. Хотя порой верующие могут 


хоторого является грех (ср. Иоан. 2:13- 
. #9. им нельзя приэтом согрешать самим. 

ать этого можно, не давая себе 
: : ься гневом. Вторую фразу 26 ст. 

Е: вадо понимать в том смысле, что даже и 
„> шраведным гневом гневающемуся надо 
остыть дозахода солнца. Необходимо это 
№ потому, что в противном случае диавол 
` воспользустся гневом верующего против 
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греха, и самый гнев этот обратит в грех. 
Другими словами, если верующий не в 
состоянии справиться с одолевающим его 
негодованием, то тем самым дяет диаво- 
лу место для дальнейшего разжигания в 
нем отрицательных эмоций, т. е. для 
вовлечения верующего (все глубже) в 
грех. Врагу важно добиться, чтобы хри- 
стианин утратил способность коитроли- 
ровать свой грех и таким образом сам 
попал под его контроль. 

4:28. Христнаве не должны красть, но 
обязаны трудиться — чтобы было у них, 
чем поделиться с нуждающимися. Вор 
похищает чужое для самого себя, веру- 
ющий же должен трудиться, делая сво- 
ими руками полезное, чтобы было из 
чего уделять нуждающемуся. В этом — 
истинная христнанская благотворитель- 
ность. Многие блага доставляет чруд: он 
служит удовлетворению материальных 
нужд того, кто трудится; доставляет ему 
полезное (как для него лично, так и для 
других) занятие, и дае{ ему упомянутую 
возможность помогать бедяым. 


4:29-39. Верующим не следует произ- 
носить никаких гиилых слов (ср. 5:4), ио 
даскодятс устих лишь добрые, полезные 
(4:28) слова — ради назыдания других в 
вере. Такис слова, которые доставят слу- 
шающим их благодать (пользу), т. е. 
слова правдивые, чистые, нужные. Не 
только совесть его, но и Дух Святой 
помогает верующему наблюдать за его 
речью. То обстоятельство, что Дух мо- 
жет оскорбиться, говорит о том, что Он 
является Личностью. Он запечатлевает 
верующего, н печать Его остается на нем 
„до дня искупления” (тах вангл. переводе 
Библин), т.е. до времени, когда тот по- 
лучит иовое тело (см.Еф. 1:14; Фил. 
3:20-21). 


4:31-32. Верующие должны воздер- 
живаться от пяти порочных проявлений 
человеческого характера: от раздра- 
жения м ярости, от гнева (букв. — от 
„продолжительного гнева”), от крика 
(манеры повышать голос, кричать), от 
злоречия и от всякой злобы: Некоторые 
из этих пороков перечислены также в 
Кол. 3:8. В противоположность всему 
этомуапостол заповедует верующим три 
благодатных свойства: 1) будьте друг ко 
другу добры (хрестои — букв. „делайте 
то, что хорошо другим, илн содействует 
удовлетворению их нужд); 2) состра- 
дательны (еуспланхнои — встречается в 
Новом Завете еще один раз — в 1 Пет. 
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3:8); 3) прощайте друг друга (букв. „будь- 
те милостивы”). Все эти призывы к про- 
явлению позитивных свойств человече- 
ской натуры объясняются тем, что Бог во 
Христе добр (Еф. 2:7), сострадателен 
(Мар. 1:41) и милостив (Рим. 8:32) по 
отношению к верующим. 


в. Хождение в любви (5:1-6) 


Прилагая свои доктрины к конкрет- 
ной жизни, Павел в третий раз пользуется 
{в греч. оригниале) термином „ходить” 
{перипатео; в русском переводе — „по- 
ступайте” н „живите” — 4:1, 17; 5:2). Это, 
такнм образом, третий раздел в его рас- 
суждениях относительно поведения ве- 
рующих. Детн Божии должны „ходить” 
(жить) в единстве, святости и любви. 


1. ТО, ЧЕГО СЛЕДУЕТ ДЕРЖАТЬСЯ: 
ЛЮБИТЕ ДРУГИХ (5:1-2) 


5:1-2. Каждый христиании должен 
подражать Богу, потому что он является 
Его чадом. Как дети подражают своим 
родителям, так н верующий должен по- 
ступать по отношению к Богу (см. Мат. 
5:48; Лук. 6:36). 

Вместо союза „и”, здесь следовало бы 
поставить при переводе „то есть” — ведь 
вЕф. 5:2 объясняется, каким именно обра- 
зом должны верующие подражать Богу: 
„ходить” (жить) в любви. Высший при- 
мерэтой любви подает нам Сам Христос, 
Который возлюбил нас; Его любовь про- 
явилась зримо и конкретно, ибо ради 
уверовавших в Него Он пожертвовал 
Своей жизнью. Он добровольно предал 
Себя (см. ст. 25; Иоан. 10:11, 15,17-18; 
Гал. 1:4; Евр. 9:14). И это пожертвование 
явилось благоуханием приятным (а, зна- 
чит, приемлемым) для Бога (ср. Лев. 1:17; 
3:16; Ис. 53:10). (Образ прниошений, 
источающих благоухание, находим так- 
жев 2 Кор. 2:15-16; Фил. 4:18.) Христиане 
могут подражать Богу, любя других до 
степени готовности принести себя в жер- 
тву за них в случае необходимости 
(1 Иоан. 3:16). 


2. ТО, ОТ ЧЕГО СЛЕДУЕТ УДЕРЖИВАТЬ- 
СЯ: ОТ ВСЯКОГО РОДА ЗЛА (5:3-6) 


а. Обязанность воздерживаться от 
злого, порочного поведения (5:3-4) 


5:3. Пороки, сопряженные с себялю- 
бием, как проявляются они в поведении 
людском и речах (ст. 3-4), являются анти- 
подами жертвениой любви, о которой 


речь идет в ст 1-2. Поскольку пороки эти 
свидетельствуют об эгоизме и безразли- 
чии кнуждам других, в жизни верующего 
им не должио быть места (не должны 
даже именоваться у вас). Блуд и всякая 
нечистота и любостаяжание (любовь к 
обогащению) — несовместимы со свя- 
тостью Божиих детей, они им — „не- 
приличны”. 


5:4. Неприличны последователям Ии- 
суса н непристойность в речах (скверно- 
словие), глупая болтовня (пустословие) и 
вульгарные остроты (смехотворство), 
ибо они отнюдь не безвредны (ср. 4:29); 
наоборот, способность и привычка бла- 
годарить (благодарение) ценятся дру- 
гими и благотворны. Не чувство юмора 
как таковое осуждает Павел; грехом вего 
глазах является „смех” такого рода, ко- 
торый направлен во вред другим. 


6. Причина вышеупомянутому: 
делающие эло не имеют права 
наследия (5:5-6) 


5:5-6. Павел строго предупреждал ве- 
рующих, что причииа, по которой им 
следует воздерживаться от злых дел (в 
особенности, от блуда, нечистоты и лю- 
бостяжания — ст. Зи 5), заключается в 
том, что повинные в этом не имеют 
наследия в Царстве Христа и Бога. Тако- 
вые не „омыты”, не „освящены” и не 
„оправданы”, как это ясно видно из 1 Кор. 
6:9-11. Любостяжатель... есть идоло- 
поклонник (ср. Кол. 3:5) в том смысле, 
что и тот и другой материальные цеи- 
иости ставят превыше Бога. 


Христианам нельзя поддаваться 
обольщению (обману) пустыми словами 
тех, кто стал бы убеждать их, будто 
предостережения апостола лишены серь- 
езиого значения, ибо — сыны против- 
ления (ср. Еф. 2:2), т.е. люди неповиную- 
щиеся, а, значит, иевозрожденные, ста- 
иовятся объектами Божнего гнева (ср. 
Кол. 3:6). Точка зрения Бога на грех 
должна приниматься серьезно. Христи- 
анам следует подражать Богу, а ие тем, 
кто делает зло. 


Г. Хождение во свете (5:7-14) 


Судя по „Итак”, с которого начина- 
ется стих 7, апостолу виделся здесь некий 
смысловой раздел (ср. 4:1; 5:1, 17, 18). 
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1. НЕ БУДЬТЕ СООБЩНИКАМИ ЗЛЫХ 
ЛЮДЕЙ (5:7-10) 


а. Не давайте им втянуть себя...(5:7) 


$:7. Если христиане, будучи объектом 
Божией любви (ст. 1-2), становятся 
сообщиками тех, кто являются объектом 
Божиего гнева, иначе, тех, „кто не имеют 
наследия в Царстве..." (ст. 5), то они — 
иеустойчивы и непоследовательны. 


6. Причина: природа христианина 
претерпела изменение (5:8а) 


5:8а. Причина, по которой христиане 
не должны соучаствовать в делах невоз- 
рожденных людей, в том, что первые не 
живут больше во тьме, в которой жили 
раньше (ср. 4:18; Иоан. 1:5; 3:19-20), ио 
стали светом в Господе (Мат. 5:14-16; 
Иова. 3:21; 8:12; Рим. 13:12; | Фес. 5:4-5). 
Они спасены от власти тьмы (см. Кол. 
1:13). Будучи теперь „в Господе”, Кото- 
рый есть Свет (Иоан. 8:12), они тоже 
сделались светом. 


в Повеление: ходите как дети света 


(5:86-10) 


5:86-10. Поведение святых должно со- 
ответствовать их новому положению. 
Поскольку они являются чадами свети, т. 
е. как бы в самой основе своей просве- 
щены духовным светом, то и жить (по- 
ступать) они должны ‚соответственно 
(Рим. 13:12). Еф. 5:9, как бы в скобках, 
поясняет, что плод Духа, который с0- 
стоит во всякой благости, праведности и 
истине, является отражением в жизни ве- 
рующего свойств, присущих Богу. Греш- 
ники, находящиеся во тьме, характери- 
зуются „плодами” примо противополож- 
ными только что перечнсленным, а имеи- 
ио — злом, иечестием, обманом. Мысль, 
выраженная в стихе 10, как бы связана 
пунктирио с той, что высказана в 86, в 
том отношении, что жить как „чадо све- 
тв” человек может лишь при условии 
различения им того, что благоугодно 
Богу (см. 2 Кор. 5:9; Кол. 1:10). Греч. 
слово докимазонтес, переведениое здесь 
как „испытывайте”, соответствует по 
смыслу и глаголам „различать”, „позна- 
вать” (см. Рим. 12:2). 


2. НЕ УЧАСТВУЙТЕ В ДЕЛАХ ТЬМЫ 
(5:11-13) 


„Хождение” во свете тех, кто испо- 
ведует Иисуса Христа, должно выра- 
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жаться в их отделенности от неверующих 
(ст. 7-10). Апостол предостерегает хри- 
стнан, чтоб не участвовали в их бесплод- 
ных делах (ст.11-13). 


а. Повеление: не участвуйте... но и 
обличайте (5:11) 


5:11. Христианам запрещено быть со- 
участниками (симметохои, ст.7; ср. с 
метохои в Евр. 1:9; см. слова того же 
корня в Евр. 3:1, 14) „сынов противле- 
ния”; другими словами, поддерживать с 
ними близкие, доверительные отноше- 
ния. Теперь же им говорится, чтобы ие 
соучаствовали в том, что делают неве- 
рующие. Ибо те творят бесплодные дела 
тьмы, тогда как задача христиан — при- 
носить „плод Духа” — Еф.5:9. Греховные 
дела не прниосят „плода” (в положитель- 
ном смысле слова), от них нет пользы ни 
делающим их, ни другим людям. Более 
того: христ' иане, поступая как „чада све- 
та”, должны обличать „дела тьмы” (де- 
лаемые , однако;не неверующими, а дру- 
гими верующими, которые не ходят „во 
свете”). Ибо лишь Бог вправе обличить и 
осудить злые дела неверующих людей 
(1 Кор. 5:12-13). Христиане же, со своей 
стороны, могут обличать недостойные 
дела других христиан, т. е. обличать в 
пределах церкви. То, чего не делали, как 
мы знаем, корнифяне (1 Кор. 5). 


6. Причина: их дела постыдны (5:12) 


5:12. Злые дела, совершавшиеся тай- 
но, были настолько безобразны, что о 
них было стыдно и говорить. Под „они”в 
ст. 12 опять-таки подразумевались веру- 
ющие, которые делвли „дела тьмы”. 


в. Объяснение: свет обнаруживает 
истинный характер дел (5:13) 


5:13. Обнаруженные светом злые дела 
становятся видимыми (явными). Заблу- 
дившийся верующий, увидевший в свете 
истинный характер своих дел, очищается 
от иих (1 Иоан. 1:5-7), осозивв их вредо- 
иосность не только для себя, ио и для 
других верующих. 


3. ЗАКЛЮЧЕНИЕ: В СВЕТЕ ХРИСТОВОМ 
(6:14) 


5:14. Слова посему сказано, по-види- 
мому, указывают на то, что далее следует 
цитата из Ветхого Завета, однако, не- 
легко установить, откуда именно она взя- 
та, разве что это — комбинация несколь- 
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ких мыслей из разных мест (см. напр. Ис. 
26:19; 51:17; 52:1; 60:1). Возможно также, 
что перед нами цитата из какого—то 
раннехристизиского гимна. Христианин, 
делающий „делатьмы”, должен встать от 
сна и — воскреснуть из мертвых, ибо ои 
„спит” и „мертв”, если соучаствует в де- 
лах злых. И тогда Христос осветит его, 
коль скоро ои, распознав, что приятно 
Господу (Еф. 5:10), вновь последует 
этому. ; 

Мы видим, таким образом, что в сти- 
хах 7-14 трактуются вопросы дисципли- 
ны в пределах церкви. Верующие должны 
ходить в свете и, поступая так, выявлять 
неблаговидные дела других верующих, 
которые не прниосят доброго плода, — с 
тем, чтобы и заблуждающиеся обрели в 
конечном счете способность возвратить- 
ся к свету и делать угодиое Господу. 


Д. Хождение в мудрости (5:15—6:9) 


В пятый раз употребляет Павел слово 
перипатео, букв. означающее „ходить”, а 
по-русски переданное один раз как „жи- 
вите” (5:2) и четыре раза — как „посту- 
пайте” (4:1, 17; 5:8, 15). Теперь он призы- 
вает своих читателей быть мудрыми в 
их „хождении” или поведении, исполня- 
ясь Духом Святым. 


1. УВЕЩАНИЕ (5:15-21) 


а. Ходить мудро (5:15-16) 

5:15-16. В увещании, выраженном 
словами смотрите, осторож- 
но, подразумевается, что. христианам 
следует поступать мудро и тем угождать 
Господу. Мудрое, продуманное (осто- 
рожное) „хождение” предполагает, в 
свою очередь, правильное использование 
каждой представляющейся возможности 
(по-русски — дорожа временем; ср. Кол. 
4:5), ибо дни лукавы — в том смысле, что 
они — коротки. Многие еще ходят во 
грехах, а поскольку времени в распоря- 
жении людей — мало, христиане должны 
употреблять его с предельиою пользой 
для других — неустанио помогая им 
обращаться от тьмы к свету. Именио 
такое поведение и является мудрым. 


6. Не будьте нерассудительны (5:17-21) 


5:17. Христианам нельзя быть нерас- 
судительными или „немудрыми”, так как 
они должны познавать (синиете — „по- 
стигать умом”), чтб есть воля Божия. 
Лишь осознав, чем и как можно угодить 
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Богу (ст. 1), в состояния человек жить, 
руководствуясь этим. 

5:18. Переходя от общего к частному, 
Павел объясняет, как мудрость — в ка- 
честве некоего интеллектуального и ду- 
ховиого фактора — проявляет себя в 
поведении человека. Стих 18 включаст в 
себя как запрет, так и повеление. Запрет 
упиваться вином, ибо это может привести 
к непоправимой ситуации. Вино ведет к 
распутству. Подразумевается — к раз- 
вратной жизни, разрушающей человека. 
Ведь пьяный по сути дела — ненормален. 
Он утрачивает контроль над собой и 
подпадает под контроль вина. Повеление 
состоит в том, чтобы верующие мсполия- 
лись Духом. В каковом случае верующий 
опять-таки не сам управляет собою, ио 
управляется Духом Святым. Уточняяэту 
мысль, следовало бы сказать, что Святой 
Дух является движущей силой этого „ис- 
полнения” (или наполнения; ср. Гал. 
5:16); „исполняется” же верующий 
Христом (Кол. 3:15). В конечном счете, в 
рамках этого взаимодействия, по мере 
того, как верующий отдается Господу и 
контролируется Им, в нем все больше 
проявляется плод Духа (Гал. 5:22-23). 
Вселение Духа Святого (Иоан. 7:37-39; 
14:17; Рим. 5:5; 8:9; 1 Кор. 2:12; 6:19-20; 
1 Иоан. 3:24; 4:13), запечатление Духом 
Святым (2 Кор. 1:22; Еф. 1:13; 4:30) и 
крещение Им (1 Кор. 12:13; Гал. 3:27) 
происходят в момент возрождения, и по- 
тому к ним Павел призывать не мог. 
Однако он повелевал верующим посто- 
янно исполняться Духом. Каждый хри- 
стианин имеет Духа Святого в полном, 
так сказать, объеме, но смысл Павлова 
призыва в том, ‚чтобы верующий пре- 
доставлял Духу Божию всего себя. 
Мудрое хождение определяется, таким 
образом, тем, что оно подконтрольно 
Духу. 

5:19-21. Апостол приводит затем че- 
тыре результата исполнения Духом. 
Первый это общение между верующими 
через назидание самих себя псалмамн (в 
ветхозаветные времена псалмы исполйя- 
лись в сопровождении игры на таких 
струнных инструментах, как арфа), и сла- 
вословнями (гимны хвалы Богу, которые 
слагались самими христианами) и песно- 
пениями духовными (общий термин). 
Второй результат — это общение с Богом 
через пение и воспевание Ему в сердцах. 
Назначение церковиой музыки и пения 
было, таким образом, в служении веру- 


ющих друг другу, и одновременно онн 
были способом и формой поклонения 
христиан Господу. Третий результат — 
постоянное благодарение Бога Отца (ср. 
1:2-3, 17; 3:14) за все (ср. Кол. 3:17; 1 Фес. 
5:18). Четвертый — в повиновенни вс- 
рующих, руководимых Духом Святым, 
друг другу, в их доброхотном взаимном 
служении, в желании подчиняться само- 
му, а не подчинять себе других. При этом 
в основе христианских взаимоотношений 
всегда лежит страх Божий. Далее Павел 
подробнее останавливается на вопросах 
повиновения (Еф. 5:22— 6:9). 


2. ПРАКТИЧЕСКОЕ ПОВЕДЕНИЕ В 
СЕМЬЕ И В ДОМЕ (5:22 6:9) 


Наставив верующих быть мудрымн, 
для чего не выходить из-под контроля 
Духа Святого, Павел применяет теперь 
свое увещание к конкретным житейским 
взаимоотношениям. Не так уж сложно 
являть жизнь, исполненную Духом, на 
протяжении одного-двух часов в неделю, 
пока находишься в церкви; однако Духу 
Святому нужно много потрудиться в ве- 
рующем человеке, чтобы тот оставался 
богобоязненным не только по воскресе- 
ньям, но и в будничной повседневной 
обстановке, в практике своих отношений 
будь-то с женой или с мужем, с детьми 
или родителями, со слугами или госпо- 
дами. Во всех этих трех случаях челове- 
ческих взаимоотношений христианин 
призывается к смирению или повинове- 
нию (5:22; 6:1, 5). Безотносительно к сво- 
ему положению в семье и в доме (главен- 
ствующему или зависимому), верующий 
должен являть смирение и заботу об ос- 
тальных. И теи другис должны вести себя 
как рабы Господни. 


а. Жены и мужья (5:22-33) 

5:22-24. Жены, повинуйтесь своим 
мужьям (в греч. тексте слова „повинуй- 
тесь” нет в этом стихе, и оно взято из 
стиха 21 по смыслу). Выражение как 
Господу подразумевает не повиновение 
жены мужу в той же мере, в какой она 
повинуется Господу, но скорее — что ес 
повиновение мужу — это форма ее слу- 
жения Христу (см. Кол. 3:18). Причина 
такого повиновения в том, что муж есть 
глава жены (ср. 1 Кор. 11:3), и это срав- 
нимо с главенством Христа над 
Церковью (Еф. 5:23; ср. 4:15; Кол. 1:18). 
Христос глава Церкви, и Он же Спаси- 
тель тела — подобио этому имуж должен 
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служить защитою своей жене, которая 
составляет с ним одну плоть (Быт. 2:24). 
И как Церковь в повиновении у Христа, 
так и жёны должны повиноваться своим 
мужьям. Однако такое повиновение не 
означает более низкого положения. Оно 
означает лишь то, что жена признает 
своего мужа главою семьи и относится к 
нему соответственно, не пытаясь присва- 
ивать себе его права и авторитет. 


5:25. Сказав о необходимости пови- 
новения мужу со стороны жены (ст. 
22-24), Павел говорит теперь о мере, ка- 
кой должна измеряться любовь к жене со 
стороны мужа (ст. 25:32). Мужья, любите 
своих жён (ср. ст. 33), как и Христос 
возлюбил Церковь. Словом „любить” 
здесь переводится агапао, означающее 
желать другому человеку наивысшего 
блага и все делать для этого (ср. 2:4). Это 
— любовь, отвергающая себя, и именно 
ею возлюбил Христос Церковь, предав 
(Себя за нее (см. 5:2; Иоан. 10:11, 15, 17-18; 
Гал. 1:4; Еф. 5:25; Евр. 9:14). Обязанность 
жены повиноваться ни в коей мере не 
говорит о том, что мужу дано господ- 
ствовать над ней, как грубому хозяину — 
над рабыней. „Любовь в повиновении” 
знаменует прекрасные гармонические 
взаимоотношения между супругами. 

5:26-27. Цель смерти Христа заклю- 
чалась в том, чтобы освятить Церковь ^ 
(навсегдв отделить ее для Самого Себя; 
см. Евр. 2:11; 10:10, 14; 13:12), и Ои достиг 
этого, очистив (<) бавею водною, по- 
средством слова. „Водная баня” или 
„омытие водою” здесь — метафора; снею 
лишь сравнивается духовное возрожде- 
ние (ср. с „баней возрождения” в Тит 3:5). 
Под „словом” (ремати) подразумевается 
проповеданное слово Божие, которое 
слышат неверующие (ср. рема в Еф. 6:17; 
Рим. 10:8, 17; 1 Пет. 1:25). 

Конечной целью смерти Христа было 
представить ее Себе славною Цер- 
ковью. И об этом говорится как в тер-. 
минах отрицания зла (не имеющую пят- 
на, или порока), т. е. „загрязненности” 
грехом или духовным распадом, шли 
чего-либо подобного, так и в терминах 
утверждения добра: но дабы она была 
свята и непорочва. Последние два ка- 
чества: хагия — отделенная и амомос — 
непорочна (подобно непорочному агнцу) 
упомянуты и в Еф. 1:4, где речь идет о 
цели Божиего избрания: чтобы Христос 
мог представить Себе Свою Церковь во 
всем ее совершенстве (ср. с „освятить” в 


Ефесянам 5:28—6:4 


Еф. 5:26 и со „святыми” и „непорочными” 
в Кол. 1:22). Тогдв как в человеческом 
обществе невеста сама готовит себя для 
жениха, в сфере духа Христос`готовит 
Свою невесту для Себя. 

5:28-30. В стихах 28-32 Павел разви- 
вает мысли, высказанные им в стихах 25- 
21, в приложении их к практической жиз- 
ни. Как Церковь „продолжает” собою 
тело Иисуса Христа, так и жена — тело 
мужа. Никто никогда неимел ненависти 
к своей плоти, но питает и греет ее. Слова 
„питает” и „греет” употреблены здесь в 
буквальном зиачении, с дополнительным 
смысловым оттенком — „лелеет” (соот- 
ветствующее греч. слово салпеи, переве- 
денное как „нежно обходится”, находим в 
1 Фес. 2:7). Итак, как Христос любит 
Церковь, Его тело (членами которого 
являются все верующие; ср. Еф. 4:25), так 
и мужья должны любить своих жен, как 
свои тела (5:28 ср. со ст. 33). Люди ведь 
лелеют свои тела, несмотря на все их 
несовершенство; так и мужьям надо ле- 
леять своих жен, хотя ТЕ тоже — не- 
совершенны. 


5:31-32. Стих 3Г — это пересказ близко 
к тексту Быт. 2:24; сказанное в иих 
свидетельствует, что взанмосвязь между 
мужем и женою — больше той, которая 
существует между родителями и детьми. 
В сущности тайна эта, в величии своем, 
касается двоих, составляющих одно (одну 
плоть). Но Павел тут же оговаривается, 
что относнтся онак чудесной связи между 
Христом и Церковью, на примере ко- 
торойонлншь показывает, какой должна 
быть любовь мужа к своей жене. 

5:33. Здесь повторяется мысль о вза- 
имной ответственности мужа и жены по 
отношению друг к другу: муж да любит 
свою жену... а жена да боится (в значенни 
„уважает”) своего мужа. 


6. Дети и родители (6:1-4) 


Добрые взаимоотношения между родв- 
телями и детьми возможны лишь в усло- 
виях жизни, контролируемой (5:18) Ду- 
хом Святым. 

6:1-3. Детн обязаны повиноваться 
своим родителям. Слова „в Господе” не 
означают, что детн должны повино- 
ваться только верующим родителям. Как 
следует из Кол. 3:20, покориость детей 
отцу и матери угодна Господу — по той 
причине, что сего требует справедли- 
вость; да и самн условия существования в 
человеческом обществе требуют этого. 


Далее Павел цитирует пятую заповедь 
(Исх. 20:12; Втор. 5:16) — в подтвержде- 
ние упомянутой необходимости (чтобы 
дети повиновались родителям; см. Еф. 
6:2а, 3). В аводном (по смыслу) предложе- 
нии замечается, что это первая заповедь с 
обетованием. Но фактически апостол при- 
водит вторую заповедь с обетованием 
(первую — см. в Исх. 20:6). Некоторые 
считают, что под „первой” Павел подразу- 
мевал, что это — первая заповедь, кото- 
рую должны выучить дети. Однако пер- 
вой все-таки следует усвоить первую, ане 
пятую заповедь. Более вероятно, что Па- 
вел имел в виду несколько иное, а именно: 
первостепениое зиачеиие, какое имела 
пятая заповедь (которой к тому же со- 
путствовало обетование) для детей. Обе- 
тование или обещанне сводилось к сле- 
дующему: тем, кто повинуется своим ро- 
дителям, будет благо, и будут они долго- 
летни на земле. В сущности здесь подра- 
зумевается непреложный закон, согласно 
которому послушание содействует само- 
дисциплине, а это, в свою очередь, ведетк 
стабильности жизии. (Маловероятно, 
напротив, чтобы не привыкший к дис- 
циплные человек жил долго.) Израиль- 
тянин, который упорно не покорялся сво- 
им родителям, терял привилегию ра- 
достной, долгой и стабильной жизни в 
земле обетованной. Примером могут по- 
служить сыновья священника Илии — 
Офни и Финеес (1 Цар. 4:11). Хотя упо- 
мянутое обетование было дано Израилю 
в Ветхом Завете, оно остается в силе н в 
настоящее время. 


6:4. К „отцам” обращение адресовано 
потому, что именно отец — официальный 
глава семьи, и на него возложена от- 
ветственность за воспитание детей. Отцы 
не должны раздражать (букв. — „вызы- 
вать гнев”; слово встречается только здесь 
ив Рим. 10:19; Кол. 3:21) своих детей 
неразумными требованиями, мелочными 
придирками или оказанием предпочте- 
ния одним детям перед другими. Ибо 
такие действия приводят детей в уныние 
(Кол. 3:21). Им, отцам, надлежит воспи- 
тывать (ектрефете.— заботиться об 
удовлетворении физических и духовных 
нужд) детей в ученни (паидеия — „воспи- 
тание ребенка”, включаяшее направление 
его иисправление, при нужде — инаказа- 
ние, потому примеру, как Бог наказывает 
верующих — Евр. 12:18) и наставлении 
(ноутезия — ср. 1 Кор. 10:11, а также с 
„наставлением в праведности” во 2 Тим. 
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3:16) Господнем. Дети должны повино- 
ваться „в Господе” (Еф. 6:1), а родители 
должны в Господе воспитывать и настав- 
лять. Бог должеи быть в центре их 
взаимоотношений — ‚тех, кого воспиты- 
вают, и кто воспитывает. 


в. Рабы и господа (6:5-9) 


Затем Павел переходит к третьей 
группе. Тогда как первые две были свя- 
заны семейными взаимоотношениями 
(жены и мужья, дети и родители), эта 
группа выходила за рамки семьи. Во дни 
Павла существовало рабство, и он не 
пытался изменить эту систему (1 Кор. 
7:17-24). Очевидно, апостол подразуме- 
вал рабов-христиан, господами кото- 
рых тоже были христиане. 

6:5-8. Здесь говорится об обязан- 
ностях и ответственности рабов перед их 
господами. Рабы должны были повино- 
ваться (ср.ст. 1} своим господам со 
1) страхом (в англ. Библин — „с уваже- 
нием”) и 2) трепетом, 3) в простоте сердца 
(т.е. ие пытаясь обманывать их), 4} служа 
как бы Христу ... как рабы Христовы, 
исполняя волю Божию, 5) не с видимою 
только услужливостью (т.е. не только 
тогда, когда господа наблюдают за ни- 
ми, ио во всякое время), 6) исходя из 
внутренийх побуждений (6:5), от души 
(ст.6) и 7) служа с усердием. Соблюдать 
все упомянутые принципы в служении 
надо потому, что каждый получит на- 
граду от Господа. Ибо он Тот, Кто может 
безошибочно и беспристрастно судить 
дела и побуждения человеческие (см. 
1 Пет. 1:17). 

6:9. И вы, господа, поступайте с ними 
так же, умеряя строгость, т.е. старайтесь 
угождать Господу своим обращением со 


слугами. Господам не следовало быть’ 


чрезмерно суровыми с ними, но 
относиться к ним справедливо (ср. Кол. 
.4:1; Иак. 5:4) — по той причине, что и 
сами они были рабами такого Господина, 
Который являлся для них примером, — 
Господа как над господами, так и над 
рабами земли, незнающего лицеприятня, 
не различающего людей, в зависимости 
от занимаемого ими положения (см. 
Еф. 6:8). ` 

В заключение нужно сказать, что 
только тот верующий, который иа- 
ходится под контролем Духа Святого 
(Еф. 5:18), способен нсполнять все пове- 
ления, перечисленные в этих стихах 
(5:15— 6:9). Во многих из них делается 


12 Толк. новозаветных посланий 


Ефесянам 6:5-12 


ударение на бескорыстии и самоотрече- 
нии, которые свидетельствуют о дей- 
ствин Духа Святого в человеческом 
сердце. 


Е. Участие в войне (6:10-20) 


Если каждая из частей в 4:1—6:9 на- 
чнналась словом оун, переведенным как 
„посему” в 4:17 и „итак” — в 4:1; 5:1,7, 15, 
и связанным контекстуально сперипатео 
— букв. „кодите” (4:1, 17; 5:2, 8, 15), то эта, 
заключительная, часть начинается со 
слова „наконец” (тоу лоупоу). В ней об- 
суждается употребление верующим в по- 
мощь себе Божиих средств — дабы усто- 
ять ему против сил злё. 


1. ОБЛЕЧЕНИЕ ВО ВСЕОРУЖИЕ” 
(6:10-13) 


а. Укрепляйтесь Господом (6:10) 


6:10. Павел призывает верующих ук- 
репляться Господом и могуществом си- 
лы Его (речь идет о „силе” (кратеи), пре- 
одолевающей всякое сопротивление, — 
той, которой Христос творил чудеса). То 
есть верующие могут укрепляться как 
Самим Господом, так и средствами (ре- 
сурсами), имеющимися в Его распоряже- 
нии (см. Фил. 4:13). 


6. Облекитесь во всеоружие (6:11а) 


6:11а. Форма греческого повелитель- 
ного иаклонення, в которой стоит глагол 
„облекитесь”, указывает на то, что ответ- 
ственность за выполнение этого действия 
лежит иа верующих, которые как можно 
скорее должны облечься в Божие ( анев 
свое собственное) всеоружне (паноплиан 
— слово встречается далее в ст. 13). Под- 
робное описание этого „всеоружия” (дан- 
ное в Еф. 6:14-17) могло быть следствием 
наблюдения апостола за римским солда- 
том, охранявшим его в ожидании суда 
(см. Деян. 28:16, 20). 


в. „Облекитесь” — с целью противо- 
стать козням диавольским (6:116-13) 


6:116-12. Цель облечения христиан во 
всеоружие Божие — в том, чтобы бытьим 
способными стать против козней диа- 
вольских (ср. 4:27). Они не призываются 
ни нападать на сатану, ни провоцировать 
его на нападение, а только „стоять” на 
защите той „территории”, которая отво- 
евана Христом и Его Церковью. Без Бо- 
жиего оружия верующие будут побежде- 
ны днавольскими „кознями”, эффектив- 
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иость которых сказывается на протяже- 
нии тысячелетий. Борьба (брань), кото- 
рая ведется Богом и Его сторонниками, 
— не физического характера, она направ- 
лена не против плоти и крови, это — 
духовная война против сатанинских сил. 
` Хотя и не представляется возможным 
точно установить, о каких именно сата- 
нинских силах идет речь, первые две кате- 
гории (начальства н власти) уже упоми- 
нвалисьв Еф. 1:21 и 3:10. Тут Павел добав- 
ляет к ним мироправителей тьмы века 
сего (по-англяйски: „мироправителей 
этого темного мира”; ср. 2:2; 4:18; 5:8) н 
духов злобы, чья деятельность протекает 
в сфере поднебесья. О „небесах” гово- 
рится в Новом Завете всего пять раз и 
только в Послании к Ефесянам: 1:3 , 20; 
2:6; 3:10; 6:12. Сатана находится теперь иа 
небе (ср. 2:2) и будет оттуда свергнут в 
какойто момент периода Великой 
скорби (Отк. 12:9-10); теперь же он пы- 
тается отнять у верующих те духовные 
благословения, которые даны им Богом 
(Еф. 1:3). 

6:13. Этотстих толкуется по-разному, 
но будет полезнее понимать его как под- 
ведение итога уже сказанному, а имеино, 
что подготовившись как следует (приняв 
всеоружие Божие, ср. ст.11}, верующий 
обретает способиость противостать в 
обороне. Такая точка зрения более со- 
гласуется с контекстом — ведь вслед за 
этим стихом Павел подробио описывает 
то „вооружение”, в которое следует об- 
лечься. Заметим, что и само слово проти- 
востать в ст. 13 говорит в пользу „протн- 
востояния” обороняющихся (ср. Иак 4:7; 
1 Пет. 5:9). 


2. ОСТАВАТЬСЯ В БРОНЕ И НАГОТОВЕ 


{6:14-16) 
а. Наказ: станьте! (6:14а) 


64а. Стихи 14-20 составляют еще 
одно длинное предложение в этом посла- 
нин. Другие: 1:3-14, 15-23; 2-1-7; 3:1-13; 14- 
19; 4:1-7, 11-16. 

Повелительная форма глагола стань- 
те говорит о неотложности этого дейст- 
вия. Далее в греческом тексте следуют 
четыре причастия, выражающие цель 
или средство такого „стояния”: по- 
русски переданы как „преноясавши”, 
„облекшись”, „обувши” и „возьмите” 
(6:14-16). 

б. Всеоружие как средство (6:146-16) 


6:46. Римский воин перед тем, как 
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‘облачиться в доспехи, опоясывался 060: 
бым поясом, который, помимо обы' [3 
своей функции как части одежды, истюл-: 
нял и другую: к нему крепилось оружие; 
Под „истиной” в выражении . 
чресла ваши истиною подразумева- 
ется не Евангелие, а та личная привер- 
женность верующего к истине (правде), а 
которая выражастся в таких его качест- 
вах, как честность в верность. Как сол- 
датский пояс оставлял воину свободу в 
движениях, так и „истина” обеспечивает 
верующему свободу в его отнонениях с 
самим собою, с другими пюдьми и с 
Богом. 


6:14в. И облекникь в броню правед- 
ности — имеется в вяду не та правед- 
ность, которую получает уверовавший в 
момент своего о при обраше- 
нии к Богу (Рим. 3:24; 4:5), а освящающая 
его праведность Христа (1 Кор. 1:30), 
проявляющаяся в его жизни. Подобно 
тому, как броня (доспехи) предохраняла 
грудь воина от стрел противника, пра- 
ведная жизнь христианина в процессе его 
освящения (Рим. 6:13; 14:17) защищает 
сердце его от козней диавола (см. Ис. 
59:17; Иак. 4:7). 

6:15. Этот стих не говорит о пропо- 
веди Евангелия, поскольку в стихах 
10—16 нетречио „продвижении христиан 
далее, вперед”, но говорится о том, что _ 
им нужно устоять. Здесь скорее подразу- 
мевается „готовность” верующего в 
смысле „стойкости” или „способности 
твердо устоять на иогах в битве” благо- 
даря тому, что благовестие вселяет мир в 
его сердце. 

6:16. Щит римского воина изготов- 
лялся из дерева и бып размером три 
четверти метра в ширину и немногим 
более метра в длину. Щит обтягивался 
льняным полотном и кожею, так что 
попадавнтие в него горящие стрелы гасли. 
Таким образом ои предохранял от заго- 
рания и другие части доспехов — вот 
почему Павел пишет: А шаче всего, т.е. „в 
первую очередь”. Вера есть духовный 
щит. Непоколебимая вера христианина в 
Господа может, следовательно, стать 
преградой на пути раскаленных стрел 
лукавого н угасить их. 


3. ДОВЕРШЕНИЕ ВООРУЖЕНИЯ (6:17-20) 


а. Наказ: Возьмите! (6:17) 


6:17. В греч. тексте апостол употреб- 
лял до этого места причастия, а тут при- 


ши. 


ри к ит = 


бегает к глаголу в повелительном накло- 
вении — так что возникает параллель со 
стихом 14 („станьте”). В шлеме было 
жарко, и носить его было неудобио, так 
что воин надевал его только перед лицом 
непосредственной угрозы. Зато ои давал 
чувство безопасности тому, кто, надев 
его, защищал им голову. Так что образ 
нилема спасения может символизировать 
как чувство защищенности от злых сил, 
нападающих в настоящее время, так и 
предошущение будущего окончательно- 
го освобождения (ср. „шлем надежды 
спасения” в | Фес. 5:8). 

И, наконец, римский воин брал в свою 
руку меч, и это было единственным ору- 
жием нападения. Слово „духовный” ука- 
зываст здесь на источних происхождения 
этого меча, т.е. на то, что ои дается 
Духом Святым; апостол уточняет, что 
подразумевает под ним слово 

„Слово” (греч. рема, см. Еф. 6:26; Рим. 
10-8, 17; 1 Пет. 1:25) — это проповеданное 
Слово или нечто произнесенное Богом 
(какие-то истины, провозглашенные Им) 
и донесенные до человеческого сердца 
Духом Святым. Верующие нуждаются в 
таком „мече”, чтобы отражать нападения 
врага, как это трижды сделал Иисус 
Христос, будучи Сам искушаем диаво- 
лом (Мат. 4:1-11). 


6. Метод: сопереживать и молиться 

(6:18-20) 

6:18. В греческом тексте здесь два 
причастия, которые на русский язык пе- 
реведены глаголами „молитесь” и „ста- 
райтесь”. Именно молясь и „стараясь”, 
т.е. сопереживая, должен воин-христи- 
анин брать „шлем” и „меч” — эти два 
предмета, довершающие его „всеору- 
жие”. Когда враг нападает и —- во всякое 
время — христианам следует молиться 
дуком (по-англ. — „в Духе”, т. е. в при- 
сутствии Духа Святого и в силе Его — ср. 
Иуд.20). Под словами Всякою молитвою 
в пронением подразумеваются настой- 
чивость и вместе горячность молитвы. 
Подобно надежным воинам, вврующим 
вадо всегда быть на страже, буквально 
„ве ослабевать в старании” (по-русски: 
„старайтесь ... со всяким постоянством”). 
Они должны молиться о всех святых, 
потому что сатана не прекращает своей 
духовной войны против Христа и Цер- 
кви. В греч. тексте местоимение „все” (в 
разных вариантах) повторяется в этом 
месте четыре раза; в русском переводе 
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Ефесянам 6:18-23 


оно трижды передано как „всякий” (в 
различных падежных видоизменениях) и 
один раз — словом „всех”. 

6:19-20. Пазел просит своих читателей 
молиться не только „в общем” за всех 
святых, но и конкретно о нем самом, 
чтобы ои мог с дерзновением возвещать 
тайну благовествования. Здесь апостол, 
вероятно, имел в виду не столько прак- 
тику своего обычного свидетельствова- 
ния или проповеди Евангелия Христова, 
сколько некую конкретную свою нужду 
— быть смелым (дважды подчеркивает 
он это: с дерзновением и смело... как мые 
должно) и откровенным, говоря о тайше 
благовествования, когда предстанет пе- 
ред кесарем в Риме (в случае, если иудеи 
возвели бы на него ложные обвинения). 
Дело в том, что римляне рассматривали 
христиан как одну из иудейских сект, 
тогда как иудси считали их ерстиками. На 
судебиом разбирательстве Павлу нужно 
было ясно показать, что христиане не 
являются ни иудейскою сектою, ии 
группой еретиков, но — совершенно 
новым образованием, Церковью, телом 
Христовым, состоящим из верующих 
как иудейского, так и языческого проис- 
хождения. Это напоминает нам про- 


- странное разъяснение Павлом „тайны 


благовествования” в 2:11-3:11. Вот поче- 
му апостол говорил о себе как об испол- 
няющем посольство в узаях (см. Деян. 
28:16, 20; Еф. 3:1; 4:1; Фил. 1:7, 13-14, 16; 
Кол. 4:3, 18; Филим. 1, 9-10, 13). 


Ж. Заключение (6:21-24) 


1. ПАВЕЛ СТАВИТ ЕФЕСЯН В 
ИЗВЕСТНОСТЬ (6:21 —22) 


6:21-22. По-видимому, Тихик и доста- 
вил это послание. Павел называет его 
возлюбленным братом и верным в 
Господе служителем. В Кол. 4:7 он назы- 
вает его точно так же, добавляя слово 
„сотрудник”. О Тихике, кроме того, упо- 
минается в Деян. 20:4; 2 Тим. 4:12 и Тит. 
3:12. Тихик должен был рассказать ефе- 
сянам об апостоле Павле — как он и что 
делает, с тем, чтобы утеить сердца их 


(ср. Еф. 3:13). 


2. ПРИВЕТСТВИЕ (6:23) 


6:23. Три духовные дара, часто упо- 
минаемые Павлом, — мир, любовь и веру 
— находим и в завершающих строках 
этого Послания. Но вот фразы мир 
братиям нет более нигде в Новом Завете. 


Ефесянам 6:24 


Как это, так и любовь с верою (ср. 1:15), 
имеют свой источник в Боге. Павел вы- 
ражает желание, чтобы читатели его по- 
слания продолжалн любить других хрн- 
стиан, своих духовных братьев (по- 
скольку все они „члены одного тела” — 
4:25), сочетая эту любовь со своею верой 
в Бога, которой оии сделались известны. 
Выражение Бога Отца м Господа Иисуса 
Христа схоже с теми выражениями, ко- 
торые апостол употребляет в 1:2-3, 17; 
5:20. 


3. СЛАВОСЛОВИЕ (6:24) 
6:24. Словом благодать, которым на- 


м > 


чиналось это письмо (1:2), оно и заканчи- 
вается. Слова неизменно любящими бук- 
вальио звучат как „любящими бессмерт- 
ной, нетлениой (ен афтарсиа — ср. Рим. 
2:7; 1 Кор. 15:42, 50, 53-54; 2 Тим. 1:10) 
любовью”. Смысл этих слов в том, что 
любовь верующих к Господу Иисусу 


Христу должиа быть чистою, неосквер- 


иенной никакими нечистыми побуждени- 
ями и скрытой неверностью. К сожа- 
лению, часть ефесян позднее утратила 
горячность своей первой любви ко 
Христу (Отк. 2:4). Так что Павлово бла- 
гословение, хоть и несколько необычное 
для его посланий, прозвучало вполне 
уместно. 
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ВСТУПЛЕНИЕ 


Во время своего второго миссионер- 
ского путешествия Павел посетил город 
Филиппы. Благодаря его служению там 
несколько человек уверовали в Инсуса 
Христа как в своего Спасителя. Среди 
них — Лидия со своей семьей, а также 
тюремный страж и его семья (Деян. 
16:14-34). 

Вскоре после визита Павла в Филип- 
пы там была основана церковь. Разными 
путями помогала эта церковь апостолу в 
его деятельности, н данное послание 
было ей написано в признательность за 
это, ио также и с целью оказать духовную 
помощь верующим в Филиппах. 

По своему тону посланне является 
сугубо личным, а по излагаемым в нем 
поучениям — практическим. Павел под- 
черкивает, что верующим нужно радо- 
ваться во Христе. Слово „радость” (хара) 
встречается в письме четыре раза (1:4, 25; 
2:2; 4:1), а „радоваться” (хайро) н „со- 
радоваться” в той илн нной форме — 
одиннадцать раз (1: 18 — дважды; 2:17-18 
— четыре раза; 2:28; 3:1; 4:4 — даажды, 


ПОСЛАНИЕ К ФИЛИППИЙЦАМ 
АПОСТОЛА ПАВЛА 
Роберт Р. Лайтнер 


Ю). Кроме того, апостол часто упоми-` 


нает здесь о разумении того, кто является 
чадом Божиим. Образ жизни человека 
всегда отражает образ его мышления н 
то, что занимает его разум. 


Темя послания. Хотя в посланин содер- 
жится много поучений н наставлений, в 
нем преобладает некая главная тема, и 
все они так или иначе развивают ее. Тема 
эта — „Живите Христовой жизнью”. 


Автор. Большинство богословов счи- 
тает, что Послание к Филиппийцам на- 
писано ап. Павлом. В нем самом на это 
недвусмысленно указывается (1:1). А то, 
что в первом стихе рядом с именем Павла 
стоит имя Тимофея, имеет большое зна- 
‚ чение, потому что Тимофей находился в 
Филиппах вместе с Павлом, помогая ему 
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в проповеди Евангелия (см. Деян. 16). Да 
и то, что автор послания сообщает о себе 
(Фил. 3:4-6), вполне соответствует жизни 
Павла. Авторство Павла подтверждается 
и в писаниях отцов ранней Церкви. 


Дата написания. Апостол находился в 
тюрьме, когда писал это послание. Од- 
нако мнения расходятся относительно 
того, где именно был он в заключении в 
то время. Большинство полагает, что в 
Риме, некоторые — что в Кесарии, и 
меньшинство — что в Ефесе. 

В Писанин нет явных указаний на 
то,что Павел когда-либо был в заклю- 
ченин в Ефесе. В кесарийской тюрьме он 
действительно просидел два года, одна- 
ко, судя по тому, что читаем в Деяниях 
Апостолов (гл. 23-24), смертная казнь 
там ему не угрожала. С другой стороны, 
упоминание о „дворцовой страже” (в рус- 
ском тексте — „претория”) в 1:3, как и 
озабоченность апостола в связи с воз- 
можно скоро предстоящей ему смертью 
(ст. 20-26), говорят в пользу того, что 
филиппийцам он писал из римского за- 
ключения. И в таком случае послание 
было написано в 61 или 62 г. 


Исторические обстоятельства. Когда 
филиппийские верующие узнали о том, 
что Павел находится в узах в Риме, они 
послали Епафродита, который, возмож- 
но, был у них пресвитером, чтобы тот 
послужил апостолу. Епафродит ободрил 
Павла, в частности, и тем, что рассказал 
ему о добром отношении к иему филип- 
пийцев. Ои доставил узнику и денежную 
помощь от них, чтобы как-то облегчить 
ему пребыванне под стражей (4:18). 
Трижды до этого — два раза, когда Павел 
былв Фессалониках, и один, когда онбыл 
в Корннфе, оказывали ему христиане ма- 
териальную помощь (Фил. 4:15-16; 
2 Кор. 11:9). Послание к Филиппийцам 
можно рассматривать как благодар- 
ствениое письмо тамошним святым за их 
щедрые дары. 


Филиппийцам > 


Находясь в Риме, Епафроднт так 
сильно заболел, что едва не умер (Фил. 
2:27). Однако выздоровел и, уезжая до- 
мой, взял с собою это послание апостола, 
чтобы передать его христианам в 
Филиппах. 

Филиппы были римской колонией 
(Деян. 16:12). Послебитвы при Филиппах 
в 42 г. до Р. Х. император Антоний 
приказал части своих солдат основать 
там поселение. Затем в 30 г. до Р. Х. 
император Октавиан переселил в Филип- 
пы и другие колонии некоторых римлян 
из Италии. Новым поселенцам даны бы- 
ли особые привилегии, включая так на- 
зываемое „италийское право”. Она оз- 
начало, что колонисты рассматривались 
как живущие иа итальянской земле. Они 
сохраняли римское гражданство и поль- 
зовались всеми вытекавшими из него 
правами, плюс освобождались от уплаты 
налогов. А посему слова Павла: „Только 
живите достойно...” (букв. „живите как 
достойные граждане”) и „наше же 
жительство — на небесах” (в греч. орн- 
гинале — „наше гражданство — на не- 
бесах"; 3:20) для филиппийских верую- 
щих звучали с особым смыслом. 


Цель послания. Первоначальной причи- 
ной написания его было, как уже гово- 
рилось, желание выразить филиппийцам 
благодарность за их дар любви. Но 
Павел воспользовался представившейся 
возможностью и для того, чтобы затро- 
нуть ряд возникших в их церкви проблем. 
Очевидно, чувства соперничества и лич- 
ные амбиции возымели место среди не- 
которых верующих (2:3-4; 4:2). Кое-кто 
прислушивался там к иудаистам (3:1-3). А 
ко всему и тенденция к нехристианскому 
образу жизнн начала заявлять о себе 
{3:18-19). 


ПЛАН 


1. Поощрение к хрыстианскому образу 
жизны (1:1-36) 
А. Павел благодарит святых в Филиппах 
(@:1-8) 
1. Вступление (1:1-2) 
2. Благодарение за их постоянное 
свидетельствование (1:3-6) 


р любая к мм (1-8) 


Б. Молитва Павла за святых в 
{1:9-11) : 
1. Молитва о любви (1:9-16) 


3. Торжественные наставления (1:27-: 
НП. Примеры христианской жизни (2:1-30) 
А. Верующий призван разделять образ 
мыслей и чувств Сына Божия (2-1-18) 
1. Если есть... (2:1) 
2. Наставления (2:2-4) 
3. Уничижение Христа (2-5-8) 
4. Вознесение Христа (2:9-11) 
5. Продолжение наставлений (2-12-18) 
Б. Верующий призван подражать образу 
жизни слуг Божиих (2:19-36) 
1. Тимофей и Павел (2:19-24) 
2. Епафродит и Павел (2:25-30) 
Ш. Увещания жить по-христнански (3:1-21) 
А. Верующие не должны полагаться 
на плоть {3:1-14) 
1. Призы, начинающий глазу (3:1) 
2. Чего следует избегать (3:2-3) 
3. Чему надо следовать (3:4-14) 
Б. Верующие должны „ходить“ так, 
чтобы угождать Богу (3:15-21) 
1. „Хождение” в зрелости (3:15-16) 
2. Умение наблюдать, быть 
- бдительным (3:17-19) 
3. Завершение „хождение” (3:28-21) 
ХУ. Чем определяется способность жить 
христыанской жизнью (4:1-23) 
А. Христос — центр (4:1-7) 
1. Твердо стоять в Нем (4:1-3) 
2. Радоваться в Нем (4-4) 

- 3. Жить в свете Его присутствыя (4:5-7) 
Б. Божне присутствие в верующих (4:8-9) 
1. Достойный образ мышления (4:8) 

2. Достойное поведение (4:9) 
В. Божне попечительство о нуждах 
человеческих (4:10-20) 
1. Об умении быть довольным (4:10-13) 
2. Благословение даяния н получения 
(4:14-20) 
Г. Заключение (4:21-23) 


КОММЕНТАРИИ 


Г. Поощрение к христианскому 
образу жизни (1:1-30 

А. Павел благодарит святых в 
Филиппах (1:1-8) 


Апостол Павел часто начинал свои 
послания словамн привета, хвалы н бла- 
годарення. Посланне к Филиппийцам не 
является в этом отношении исключени- 
ем. (Сердечный тон, характерный для 
письма в целом, чувствуется с самого 
начала его. 


1. ВСТУПЛЕНИЕ (1:1-2) 


Павел — это языческое имя автора 
послания, еврейское его имя’— Савл. 
Будучи апостолом язычников (Гал. 2:7- 

^ 8), ои пользовался своим языческим име- 
нем. Здесь, вместо того, чтобы напом- 
нить о своём апостольстве, как ои часто 
делал это, начиная очередиое послание, 
Павел иазывает себя „рабом Иисуса 
Христа”. Тимофей относился к святым в 
Филиппах с особым участием (Фил.2:20); 
кроме того, ои имел доступ к Павлу в дни 
его заключения (2:19,23). Он не был со- 
автором этого послания, судя по тому, 
что Павел говорит о нём в третьем лице 
(2:19-24). Но оба этих Божиих человека, 
заключенных римлянами в темницу, бы- 
ли рабами Инсуса Христа. Называя-фи- 
липпийцев „святыми”, Павел не имел в 
виду, что его читатели были безгрешны. 
Соответствующее греч. слово гагиои — 
означает „отделённые”. Верующие в Фи- 
липпах были отделены для Господа. Да, 
они жили в городе под названнем Филип- 
вы, но в плане их азаимоотношений с 
Богом они пребывали во Христе Иисусе. 

Апостол особо оговаривается отно- 
сительно епископов и диаконов, вклю- 
чаемых им в число всех святых. На епис- 
копах, которых называли также „прес- 
витерами” (Тит. 1:5,7), лежала ответст- 
венность управления церковью; они 
„пасли стадо Божие” (ср. Деян. 20:17,28). 
На „днаконов” же возлагалось особое 
служение в собраниях, связанное, в част- 
ности, с заботами о материальных нуж- 
дах верующих (см. Деян. 6). 

1:2. В своём приветствии филиппий- 
цам Павел употребляет два слова, даю- 

° щих представление о милости Божией, 
‚ которой наделяются христиане: благо- 
` дать и мир. Важен порадок, в каком 
поставлены эти слова. Прежде чем обре- 
сти истинный мир человек должен лично 
откликнуться на Божию благодать, изли- 
тую на него, т.е. на незаслуженную им 
Божию милость, которая высшего своего 
выражения достигла на Голгофе. Как 
благодать, так и мир исходят от Бога 
Отца нашего н Господа Инсуса Христа. 


2. БЛАГОДАРЕНИЕЗА ИХ ПОСТОЯННОЕ 
СВИДЕТЕЛЬСТВОВАНИЕ (1:3-6) 


1:3. Должно быть, филиппийцы ис- 
кренне обрадовались, когда прочитали, 
что апостол часто благодарил Бога за 
них. Тем более, что это письмо, содер- 
жавике похвалы в их адрес, оии получили 


^ аа. 


Се: а 
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от человека, находившегося в римской 
тюрьме, более чем в 1000 км. от них. С 
тех пор, как Павел впервые проповеды- 
вал в их городе, прошло около десяти 
лет. Но время не угасило его любви к 
ним, его горячего к ним интереса. Всякий 
раз, вспоминая о них, Павел возносил за 
них благодарность Богу. 

1:4-6. Павел никого из верующих не 
ИСКЛЮЧАЛ Из СВОИХ МОЛИТВ. И то, что им 
сообщал об этом узник, должно было 
произвести на них особое впечатление. 
Ведь ои с радостью ходатайствовал пе- 
ред Богом за них. Трудные его обстоя- 
тельства не только не ожесточили Павла, 
но сделали его сердце ешё лучше и мягче. 

В деле Христовом филиппийские свя- 
тые и Павел были сотрудниками. Это 
было так хотя бы потому, что они при- 
няли участие в нуждах апостола. Отры- 
вая отсебя стем, чтобы датьему, они тем 
самым соучаствовали в работе, которую 
он совершал для Христа. Но они не толь- 
ко помогали Павлу в его узах, а были н 
соучастниками его в благовествовании, 
начиная от первого дня, как уверовали 
онив Иисуса Христа. И это-то исполняло 


„ сердце апостола огромной радостью- 


Также и уверенности в филиппийцах 
был исполнен Павел, думавший и мо- 
лившийся о них. Форма прошедшего 
времени, в которой стоит греч. слово, 
переведённое как будучи уверен, указы- 
вает на то, что к убеждённости относи- 
тельно филиппийцев Павел пришёл дав- 
но, и стех пор она не покидала его. В чём 
же он был так уверен? А в том, что Бог 
будет и далее совершать в них доброе 
дело, которое начал. Иначе — спасение 
их. Под „добрым делом” апостол мог 
понимать и продолжавшееся духовиое 
общение филиппийцев с ним, Павлом, их 
щедрую помощь ему. 

Павел не сомневался в том, что Бог 
продолжит Свою работу в них даже до 
дня Иисуса Христа. В 2:16 апостол на- 
зываетего „День Христов”. И хотя Павел 
не знал, когда этот день наступит, т. е. 
когда верующие будут „восхищены” на 
встречу с Христом в воздухе, он не сом- 
невался в том, что Бог не прекратит до 
того времени начатой Им работы в детях 
Его. . 


3. БЛАГОДАРЕНИЕ ЗА ФИЛИППИЙЦЕВ, 
РАЗДЕЛЯВШИХ С АПОСТОЛОМ 
БЛАГОДАТЬ БОЖИЮ (1 :7) 


1:7. В первой части этого стиха как бы 
обосновывается особое отношение Пав- 


Филиппийцам 1:8-11 


лак филиппийцам, которое ои выразил в 
стихах 3-6. 

Фраза, переданная как потому что я 
имею вае в сердце, по-гречески может 
быть прочитана и как „поскольку вы 
имеете меия в сердцах ваших”. Верно, 
конечно, было и то и другое. Но пос- 
кольку в этом стихе Павел делает особую 
оговорку о себе, предпочтительнее, ви- 
димо, принять тот вариант, который им- 
еем на русском языке. О чувствах Павлак 
филиппийцам можно также судить по 1:8 
и 4:16. 

Независимо от того, находился ли 
Павел в узах (ср. употребление этого 
выражения в 1:13-14, 17), или на свободе, 
его друзья в Филиппах поддерживалиего 
в том,что Бог делал через него. То есть в 
первую очередь — в проповеди Еван- 
гелия. Собственно, благодаря их соуча- 
стию и мог он распространять весть о 
Божией благодати. И за это ои благо- 
дарил их. 


4. БОГ — СВИДЕТЕЛЬ ПАВЛОВОЙ 
ЛЮБВИ К НИМ (1:8) 


1:8. Говоря о своих чувствах к филип- 
пийцам, Павел призывает Бога в свиде- 
тели. Апостол, как и его читатели, созна- 
вал, что людам не дано зиать сердца друг 

‚ друга, но что Бог зиает их в соверщен- 
стве. Любовь Павла к филиппийцам не 
исчерпывалась простой человеческой при- 
вязанностью. Истоки её были в Самом 
Господе Иисусе Христе. Эта Христова 
любовь настолько переполняла апосто- 
ла, что сделалась как бы его собствен- 
ною. И в том обстоятельстве, что он 
говорил обэтом филиппийцам, находила 
объяснение и безмерность его благодаре- 
ний Богу за них. 


Б. Молитва Павла за святых 
в Филиппах (19-11) 


1. МОЛИТВА О ЛЮБВИ (1:9-10) 


Апостол заверял святых в том, что 
постоянно молится о них (ст.3). А здесь, в 
ст. 9, он говорит, о чём именно молится. 

1:9. Павел молился о том, чтобы лю- 
бовь филиппийцев более и более возрас- 
тала, т.е. как бы переливалась через край 
чаши или, подобно реке, выходила из 
берегов. Но эта любовь должна быть 
чем-то большим, чем только сентимеи- 
тальное чувство, — она должна быть ос- 
нована иа знании и проницательности 
(именно так передано в английском тек- 


сте Библин греч. слово айстесис; на рус- 
ский язык переведено как „всякое чув- 
ство”). Возрастая в духовном познаныи 
(епигносис) Бога и углубляя свою спо- 
собиость „проницать” Его пути, христиа- 
необретают и дар всё большей любви ках 
к Нему, так и к другим людям. 

1:10. Своею молитвой Павел хотел 
достичь двух целей. Одна из них — бли- 
жайшая: чтобы филиппийцы познавали 
лучшее, другая же — более отдалённая: 
чтобы они были чисты инепреткновенны 
в день Христов. Принцип „проверки”, 
которым им следовало при этом руко- 
водствоваться, делается ясным в свете 
греч. слова докимазо, переведёниого ках 
„познавать” (в значении „различать”, 
„проницать”). Обычно это слово упо- 
требляли, когда речь шла об опробова- 
нии металлов или проверке монет — на 
соответствне их принятым стандартам. 

Слово, переведёниое как „чисты”, 
встречается только здесь и в 2 Пет. 3:1. 
Это — ейликринейс, имеющее в себе два 
кория: „солнце” и „суд”; оно, таким обра- 
зом, подразумевает чистоту, суждение о 
которой выносится в свете солнца. Павел 
хотел, чтобы его читатели правильно от- 
носились к Богу ни пребывали в общении с 
Ним. Однако они был озабочен и тем, 
чтобы их взаимоотношения с другими 
людьми были именно такими, какими их 
хочет видеть Бог. Слово апроскопои, пе- 
реведёиное как „непреткновенны”, свиде- 
тельствует об этом; мы встречаем его и в 
1 Кор. Ю:32, где автор говорит: „Не 
подавайте соблазна...” (в значении „ни 
для кого не будьте камнем преткнове- 
ния”). Желание Павла в отношении его 
друзей в Филиппах должно стать жела- 
нием всех верующих: быть морально чн- 
стыми и никому не подавать повода к 
„претыканию” и соблазну. 


2. МОЛИТВА О ПЛОДАХ 
ПРАВЕДНОСТИ (1:11) 


1:11. Павел также молился о том, 
чтобы верующие в филиппийской церкви 
были исполневы плодов праведности. 
Праведность перед Богом — результат 
облечения в Христову праведность — не 
может не принести „плода” Небесному 
Отцу. Проистекающие из неё внутренние 
свойства человека, частично описанные в 
Гал. 5:22-23, очевидны для других. Плод 
Духа „доставляется” через ШМисуса 
Христа, потому что воистину Его жизнь 
действует в тех верующих, которые его 
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приносят. И прославляется этим плодом 
не сам человек, а Бог. Другими словами, 
жизнь, в которой проявляются выше- 
упомянутые свойства, служит в славу н 
похвалу Божию. 


В. Павел филиппийцам — о себе 

(1:12-30) 

Апостол сталкивался с оппозицией со 
стороны тех, кто к Церкви не принад- 
лежал, но с неверным представлением о 
себе встречался и в её пределах. Это, 
однако, не могло разубедить его в том, 
что он призван Богом, как не отвлекалои 
от исполнения того, что вытекало из 
Божиего призвания. Несмотря ни на что, 
имя Христово проповедывалось, и это 
приносило Павлу великую радость. Воти 
„Узы” его не только не помешали его 
делу, ио послужили стимулом к более 
широкой проповеди Евангелия Христо- 
ва. Друзья Цавла в Филиппах несомнен- 
но сильно тревожились о нем, боялись, 
что он пал духом и что Божий план 
рушится. Павел дал им, однако, зиать, 
что ничего подобного не произошло. 


4. МУЖЕСТВЕННОЕ СВИДЕТЕЛЬСТВО 
(1:12-18) 


1:12-14. Исходя из собственного 
опыта, Павел хотел донести до верую- 
щих в Филиппах важную истину, а имен- 
но: что у Бога „аварий” не бывает. По 
причине содержания Павла под стражей 
дело Божие не пострадало, но, напротив, 
продвинулось вперёд. Частично это вы- 
разилось в том, что о Христе, за Кото- 

` рого страдал Павел, услышала вся пре- 
тория н прочие (ст. 12-13). Под „прето- 
рией” понимались солдаты из дворцовой 
‚ стражи, которые стерегли узника Павла. 
Хотя апостол жил в доме, который он 
‚ снимал (Деян. 28:30), дом этот превра- 
‚ тился для него в тюрьму, так как приго- 
: воренного стерегли в нём солдаты. Цо 
существовавшему тогда обычаю узника 
, приковывали цепью, надетой назапястье, 
` ксолдату, охранявшему его. 
| Но все вступавшие в Риме в тот или 
‚ иной контакт с Павлом слышали от него 
об Иисусе Христе. Всем было хорошо 
: известно, что под стражу он попал не за 
нарушение закона, и что узы его были о 
| Христе, т. е. за Христа (Фил. 1:13). Стре- 
‚ мясь заглушить истину, власти заклю- 
‚ чили под стражу того, кто говорил о ней, 
. однако, стремление их потерпело пора- 
“жение, и „узы” Павла дали обратный 
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результат: они ободрили тех, кто прежде 
не решался говорить о Христе (ст. 14). 
Большее число верующих стало теперь 
смелее — увидев, как споспешествует Бог 
распространению Своего благовестия 
через Павла. Благие результаты, достиг- 
нутые апостолом в трудных для него 
обстоятельствах, подвигнули других © 
большею смелостью, безбоязненно про- 
поведывать Слово Божие. Так что „в 
узах” Цавел сумел сделать то, чего ни- 
когда не достиг бы, находясь иа свободе. 
1:15-18. Люди, которые обрели ёме- 
лость возвещать Слово Божие, делились, 
однако, на две группы. Некоторые про- 
поведывали по зависти н любопрению, в 
другие с добрым расположением (ст. 15). 
Вторые делали это из любви (ст. 17), с 
мыслью о том, что Павел страдает вузах 
потому, что защищал благовествование. 
Те же, которые проповедывали 
Христа иззависти (т.е. завидуя Павлу как 
проповеднику) и любопрения (движимые 
духом соперничества; ст. 15), подчиня- 
лись нечистым побуждениям (ст. 16); их 
истинной целью было досадить апосто- 
лу, увеличив таким образом тяжесть его 
уз. Они не были иудаистами, как пола- 
гают некоторые, ибо проповедывали 
Христа Спасителя, хотя и не от сердца. 
Иудаисты же видели средство спасения не 
только в Нем, но и в исполнении 
Моисеева закона. Безоговорочио отвер- 
гая таковых, Павел называл их пропо- 
ведниками „иного благовествования” 
(Гал. 1:6). Но поскольку в Послании к 
Филиппийцам он никого не обвиняет в 
распространении „иного благовествова- 
ния”, то, по-видимому, под „нечистыми” 
проповедниками подразумевает каких-то 
верующих, которые, по иеизвестным 
причинам, не любили Павла и его служе- 
нне; хотя доктрины, которые они пропо- 
ведывали, соответствовали истине, их 
побуждали кэтому амбиции итщеславие, 
Одиако апостол радовался в сердце 
своем тому, что проповедывался Христос, 
— какими бы ни были при этом мотивы 
проповедников (Фил. 1:18). А вот тем, 
что между членами тела Христова ваз- 
никали разиогласия, он мог только 
огорчаться. 
2. НЕПОКОЛЕБИМОЕ УБЕЖДЕНИЕ 
(1:19-26) 
1:19.Как человек твёрдых убеждений 
Павел выражает уверенность в том, что 


всё происходящее с ним послужит ему по 
спасение. Греч. слово, переведённое как 
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„спасение”, употребляется в Новом За- 
ветс в разных значениях. Часто оио оз- 
начает духовное спасение или рождение 
свытис. Здесь же (ст. 19) Павел имел вваду 
или последнюю стадию своего вечного 
спасения (ср. Рим. 5:9), или ожидающее 
его оправдание в римском суде. Однако 
последнее кажется маловероятным, по- 
скольку далее в словах апостола звучит 
предощущение близкой смерти. 

Основанием, на котором покоилась 
его увёренность, служили молитвы свя- 
тых и содействие Духа Мисуса Христа 
(Фил. 1:19). Он знал, что может поло- 
житься на молитвы филиппийцев, а также 
на служение Святого Духа (ср. Рим. 
8:26-27). 

1:20. Павел не был уверен в том, что 
ожидает его, — освобождение из уз или 
смерть за веру. Нов одном он был уверен 
— в своём желании тдк или иначе воз- 
величить Христа в теле своём. Апостол 
понимал, что ему потребовалось бы не- 
мало мужества, чтобы умереть достойно. 
Поэтому и говорит об уверенности и 
надежде своей, что не будет посрамлён и 
что достанет ему мужества (дерзнове- 
ния) „возвеличить Христа” и в смерти. 
Его заботило таким образом не то, что 
случится с ним, а какое свидетельство ос- 
тавит ои по себе о Господе. Если бы ои 
был оправдан в суде и остался жить, то 
продолжал бы свидетельствовать о 
Христе. Но и мученическая смерть его 
должна была бы послужить делу 
Христову. 

1:21. Христос и прославление Его опре- 
деляли содержание жизнн Павла, были 
главиой её целью. Он знал, что его казнь 
за Христа будет содействовать прослав- 
лению Господа через распространение 
Евангелия. А для него самого смерть 
явилась бы ириобретеннем в том смысле, 
что навечно привела быего в присутствие 
Христа (см. ст. 23). 

1:22-24. В этих стихах апостол пред- 
стаёт словно бы удручённым. Ои знал, 
что останься он в живых, делу его это 
принесёт шлюд (ст. 22). Бог благословлял 
бы его труд и продолжал бы использо- 
вать, как и в прошлом.Но если бы выбор 
— жить или умереть за Христа — зависел 
от самого Павла, то ои просто не знал бы, 
что предпочесть. Правда, в упомянутом 
выборе ои не был волен. 

Павел терзался этими мыслями — что 
же всё-таки послужило бы большей славе 
Господа, а, значит, и всеобшему благу в 
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долгосрочном плане? 
желанием было разрешиться н бытье 
Христом (ст, 23). Ибо для него это бы 
бы несравненно лучше, так как означал 
бы избавление от гонений и страданий 
Одиако ои зиал, что филиппийцы н 
даются в нём. Для них было бы . 
чтобы ои оставался во плоти, т.е.былб 

жив (ст. 24). А нужды ближних Павем 
ставить выше собственных 


1:25-26. Именно иа этом оснований 
вновь возникает у него надежда (выр! 
женная словами я верно знаю) на ось 
бождение, и, следовательно, на возвраз 
щенне к филиппийцам (иа вторичное к 
ним пришествие). В результате этого 
успех ихи радость в вере умножились бь 
как и ликование их (по-русски: похв: 
ваша) во Христе Инсусе, источнике и 
тинной радости для всякого верующего. 
И радости этой  содействовало бы при-] 
сутствие рядом с ними того, кто про-1 
поведал им Христово благовестне. 


3. ТОРЖЕСТВЕННЫЕ НАСТАВЛЕНИЯ 
(1:27-30) 


1:27. Филиппийские верующие лежали 
на сердце у иего. Что бы ни произошло с 
ним лично — обретёт он освобождение 
или нет, ои хотел одиого: чтобы про-! 
славился в ник Христос. В греч. тексте 
слово, переведённое как живите, иосит 
сугубо политическую окраску; буквально 
оно означало „живите как граждане”. И- 
поскольку Филиппы были римской коло- 
нией, для христиан, обитавших там, оно 
таило особый смысл (о чём уже упоми- 
налось выше). Жить же достойно благо- ] 
вествования Христова — обязанность 
каждого, кто является чадом Божиим. И 
к этому призывал филиппийцев Павел. 

Будучи членами тела Христова, ве-} 
рующие объединены общей целью. По- 
томуизаботило Павла в высшей степени, } 
чтобы они „стояли” (ср.4:1) водном духе, } 
подвизаясь единодушно за веру (ср. с 
этим словом в Йуд. 3) евангельскую. 

1:28. Павел желал, чтобы среди вся- 
ческого противодействия им и преследо- 
ваний читатели егожили для Христа. Да, 
враги будут восставать на них, но это ни в 
коей мере (ни в чём) не должно пугать их. 
В трудную пору им следует напоминать 
себе, что именно их достойное христиан | 
поведение явится знаком грядущего по- 
ражения для их противников. А для них 
самих, святых Божних, — предзнамено- 


ванием грядущего избавления их Самим 
Господом. Уверениость в этом несом- 
ненно явится плодом работы вих сердцах 
Духа Святого. 

1:29-30. Для ‘того, чтобы гонения не 
застали филиппийцев врасплох, он пре- 
дупреждает о них, напоминав, что верую- 
щим дано ради Христа не только веро- 
вать, но и страдать за Него (ст. 29). 
Страдание за Христа иельзя рассматрн- 
вать как некую случайность или наказа- 
ние Божие. Павел говорит о нём как о 
знаке Божиего расположения к человеку. 
Стоит заметить, что греч. слово ехарис- 
те, переведённое как „дано”, происходит 
от слова „милость”. Как вера во Христа, 
так и страдания за Него, ассоциируются 
таким образом с Божией милостью. 

Павел иего читатели совершали один 
и тот же подвиг (ст. 30). Потому они и 
ободряли и поддерживали друг друга. 


и. Примеры христианской жизни 
(21.30) 


А. Верующий призван разделять образ 
мыслей и чувств Сына Божия (2:1-18) 


Здесь продолжается увещание, нача- 
тое в [:27-30. Весь зтот раздел (1:27—2:18) 
посвящён тому, что следует делать фи- 
липпийцам согласно призыву Павла. 
Сюда входят и стихи, трактующие-особо 
знаменитое кеносис — самоумаление, 
самоуничижение (2:5-11); в них на первый 
план выступает Сын Божий как пример 
верующим для подражания. 


1. ЕСЛИ ЕСТЬ... (2:1) 


2:1. В 1:27 Павел писал о христиан- 
ском житин соответственно благовество- 
_ ванию, на котором оно основано. Далее 
ои призыавл верующих к духовному 
„ единству. Оно возможне благодаря тем 
: четырём способностям (или качествам), 
которые перечисляются в2:1. По-гречески 
Е эти четыре „еспи” не имеют оттенка ус- 
ловности, а подразумевают вещи вполне 
реальные, и перевести их можно было бы 
как „поскольку”. Итак, обращение апос- 
тола основывается на: а) утешеныи во 
Христе, т. е. на утешевии, проистекаю- 
щем от единства с Ним; 6) отраде любви 
’ (в значении „радости, исходящей от Его 
“ любви”); в) общении духа; г} милосердии 
‚ и сострадательности. 
„Утешение“ и то слово, которое 
к Христос употребляет в отношении Духа 
г Святого („Утешитель“" — Иоан. 4:16), 
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Филиипийцам 1:29—2:4 


имеют общий корень. При переводе с 
греческого его можно было бы передать и 
как „наставление” либо „увещание” — в 
значении „поддержки”, „поощрения” или, 
напротив, „упрека“, потому что Дух не 
только утешает, а и обличает. Но по- 
скольку в том или ином направлении Он 
действует в каждом верующём, Павел 
видел в этом повод к достижению духов- 
ного единства между нимн. Затем: каж- 
дый из них радовался, чувствуя Божию 
любовь к себе, находил в ней отраду. Но 
когда Божия любовь поселяется в серд- 
цах людей, это тоже ведет к духовному 
единству, которое проявляется в их 
жизнн. 

„Общение духа” есть результат по- 
стоянного пребывания Духа Святого (см. 
1 Кор. 6:19) в христианине. Однако апо- 
стол мог здесь иметь в виду и то общение 
между верующими, которое приходит 
от Духа — так же, как утешение приходит 
от Христа и отрада — от Его любви. 

Павел, кроме того, говорит о „мило- 
сердин” и „сострадательности”. Одио из 
служений Духа как раз и состоит в том, 
чтобы порождать в верующих способ- 
ность заботиться о других членах семьи 
Божией, любить их. Эту способность 
христианин может или принять, или от- 
вергнуть, но действие в нем Духа Святого 
является реальностью и основаннем для 
единства всех детей Божиих. 


2. НАСТАВЛЕНИЕ (2-2-4) 


2:2. Исходя из сказанного в ст. 1, 
Павел призывал своих читателей явить 
на практике единство во Христе. Это 
исполнило бы его радости. В соответст- 
вии с четырьмя способностями, перечис- 
ленными им вначале главысуществуют и 
четыре конкретных способа достигнуть 
духовного единства. Филиппийцам сле- 
дует иметь одни мысли, ту же любовь, 
быть единодушными и единомысленны- 
ми (т. е. иметь общую цель). 

2:3-4. Павел продолжает наставлять 
читателей, по-прежнему исходя из ска- 
занного в ст. !. Самый характер этйх 
наставлений указывает на иекие под- 
спудные проблемы, назревавшие в филип- 
пнйской церкви. В возникновении их был, 
очевидно, повинен эгоцентризм некото- 
рых верующих. 

Ничего не делайте ио любопрению 
или по тщеславню (ст. 3). Слово „любо- 
пренне” мы уже встречали в ст. 16, где 
Павел говорит о стоявших в оппозиции к 
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нему. Несомненио, подобные побужде- 
ния и действия — откровенио плотского, 
а никак не духовного характера. А 

"Тщеславие, по-видимому, и порожда- 
ло дух соперничества или „любопрение” в 
среде филипийцев... Но — по смиренно- 
мудрию почитайте один другого выс- 
шим себя. Смиренне перед Богом и дру- 
гими людьми есть то, к чему должно 
стремиться каждое Божие дитя. Дух гор- 
дости и соперничества, проявляемый во 
взаимоотношеннях между людьми, сви- 
детельствует о недостаточиости в иих 
смирения перед Богом. Павел призывал 
филиппийцев считать других выше н 
лучше себя (см. 1 Пет. 5:5-6). 

Объяснял апостол и то, как именно 
может „смирениомудрие” быть проявля- 
емо в жизни (Фил. 2:4). Вместо того, 
чтобы „сосредоточиваться” на себе, каж- 
дый верующий должен заботиться о дру- 
гих членах Божией семьи (см. Рим. 12:10). 
Поглощенность собой — это грех. 


3. УНИЧИЖЕНИЕ ХРИСТА (2:5-8) 


Христос — это наиболее яркий при- 
мер смирения и отвержения себя ради 
других (ст. 5:8). К числу самых замеча- 
тельных слов, сказаниых когда-либо о 
Христе, относятся и эти стихи, наряду со 
стихами 9-11. 

2:5. Верующим тоже следует в смире- 
нии отвергать себя — ради других, ибо 
именно такие чувствования были прису- 
щи Господу в Его смирении и 
самоуничижении. 

2:6-8. Греч. слово морфе, переведен- 
ное на русский язык как „образ” (упо- 
треблено апостолом в би 7 стихах; по- 
английски звучит как „природа”, „суть”); 
для всего этого текста оно имеет принци- 
пиальное значение. Им подчеркивается 
внутренняя общиость Отца и Сына. Па- 
вел хочет сказать, что самая сущность 
Иисуса Христа та же ‚ что у Бога; вопло- 
тивщись, Ои стал идеальным человеком, 
оставаясь Божеством в полном и абсо- 
лютном смысле слова (последнее явству- 
ет из 2:6). Между тем, заявления Спаси- 
теля отиосительно Божественности Его 
природы вызывали, как известно, ярость 
у вождей иудеев (Иози. 5:18), которые 
обвиняли Его в богохульстве (Иоан. 
10:33). 

Обладая полной Божественностью 
(Иоан. 1:14; Кол. 2:9) и будучи в этом 
смысле равным Богу, Христос не считал 
нужным во что бы то нн стало удержи- 
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вать это Своё достониство при Себе: \ 
именио так, по-видимому, следует пови- ` 
мать фразу не почитал хищением быть | 
равным Богу (иначе говоря — „не счёл. 
нужным удерживать любой ценой Своё 
равеиство Богу”; Фил. 2:6). То есть Ои без 
колебаний как бы отложил Своё небесное 
достоииство в сторону и стал человеком, 
Будучи Богом, Он обладал всеми права- 
ми Божества, но на время пребывания в 
человеческом теле отказался от этих 
Своих прав и видимым образом не про- 
явил величия Своего и славы. 

В Своём самоуничиженин Христос 
принял образ (морфе) раба, сделавшись 
подобным человекам и по виду став как 
человек (ст. 7). Из этого следует, что Он 
действительно стал человеком. Выражс- 
ние „уничижил Себя” по-гречески звучит 
как „опустошил Себя”. Это „опустошил” 
происходит от кеноо, имеющего значе- 
ние „отказаться от своих интересов”. 
Именно от них, а не от Божества Своего 
отказался Иисус. Фраза „приняв образ 
раба”, конечно же, указывет на низкое н 
смиреиное положение, занятое Им, на 
Его желание подчиинться Отцу и послу- 
жить людям. Онстал человеком, всамом 
деле стал им. 

Слово „подобным” предполагает 
здесь как сходство, так и отличие. Хотя 
человеческая природа Христа была под- 
линной, Он, тем не менее, отличался от | 
всех других людей — тем, что был без- 
грешен (Евр. 4:15). 

Таким образом ‘ясно, что Христос 
сделался человеком, сохраняя Свою Бо- 
жественную суть. В Своём воплощении 
Он был и Богом и человеком в истнииом 
значении каждого из этих слов. Он явил 
Бога в человеческой плоти (Иоан. 1:14). 


На основанни неверного толкования 
фразы и мо внду став как человек (Фил. 
2:7) возникло в раниехристнанское 
время лжеучеиие, будто Христос только 
выглядел человеком... Этот взгляд про- 
тиворечил всему, что сказано выше в 
стихе 7. Греч. слово схемати, переведён- 
ное как „по виду”, предполагает чисто 
внешнюю видимость, которая может но- 
сить и временный характер. В отличие от 
упомянутого морфе (ст. 6 и 7), которое 
подразумевает проявленне вовне неиз- 
менной внутренней сути. 

Самоуничиженне Христа произошло 
не только в Его рожденни (1. е. в вопло- 
щении, в результате которого Он стал 
Богочеловеком), ио ив Его смерти. Ибо . 


она была не только на редкость мучи- 
тельной, но и позофной по своему харак- 
теру, эта крестная смерть (ст. 8). Ею 
казнили тех, кто не являлись гражданами 
Рима и были наихудшими преступ- 
никами. 

Не может быть более яркого примера 
самоуничижения и самоотречения для 
верующих, чем пример Христа. Имея его 
перед собой, и святые в Филиппах могли 
и должны были „едииомысленно” и сми- 
ренио жить как перед Богом, так и друг с 
другом. 


4. ВОЗНЕСЕНИЕ ХРИСТА (2:9-11) 


Центр внимания в этих стихах пере- 
мещается на Бога Отца, тогда как в сти- 
‚ = хах 6-8 оно было сосредоточено на Сыне. 
‘' Результатом покорности Христа явилось 
‚  превознесение Его Отцом, поставившим 

Его выше кого бы тони было. Бог почтил 
и вознёс Того, Кого люди унизили и 
отвергли. 
2:9. Это превознесение Христа и полу- 
р’ чение Им имени выше всякого имени 
:  ивилось ответом на Его первосвящении- 
`  4ескую молитву (Иоан. 17:5). Христос 
воскрес, возиесся на небо и был про- 
славлен, сев по правую руку от Отца 
-(Цеян. 2:33; Евр. 1:3); в этом ивыразилось 
Его превознесение. Что же касается выс- 
шего „имени” Его, то под ним не просто 
„титул” понимается; в этом термине пе- 
редано превосходство Личности Христа 
в целом н занимаемого Им почётного 
положения. 

2:10. По причиие превознесения 
Христа иполучения Им славного „имени” 
перед Ним одиажды преклонится всякое 
колено — в знак признания Его Тем, Кем 

: Он является на самом деле. О том же 
:.. писал Павел и в Послании к Римлянам 
(14:11). И подтвержденне этому находим 
` впророчестве Исаии (45:23), где речь идёт 
- о непревзойдённом велични Бога Авра- 
` ама, Исаака и Иакова. Всеобъем- 
’ лющность власти Христа над вселенной 
“ выражена в тройствениом образе: прек- 
‚ лонится перед Ним „всякое колено” не- 
} бесных, земных и пренсподних. То есть 
не останется ни одного разумного су- 
щества, будь-то ангелы и святые на не- 
убесах, люди, живущие на земле, или са- 
:тана, демоны его и неспасённые души в 
аду, которым не пришлось бы сделать 
гзуто. Все оии преклонятся перед Христом 
или добровольно или по принуждению. 

11. Поиятиее этот стих звучит в 
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таком прочтении: И всякий язык испо- 
ведал, что Иисус Христосесть Господь во 
славу Бога Отца. Именноэто и призиают 
все, склонившись перед Ним. Словами 
стиха 11 в сущности выражен самый ран- 
ний символ христианской веры, подра- 
зумевающий, что Христос есть Иегова- 
Бог. То, что Иисус утверждал в отно- 
шении Себя, признает однажды вся все- 
ленная: что Он есть истинный Бог от 
истинного Бога. К сожалению, для мио- 
гих это призиание слишком запоздает, 
чтобы послужить им во спасение. По- 
следнюю часть этого стиха иадо пони- 
мать в том смысле, что „превознесённое” 
положение Спасителя в иастоящем и при- 
зиание вселениой Его Божества в буду- 
щем — служит в славу Бога Отца. 


5. ПРОДОЛЖЕНИЕ НАСТАВЛЕНИЙ 
(2:12-18) 

В этих стихах Павел продолжает на- 
ставление, начатое им в стихах 2-4. 

2:12-13. Слово „итак” указывает на 
связь того, что будет сказано, с тем, что 
было высказано непосредственно перед 
этим. Христос был послушен Отцу Не- 
бесному и исполнял Его план вплоть до 
Своей смерти на кресте (ст. 8). И филип- 
пийские верующие нуждались в послу- 
шании, чтобы следовать иаставлениям 
Павла, никогда не упуская из виду при- 
мера Христа. 

Увещания апостола были прямыми и 
целенаправленными, но высказывались с 
лаской, от сердца, что видно из слов 
возлюбленные мон. Обращение это не- 
сомнеиио напомнило филиппийцам об их 
первом знакомстве с апостолом и Силой, 
когда оии, только-только придя ко 
Христу, основали церковь в своём городе 
(см. Деян. 16:19-40). Когда Павел был с 
ними, они с охотой исполняли его иа- 
ставления. Об этом он и иапоминал им, 
радуясь тому, что они поступают так жеи 
в его отсутствие. 

Особая просьба, с которой Павел об- 
ращался к ним, диктовалась как собст- 
веиной их нуждой, так и примером 
Иисуса Христа, и апостол чётко форму- 
лирует её — со страхом и трепетом со- 

е своё спасение. 

Обычио это место трактуется как при- 
зыв к каждому из святых в Филиппах 
совершать своё личное, индивидуальное 
спвсение. В переводе на английский язык 
греч. глагол в повелительном накло- 
нении, по-русски переданный как „совер- 
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шайте”, звучит как „вырабатывайте” (в 
зиачении „вырабатывать на практике”, 
„осуществлять в практике повседневной 
жизни”); то есть апостол хочет сказать; 
„вырабатывайте” (или „осуществляйте на 
практике”) то, что Бог уже „выработал” 
(совершил) в вас Духом Своим. Апостол 
ие призывал филиплийцев заслуживать 
(зарабатывать) себе спасение, но — яв- 
лять на деле это спасение, уже данное им 
Богом. С учётом разногласий и соперни- 
чества, возникших в среде филиппийских 
верующих, такая трактовка, видимо, пре- 
дставляется верной (см. 2:3-4). 

Существует и другая точка зрения — 
что в упомянутом наставлении подразу- 
мевается жизнь всей общины в Филип- 
пах. Сторонники этой точки зрения ссы- 
лаются иа контекст в целом, из которого 
следует, что Павел возражал против оза- 
боченности верующих своими лишь нуж- 
дами (см. ст. 4). Под „спасением”, го- 
ворят они, апостол понимал избавление 
филиппийской церкви от раздоров, гор- 
дости, эгоизма. 

Пожалуй, правильнее всего восприни- 
мать эти слова Павла в свете обеих точек 
зрения; скорее всего апостол имел в виду 
„совершение” как личного спасения каж- 
дого из филиппийцев, так и спасения 
общины в целом — в смысле избавления 
её от того, что препятствовало верую- 
щим в ничем не замутнённом познавании 
Бога. 

Совершать спасение следовало „со 
страхом и трепетом”, полагаясь только 
на Бога, а не на самих: себя. Ибо „со- 
вершиться” оно могло лишь через Бога, 
дающего способиость к соответсвующим 
хотению и действию (ст. 13). Павел давал 
понять филиппийцам, что Сам Бог дей- 
ствует в них с тем, чтобы они обрели 
желание и способность поступать в со- 
гласии с Его благой волей. Бог дает 
желание, силу, способность, ана человеке 
лежит отвественность. Итак, в исполне- 
ние Божией работы вовлечены оба эти 
фактора — как Божествеиный, так и че- 
ловеческий. Верующие и Бог являются 
таким образом сотрудниками. 


2:14-16. В этих стихах говорится о 
том, как именно следует христианам „со- 
вершать... спасение” (жить как спасен- 
ным) день за днем 'в согласии с благой 
волей Господя (ст. 13). Все следует делать 
без ропота и сомнения (ст. 14). „Всё, что 
ни делаете, делайте без ропота”, таков 
смысл греч. фразы, судя по порядку слов 
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в ней. Форма её настоящего пр 
подразумевает, что так надо п.м 
всегда, постоянио. Под „ропотом” 
нимастся дурная привычка во 
Апостол, возможно, вспомнил, кот 
писал это, поведение евреев с Моисеемя, 
в конечном счете — и по отношению 
Богу. 

В 2:15-16 подчеркивается, насколько. 
важно филиппийцам вести себя пример- 
но. Прежде всего — в интересах их пло-| 
дотвориого свидетельства о Христе сре- 
ди тех, кто жил вокруг них. Не исправив 
того, что нуждалось в исправлении в 
собственной общине, они не могли в этом 
смысле рассчитывать науспсх. Однако на: 
тот момент их нельзя было назвать ше 
порочными, по сравнению с их неверо- 
вавшими соседями; они еще не сияли, как 
светила в (окружавшем их) мире (2-15). 
Потому ап. Павел и призывал филип- 
пийских христиан так вести себя, чтобы 
люди, находившиеся вне церкви, ме мог- 
ли высказывать в их адрес справедливые 
укоризны. 

Филиппийцы жили среди строптивого 
и развращенного рода (2:15). И снова 
создается впечатление, что наумеу Пав- 
ла, писавшего эти слова, были неверо- 
вавшие иудем. Обращает на себя внима- 
ние то обстоятельство, что Моисей в. 
таких же словах определял израильтян, 
отпавших от Бога (см. Втор. 32:5). И.ан: 
Пётр прибегал к ним же (см. „род разв- 
ращенный” в Деян. 2:40), каки Сам Иисус 
Христос (Мат. 17:17). 

Нынешний мир остается в таком же 
состоянии, как н тот, в котором жили ° 
Павел и филиппийцы: он лишен совести и 
развращен. Большинство людей повер- 
нулось спиною к Богу и к истине. И вотв 
таком мире призваны Божии дети „сиять, 
каксветила" (Фил. 2:15 ср. с Мат. 5:14-16), 
быть чадами Божними непорочными. 

Дитя Божие входит в Божию семью, а 
люди, духовно невозрожденные, отчуж- 
дены от неё. Оии враги Богу. Но в 
соответствни с высшей своей целью 
Создатель пользуется словом Своим, 
чтобы, действуя Им через Свой народ, — 
в процессе-возрождающей работы Духа 
Святого — превращать Своих врагов в 
друзей Своих. 

Греч. слово елехонтес, переведенное 
как „содержа” (ст. 16), букв. означает 
„предлагать“ илн „крепко держать”. 
Здесь его, по-видимому, надо понимать в 
первом значении. В повседневиом быту 


греки пользовались этим словом, к при- 
меру, на пирах, предлагая гостю чашу с 
вином. Коль скоро филиппийские святые 
„тредлагали бы” слово жизни другим лю- 
дям, у Павла были бы все основания 
ожидать похвалы в день Христов за то, 
что не тщетно трудился в Филинпах. 

Под „Днем Христовым” подразуме- 
вается День восхищения Церкви для 
встречи со Спасителем иа воздухе (1 Фес. 
4:13—18). Остается добавить, что к „по- 
хвале” Павел стремился ие из эгоизма и 
тщеславия, а движимый желанием про- 
славить Бога. 

2:17-18 Далее апостол пишет о том, 
что и страдая, радуется. Он знает, что в 
перспективе, вполне реальной, его ожи- 
дает мученическая смерть. Более того, 
она представляется ему неминуемой, и 
самая возможность освобождения из уз 
более не занимает его, как раньше (ср. 
1:24-26). Позднее, совсем незадолго до 
смерти, Павел написал об этом в схожем 
тоне (2 Тим. 4:6). 

Мысль апостола, как выражена оиа в 
17 стихе, в греческом подлиннике звучит 
так: если бы даже ему суждено было 
излиться теперь, подобно жертвенному 
возлиянию (состоявшему из вина), на ту 
„жертву”, которую он прниосит Богу в 
лице филиппийской церкви, служащей 
Бму по вере (за... служение веры вашей), 
то и туг ои продолжал бы радоваться. 
Павел хотел, чтобы его друзья в Филип- 
пах разделяли эту его радость — сора- 
довались ему (ст. 18). 


Б. Верующий призван подражать 
образу жизни слуг Божиих (2:19-30) 


Вторую главу Павел начал с рас- 
смотрения той мысли, что верующие 
должны подражать Христу, Который 
„уничижил” Себя и был послушен Отцу 
вплоть до смерти (ст. 1-18). Далее (ст. 19- 
30) он указал на то, что и избранные 
служители Божии тоже могут служить 
другим верующим примером для 
подражания. 


1. ТИМОФЕЙ И ПАВЕЛ (2-19-24) 


Павел ие мог посетить филиппийцев 
потому, что иаходился в узах. Глубокая 
озабоченность духовным состоянием 
его друзей побудила его послать к ннм 
Тимофея, чтобы тот послужил им, 
вместо него. Хотя Тимофей инаходился в 
то время рядом с Павлом (1:1), он, по- 
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видимому, оставался свободным. Насто- 
ящее послание должно было быть дос- 
тавлено филиппийцам Епафродитом, а 
вслед за зтим к ним должен был отпра- 
виться Тимофей. 

2:19. Сама забота о них Павла, выра- 
зившаяся в том, что он послал к ним Ти- 
мофея, могла послужить филиппийцам 
(да и другим верующим) примером для 
подражания. Павел не только принес им 
благую весть и привел их ко Христу, но и 
делал всё возможное для их духовного 
роста, будучи искренне заинтересован в 
их судьбе. 

Не зная, что ожидает его в будущем, 
апостол предваряет выражаемое им же- 
лание словами: Надеюсь же в Господе 
Инсусе... В связи с предполагавшимся 
путешествием Тимофея эти слова звучат 
несколько необычно, подчеркивая остро- 
ту ощущения Павлом, что приказ о его 
освобождении или казни может прийти в 
любую минуту. 

Цель путешествия Тимофея выражена 
ясно: дабы и я... утешился духом. Как 
письмо апостола, так и приход к ним 
Тимофея, должны были ободрить ве- 
рующих в Филиппах. Но и апостол хотел 
получить ободрение через Тимофея в 
случае, если бы тот, вернувшись, принес 
ему добрую весть о филиппийцах. 

И еще один урок можно извлечь из 
того обстоятельства, что Павел послал 
Тимофея в Филиппы; это — урок само- 
отречения и бескорыстия. Ведь Тимофей 
был очень близок Павлу и дорог сердцу 
его. И уж если он когда особенно в нем 
нуждался, так это теперь, находясь в 
Риме в заключении. Тем ие менее апостол 
готов был пожертвовать обществом Ти- 
мофея, чтобы оказать помощь другим. 

2:20. Этот молодой человек, духов- 
ный сын Павла, питал горячий интерес к 
филиппийцам. В Риме Павел фактически 
не имел никого равно усердного Тимо- 
фею. Тот действительно был искренне 
озабочен духовным благополучием фи- 
липпийских верующих, являя собой при- 
мер большей озабоченности другими, 
чем собою (см. 2:3-4). 

2:21. Заявление, сделанное в этом сти- 
хе, по-видимому, надо рассматривать в 
широком диапазоне. Имел ли Павел в 
виду всех, кого он знал? Или только тех, 
кто находился в Риме, поблизости от 
него, иснимисравнивал Тимофея? Хотел 
ли сказать апостол, что все остальные, к 
кому он в состоянии был обратиться с 
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этим поручением, более искали своего, 
чем стремились угодить Христу? Пра- 
вильным кажется последнее предположе- 
ние. Тимофей был действительно исклю- 
чительной личностью в этом эгоистиче- 
ском мире (см. 1:15,17). 

2:22. Зная Тимофея, филиппийцы зна- 
ли и то, что слова апостола о ием соот- 
ветствовали истине. Верность свою он 
проявил с самого начала, работая с Пав- 
лом в Филиппах (см. Деян.16). Тимофей 
был верным его сотрудником с тех пор, 
как Павел отправился в своё второе мис- 
сионерское путешествие. Будучи его ду- 
ховным сыном, он служил ему искренне, 
как отцу. И оба сообща служили Господу 
в деле благовествования. 

Непревзойденные свойства характера 
Тимофея, вся его жизнь, служат приме- 
ром каждому чаду Божию. Те в филип- 
пийской общине, кто не имели подобных 
качеств, должны были почувствовать 
укор совести при чтении Павлова посла- 
ния, впрочем, и современиые верующие 
— тоже. 

2:23-24. Дав столь высокий отзыв о 
Тимофее, Павел подтверждает свое на- 
мерение послать его в Филиппы (ст. 23), 
сразу, как только он узнает о собственной 
судьбе. По-видимому, апостол ожидал в 
скором времени прниятия о себе какого- 
то решения. 

Судя по сказанному в ст. 24, он на- 
деялся на освобождение. Примечательно, 
что его уверенность на этот счет была в 
Господе (ср. со ст. 19, где сказано „в 
Господе Иисусе”). Эту фразу можно про- 
читать и так: „Если будет угодио 
Господу”. 

Хотя в Писании нет конкретного ука- 
зання на последовавшее освобождеиие 
Павла, оно, видимо, состоялось, судя по 
тому, что он снова находился в заключе- 
нии в Риме, когда писал второе послание 
к Тимофею. Хотя нет указаний на то, что 
апостол вновь побывал в Филиппах, он 
вполне мог сделать зто после своего 
освобождения. 


2. ЕПАФРОДИТ И ПАВЕЛ (2:25-30) 


Неизвестно, сразу ли ушел Епафродит 
из Рима после написання Пазлом этого 
письма, чтобы доставить его филиппий- 
цам, или онещё.оставался какое-то время 
рядом с апостолом. Обычно считают, что 
имезно Епафродит отнес это посланне в 
Филиппы. О Епафродите упоминается 
только здесь и в 4:18. 

2:35. Поскольку филиппийская общи- 
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на послала Епафродита к Павлу с „по- 
дарком” (денежиым пожертвованием — 
см. 4:18) и с целью узнать, как обстоят 
делау апостола, ему, по-видимому, было 
поручено остаться в Риме на неопреде- 
лёниое время, чтобы помогать Павлу. 
Одиако апостол предпочел послать его 
назад в Филиппы, желая при этом вся- 
чески заверить тамошних верующих в 
своем высоком мнении о Епафродите. Он 
называет его братом и сотрудником и 
сподвижником своим. Епафродит соуча- 
ствовал в духовной жизни Павла, разде- - 
ляя с ним труд и опасности. Он добро- 
вольно пошел на это служение, желая 
помочь апостолу. Не живой ли это при- 
мер для каждого верующего! Этот чело- 
век, имя которого означало „обаятель- 
ный”, служил Господу, служа людям. 
Греч. фраза, переведёиная как „служи- 
тель в нужде моей”, подразумевает, что 
служение Епафродита при Павле носило 
священиический характер (ср. 4:18). 

2:26-27. Епафродит беспокоился о 
своих друзьях в Филиппах и тосковал по 
ним. Он был сильно огорчён (тяжко 
скорбел) из-за того, что до них дошёл 
слух о его болезни. В похожих словах 
говорится в Евангелнях © страданиях 
Христа в Гефсиманском саду (Мат. 26:37; 
Мар. 14:33). 

Чем бы ни заболел Епафродит, бо- 
лезнь его была крайне серьёзной, потому 
что он был при смерти (2:27,30). Ничего 
не говорится, сумел ли Павел исцелить 
его, или пытался сделать зто, как нет 
намеков и на то, заболел ли Епафродит в 
результате того, что в чём-то нарушил 
волю Божию. 

Павел возблагодарил Бога за то, что 
по милости Своей Он возвратил Епафро- 
диту здоровье, тем самым и его, Павла, 
избавив от лишней печали (не прибавн- 
лась мие печаль к печали), т. е. к печали 
апостола в связи с заключением его не 
прибавилась горечь переживання по по- 
воду смерти Епафродита, 

2:28-30. Павел вонстину был чужд се- 
бялюбия. Он от души желал наилучшего 
как филиппийцам, так и Епафродиту. Те 
переживали, узнав, что их посланник за- 
болел, а, значит, не смог послужить Пав- 
лу, как оии надеялись. Предвидя сомне- 
ния, которые моглн у них возникнуть, 
Павел берет на себя всю ответственность 
за возвращение Епафродита домой. Он 
решает спешио отправить его в обратный 
путь — по двум причинам: чтобы филип- 


пийцы, увидевши его снова, возрадовя- 
лись, и чтобы самому ему менее печа- 
литься, другими словами — беспокоить- 
ся. Апостол не хотел, чтобы верующие в 
Филиппах иеверно восприняли возвра- 
щение Епафродита, чтобы онн подумали, 
будто тот попросту оставил Павла в тот 
момент, когда апостол особенно нуждал- 
ся в его присутствни. Нет, Епафродит 
заслужил, чтобы земляки приняли его в 
Господе и оказалн ему уваженне. 

Весь этот раздел в письме Павла го- 
ворит о том, как следует верующим об- 
ращаться с другими, — во избежание 
невериого порой толкования поступков 
того илн иного человека. Истннная хрис- 
тнанская пюбовь, котораяесть плод Духа 
(Гал. 5:22), подразумевает неизменно 
благожелательное отношение к людям, 
она готова их защищать и не замечать их 
недостатков (1 Кор. 13:7). 

Павел объясняет филиппийцам (2:30), 
что их посланец был смертельно болен. И 
заболел он, служа Христу, так что, если 
бы умер, то умер бы за Христа. 

Самн филипиийскне верующие не 
могли прийтн в Рим, чтобы помогать 
Павлу. И Елафродит отправился к нему 
как нх представитель, подвергая опас- 
ности свою жизнь; он делал то, что не 
могли сделать оии. Оказывая услуги 
апостолу Павлу, он служил Иисусу 
Христу (здесь опять то же слово лей- 
тургиас, переведенное как „услугн”, ко- 
торое видим в ст. 25; оно подразумевает 
священническое служение). Павел напо- 
мннает своим читателям, что, служа дру- 
гим, христнане служат Христу, и на этом 
основанин просит их принять Епафроди- 
та как должно. 


Ш. Увещания жить 
по-христиански (3:1-21) 


В первой главе Павел призывал свя- 
тых в Филнппах жить достойно христи- 
ан. Во второй главе в прнмер того, как 
следует угождать Богу, он приводит 
Тимофея, Епафродита и самого себя. 
Конкретные наставления относительно 
христианской жизни даны в главе третьей. 


А. Верующие не должны полагаться на 
плоть (3:1-14) 
1. ПРИЗЫВ, НАЧИНАЮЩИЙ ГЛАВУ (3:1) 


3:1. Прежде чем подчеркнуть, на- 
сколько это опасно, полагаться на плоть, 
апостол вновь призывает верующих ра- 
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доваться о Господе. Как уже говорилось 
выше, слово „радоваться”“ неоднократио 
встречается в послании. Отсюда можно 
заключить, что филиппийцы особо нуж- 
дались в повторных об этом напомина- 
ниях. Да и большинство Божних детей 
нуждается в них. Очень легко впасть в 
уныние под действием создавшихся 
обстоятельств. Лекарство же отуныння в 
том н состоит, чтобы сосредоточить своё 
внимание на Господе и радоваться в Нём. 
Прнмечательно, что римский узник про- 
сил тех, кто находился на свободе, радо- 
ваться в Спасителе. Казалось бы, ес- 
тественнее было им призывать его к 
этому. Но Павел твёрдо усвоил то, что 
следует усвоить каждому верующему, а 
именно: в Господе можно радоваться и 
тогда, когда внешние обстоятельства к 
радости не располагают. 

Повторение — важная часть учения. 


- Устно или письменно (возможно, в 1:27- 


30) апостол уже высказывал филнппий- 
цам эту истнну относительно радости во 
Христе. Но с удовольствием пишет нм о 
том же, ибо сознаёт, насколько важно для 
них подобное назидание. 


2. ЧЕГО СЛЕДУЕТ ИЗБЕГАТЬ (3:2-3) 


Во дни Павла существовала группа ве- 
рующих, особенио полагавшихся на 
плотскне дела. Это были так называемые 
нудаисты. Апостолу и его новообращея- 
ным они постоянно досаждали. Имея 
путаные представления о благовестии, 
они счнтали, что одной веры во Христа, 
без строгого следования Моисееву зако- 
ну, — недостаточно как для спасения, так 
и для христианского образа жизни. Пред- 
метом нх главного беспокойства был 
ветхозаветный ритуал обрезания, на не- 
обходимости которого они особо нас- 
танвали как на непременном условии 
спасения. Они не отвергали веры во 
Христа, но пытались „укреплять” ее де- 
лами плотн. Таких верующих Павел на- 
зывал „лукавыми делателями” (2 Кор. 
11:13). 

3:2. А ещё Павел.называл нуданстов 
псами н злыми делателями. Их учение 
представлялось ему опасным и неот Бога 
исходящим. Святые не должны были 
следовать за ними, но остерегаться их и 
избегать. 

В своём кругуевреи нередко называли 
язычников „псамн”, которые в те времена 
считапись нечистыми животными. Апос- 
тол же прибегает к такому определению в 
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отношении тех иудеев, которые извра- 
щали Евангелие, настаивая на необхо- 
димости обрезать крайнюю плоть во имя 
правильных взаимоотношений с Богом. 
То, что оии проповедывали и делали, 
было злом, даже если они руководство- 
вались благими намерениями. 

3:3. Ветхозаветный ритуал обрезания 
крайней плотн был ие только знаком 
завета с Богом, но и прообразом „духов- 
ного обрезания” („обрезания сердца”) — 
см. Втор. 30:6. Поэтому, обращаясь к 
язычиикам, Павел и пишет, что истинное 
обрезание являют собой такие, как он и 
они, которые не на плоть надеются, а 
служат Богу духом и хвалятся Инсусом 
Христом. . 

Вместо того, чтобы хвалиться чело- 
веческими свершениями, как это делали 
иудеи и иудействующие, дети Божни 
должны „хвалиться” лишь Иисусом 
Христом. „Хвалящийся” употреблено 
здесь в таком же значении, что и слова 
ре же корня в Фил. 1:26; 2:16; 2 Кор. 
10:19. 


3. ЧЕМУ НАДО СЛЕДОВАТЬ (3:4-14) 

В этих стихах Павел приводит любо- 
пытные факты из своей биографии. На 
первый взгляд может показаться, что он 
хвалится ими. Однако при более внима- 
тельном подходе видишь, что именно на 
то, чего нужно избегать и остерегаться, 
хочет ои указать таким образом. Да, 
было время, когда и Павел „надеялся на 
плоть”, ио оио отошло в прошлое. 
Апостол рассказывает филиппийцам о 
том, что некогда составляло предмет его 
гордости, но заканчивает свое повество- 
вание тем, что произошло с ним по доро- 
ге в Дамаск, когда пережитое потрясение 
привело его к обращению ко Христу. 

3:4-6. Нужно особо подчеркнуть, что 
прежде Павел действительно надевлся на 
плоть. Но. преодолел Это диавольское 
искушение. В этих стихах ой перечисляет 
филиппийцам, чем и теперь могбы горди- 
ться („надеяться на плоть”), если бы по- 
желал. Всем этим вещам Павел до своей 
встречи со Христом придавал большое 
значение. Теперь же намерение его про- 
сто: показать, что „плотских преиму- 
ществ” у него несравненно больше, чем у 
любого из иудаистов. (Если кто другой... 
то более я). Апостол как бы вызывает 
иудаистов на соревнование в этом плане, 
© чём свидетельствует тои, взятый им в 
этих стихах. В своей „победе” он уверен 
заранее (ср. Гал. 1:14). 
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следствии, обретя Христа, Павел п 
„тщетою”, перечисляет ои в Фил. 3:5-6 

Их можно поделить на две группы. К’: 
первой относятся те, которые были по-: 3 


не зависели. Их — четыре: обрезанще,. 
которому его подвергли; его принадле»? 
жность к роду Израилеву и к колену 
Вениаминову; его происхождение от св- 1 
рейских родителей (Еврей от Еврееа). & 
Следующие три „преимущества” явились 9 
результатом сознательного выбора Пав- - 
ла: он был фарисеем, гомителем Церкви 
Божией, и жил с точки зрения Моисеева 
закона непорочно. 

Обрезание апостол упомннает в пер- 
вую очередь, возможно, потому, что иу- 
даисты придавали ему столь большое * 
значение. Не случайно указывает он и на . 
то, что ему обрезание было сделано в 
восьмый день, желая подчеркнуть, что не’ 
был ни прозелитом, ни измаильтянином, ^” 
а именно — чистокровным евреем. Ведь _ 
прозелитов, т. е. обращённых в иудаизм, | 
обрезывали в зрелом возрасте, а изма- 
ильтян — в 13 лет (см. Быт. 17:25-26). 

Павел был из рода Израмлева,т.е. оба 
его родителя были евреями, чем не все 
иудаисты могли похвалиться. Он могбы 
проследить свою родословную вплоть 
до Авраама. Короче, Павел был истин- 
ным представителем избранного народа 
(см. 2 Кор. 11:22). 

Он принадлежал к колену Вениамино- 
ву, из которого произошел первый царь 
Израиля (1 Цар. 9:1-2). Это колеио (или 
племя) пользовалось у евреев особым 
почётом. Даже после разделения Изра- 
ильского царства оно осталось верным 
дому Давида. 

Родиым языком ап. Павла был ев- 
рейский. В отличие от некоторых 
израильтяи, он не подпал под власть 
греческих обычаев; и язык и обычан на- 
рода, избранного Богом, он знал в с0- 
в чненстве. То есть во всех смыслах был 
евреем из евреев. 

В соответствии со своими взглядами и 
полученным образованием Павел сде- 
лался фарисеем, т. с. членом наиболее 
последовательной в иудаизме секты. В 
развитие закоиа Моиссева фарисеи дер- 
жались и целого ряда собственных — 
дополнительных — правил и установле- 
ний, которые временами расценивались 
евреями наравне с Законом. 

Кто из представителей иудейской ре- 


лигии мог бы похвалиться большей ре- 
вностью, чем та, которую некогда про- 
являл Павел, а именно: гвал Церковь? 
Причём делал он это, не зная жалости 
(Деян. 9:1-2). Ни один из иудаистов немог 
бы сравниться с ним по части такой 
„ревности”. 

Что касается „праведности позакону” 
(правды законной), то н тут Павел пре- 
успел. Во всяком случае, в собственных 
глазах он был с точки зрения этой пра- 
ведности непорочным. 

3:7-9 Между тем, любой из людей, 
смущавших своим учением святых в Фи- 
липпах, желал бы „украсить” свою ре- 
путацию тем, чем мог бы похвастаться 
Павел. С человеческой точки зрения у 
него в вопросах религиозной жизни были 
все основания для самоуверенности. Од- 
нахо всё перечисленное им в стихах 5-6 
Павел ради Христа почёл тщетою (ст. 7). 
Несомненно, решающим моментом в 
своей жизни он считал тот, когда на пути 
в Дамаск отказался от „надежды на 
плоть” н целиком доверился Христу. 

Нелегко было бы более решительно 
развенчать и отвергнуть человеческие 
„способы” угодить Богу, чем это делает 
здесь Павел (ст. 8). Четырьмя греческими 
частицами (алла менун ге кай), пере- 
ведёнными как да м все, вводится в ст. 8 
исполненное силы заявление апостола. 
Не только перечисленное выше (ст. 5-6), 
но и всё вообще (ст. 8) „почел” он 
лишённым смысла („тщетою”) — в срав- 
нении с превосходством (личного) позна- 
имя Христа Иисуса. Хрнстос навсегда 
стал его Господом. 

Прежние его „преимущества” (ст. 7) 
сделались сором в его глазах — ради 
того, чтобы приобресть ему Христа как 
своего Спасителя. Всё другое потеряло 

‚ для него значенне, начнная с того, чем он 
‘’ так гордился в иудаизме. 
3 „Прнобрести Христа” значит най- 
ь тись в Нём (ст. 9) илн в Нём находиться. 
`’ Ибо Христос в верующем, а верующий — 
‚ во Хрнсте. И Павел хотел, чтобы вся его 
‚ жизнь отражала эту истину. Будучн во 
, Христе, он.уже не пытался угодить Богу 
собственной своею праведностью, осно- 
ванной на делах закона, сознавая, что в 
. глазах Божиих такая праведность н не 
” праведность вовсе, а нечто подобное „за- 
: пачканной одежде” (Ис. 64:6). Спасаю- 
; щая праведность, на которую полагался 
; Павел, — это праведность чрез веру во 
Христа. И только опа — от Бога, а даётся 
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по вере. Когда грешник, принявший 
Христа, верою отвечает на действие Сзя- 
того Духа в своём сердце, то облекается в 
„одежды” Христовой праведности (Рим. 
3:24-26) н становится тогда „облагодат- 
ствованным в Возлюбленном” (Еф. 1:6). 
Облечённый в эти одежды, верующий, 
хоть н грешник, утверждается во Христе. 

3:10-11. Эти стихи содержат откро- 
венное и полное исповедание апостолом 
мыслей его н чувств перед филиппийца- 
ми. Павел уже знал Христа как своего 
личного Спасителя. Но он хотел познать 
Его больше н ближе — как своего Гос- 
пода. Греч. гнонай (ст. 10) имеет значение 
„познать на опыте”. Существительное от 
него — „гносеос” („познание”) находим в 
ст. 8. Мысль о „превосходстве познания 
Христа Иисуса” развивается в стихах 10- 
11. Павел желал бы познать Его в „пре- 
восходной степени”. Он говорит о том, 
чего хотел бы достичь в своей христи- 
анской жизни в свете этого познания. 

В цели апостола входило `„на опыте 


. познать” силу воскресения Его. Тоестьту 
° силу, которая воскресила Христа из мёрт- 


вых, н теперь действует в жизни веру- 
ющих людей, поскольку они совос- 
кресли с Христом (см. Кол. 3:1). Слово 
динамис („сила”) встречаем также в 
Деян. 1:8 н Рим. 1:16; оно означает силу 
(способность) преодолевать сопротивле- 
ние. Открывая перед филиппийцами свон 
стремления н цели, Павел хотел, чтобы 
онн следовали его примеру, — прямо 
противоположному примеру иудаистов, 
которому им не следовало подражать. 


Апостол жаждал соучаствовать н в 
страданиях Христовых — с целью „со- 
образоваться” смерти Его (Фил. 3:10), 
т. е. уподобиться Христу в Его смерти. 
Речь тут идёт не о заместительном стра- 
дании Хрнста на Голгофском кресте. 
Павел сознавал, что в этом он не мог бы 
принять участия. Однако он желал бы — 
как один из тех, кто принадлежал Христу, 
— тоже пострадать во имя торжества 
праведности (ср. 1:29). Бог через Ананию 
некогда сказал Павлу, что, будучи служи- 
телем Христовым, он должеи будет по- 
страдать (Деян. 9:16). Апостол и в самом 
деле немало претерпел за Христа, потому 
что говорил о Нём открыто н не искажая 
истины (см. Рим. 8:36; 2 Кор. 4:10). 

Возвращаясь к слову „сообразуясь”, 
заметим, что, подобно тому, как Христос 
умер за грех мира, верующие должны 
умирать (и умереть) для греха (Рим. 6:2, 
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6-7; Кол. 3:3). Ежедневно преодолевая 
грех (Рим. 6:1-4, 11-14), христианин дол- 
жен таким образом являть своё посте- 
пенное отделение от греховного образа 
жизни, который он вёл прежде. 

Слово „воскресение” (Фил. 3:11) —это 
перевод греч. екзанастасин, которое ни- 
где больше в Новом Завете ие встречает- 
ся. Оно предполагает как бы частичное (в 
противоположность общему) или „выбо- 
рочное” воскресение из мёртвых. На ос- 
новании некоторых лингвнстнческих н 
текстологических сопоставлений можно 
предположить, что апостол имел здесь в 
виду дождаться (при своей жизни) вос- 
хищения Церквн и, значит, воскресения 
тех мертвых, которые умерли во Хрнсте. 


3:12-14. Хотя филиппийским верую- 
щим Павел наверное представлялся ги- 
гантом духа, он прямо говорит им, что 
ещё ие аполие достиг поставленных целей 
(см. ст. 10). Он всё ещё активно стремился 
к достижению их. Но он несомненно 
подошёл к последней стадии освящения. 

К тому времени, как ап. Павел писал 
филнипийцам, он уже проходил своё 
христванское поприще примерно 30 лет. 
Немало духовных побед одержал он за 
эти годы, значительно вырос духовно, 
однако, искрение ие считал себя достиг- 
шим всего, что наметил достигнуть, или 
совершенным в духовном отношении (ст. 
12). Впереди всё ещё оставались непрео- 
долённые вершины... Это свидетельство 
апостола некогда напомнило святым в 
Филиппах, а сегодня напоминает асем 
верующим, что вдуховном росте никогда 
не следует оствнавливаться, как нельзя 
поддаваться мысли, что преодолённая 
намн вершина —- последняя, а та, что за 
ней, — нам не по силам. 

Павел старался уподобиться Христу с 
энтузиазмом н настойчивостью, какие 
были присущи участникам греческих 
спортивных игр; он, видимо, думалоних, 
н когда писал этн строки. 

В отлнчие от нудаистов, чье влияние 
превалировало в среде филиппийских ве- 
рующих, Павел не утверждал, что достиг 
высшей духовной зрелости, но продол- 
жал к ией стремиться: не достигну лиия 
{этой последней заветной цели), как до- 
стиг меня Христос Инсус. Не достигнули 
полного подобия Христу... Однако как 
спортсмен-бегун ие думал о том, что 
осталось позади, ие думал н Павел ни о 
своих „наследственных преимуществах”, 
ни о заслугах своих и достижениях в 


прошлом; и, как тот старался лишь пре- | 


одолеть расстояние, которое еще остава- 
лось впереди, старался и апостол... 
Энергично, скояцентрировавшись на 


этом всем своим существом, стремился ^ 
он к цели, к почести вышнего звания - 


Божия во Христе Иисусе (ст. 14). И снова 
в его воображении вставали должно 
быть спортивные соревнования: победи- 
телей в них вызывали к судейскому месту, 
где нм вручалась награда. Под наградой, 
которую хотел „достичь” Павел, он под- 
разумевал или последний акт процесса 
спасения, когда спасенный навсегда 
входит в присутствне Божие, или же 
награду, которая каждому будет вручена 
„пред Фудилищем Христовым” (2 Кор. 
5:10). 

Б. Верующие должны „ходить” так, 

итобы угождать Богу (3:15-21) 


|. „ХОЖДЕНИЕ” В ЗРЕЛОСТИ (3:15-16) 


Как второе значительное наставление 
в главе 3 звучит призыв Павла к христиа- 
нам „ходить” или жить так, чтобы угож- 
дать Богу (3:15-21). Такое „хождение” 
прежде всего предполагает духовную 
зрелость (ст. 15-16). 

3:15-16. Апостол призывает своих чи- 
тателей стремиться, как и ои, куподобле- 
нию Христу. Ибо им он желал того же 
самого, чего желал себе. Итак, кто из нас 
совершен (в значении — „духовно зрел”), 
так должен мыслить... (ст. 15). Как „так”? 
В направлении упорного достижения по- 
ставленной духовной цели. Одним из 
признаков духовной зрелости является 
неизменное желание пребывать со 
Хрнстом. И призыв Павла направлен 
именио на достижение этой зрелости те- 
мн верующими, которые разделялн его 
стремление. А в деле разъяснения истины 
тем, кто мыслилн нначе, он полагался ив 
Бога. 

Несомненно, более всего нуждаются 
дети Божии в том, чтобы жить согласио 
знанивм, представлениям, „правилам”, 
уже достигнутым ими во Христе. Боль- 
шинство же живет „ниже своего уровия”, 
т. е. ие вполие достойно того высокого 
положения, которое они занимают в 
Господе. Потому и призывал Павел фн- 
липпийцев: до чего мы достнглы ... долж- 
им ... по тому правылу жить, нмея в яиду 
праведность, достигнутую во Христе. 


2. УМЕНИЕ НАБЛЮДАТЬ, БЫТЬ 
БДИТЕЛЬНЫМИ (3:17-19) 
Павел снова призывает своих читате- 
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лей следовать его примеру (а не примеру 
иудаистов). 

3:17. Сформулнровав ранее цель своей 
жизни —. добиваться большего подобня 
Христу, Павел, не колеблясь, просит фн- 
липинйцев подражать ему. Конечно, он 
неимел в виду, чтобы онн подражалиему 
в каждом деле н на каждом шагу, так как 
сам признал перед этнм, что не яаляется 
беэгрешным и не достнг полного совер- 
шенства. Однако он мог послужить им 
примером в своем неустанном стремле- 
инн всё более уподобляться Христу. И 
зем верующим в Филиппах, которые 
имелн в сердце своём такое же желание, 
надо было смотреть не только на Пазла, 
но и на других братьев, уже поступавших 
по примеру апостола. 

3:18-19. В этнх стихах находнм обос- 
нование призыва, звучащего в ст. 17: ибо 
многие ... поступают как враги креста 
Христова. Верующим надо научиться от- 
личать истину от заблуждения (см. | 
Иоан. 4:6). Павел так тревожился о ду- 
ховном благополучин филиппийцев, что 
часто предостерегал их относнтельно 
опасностн, исходившей от упомянутых 
выше людей; он лишет, что со слезамн 
вновь делает это теперь. 

Будучи врагами Божнимн, лжеучнте- 
ли, которых апостол имеет в виду, были 
обречены на погибель. Возможно, речь 
здесь идёт о первых гностнках, отличав- 
ишнихся развратным образом жизни; та- 
кие, конечно, не на Христа полагалнсь, а 
на собственные „достнжения”. Погнбель 
ожидала их потому, что онн не были 
детьми Божними. Как „погибель“ здесь 
переведено слово аполейа, предполага- 
ющее не полное уничтоженне, а скорее 
„крушение“, „катастрофу“, каковых не 
избежать человеку, который на послед- 
нем суде будет приговорён к вечному 
отлученню от Бога. 


Далее о лжеучнтелях говорнтся: 1) Их 
бог — чрево, — в том смысле, что онн 
руководствовалнсь только свонмн фнзи- 
ческимн желаниями, всячески ублажая 
свою плоть н чрево, в частности (см. Рим 
16 :18). 2) Слава их в сраме. Вместо того, 
чтобы воздавать славу Богу, онн искалн 
похвалы н славы себе, гордясь вещами, 
которых следовало бы стыдиться. 3) Они 
мыслят о земном. Эта фраза не предпо- 
лагает, что Божиему народу не следует 
заботиться о своих земных нуждах. Па- 
вел предостерегает здесь от упования на 
земные дела как на средство угодить 


Филиппийцам 3:17-21 


Богу. От образа жизнн в согласни с этим 
порочным прниципом он неоднократно 
предостерегал христиан (см. Гал. 4:3, 9- 
11; Кол. 2:21-22). 


3. ЗАВЕРШЕНИЕ „ХОЖДЕНИЯ” (3:20-21) 


3:20-21. Филиппинйцы жилн в своём 
городе как колонисты, сохраняя римское 
гражданство. Подобно этому, н христи- 
ане, хоть н жнвут на земле, являются 
гражданами неба (греческое слово, пере- 
веденное на русскнй язык как „житель- 
ство”, в орнгинале звучит именно как 
„гражданство”) — в отлнчие от тех, о 
которых говорится в ст. 19, что они 
„мыслят о земном". 

Верующие с нетерпением ожидают 
возвращения с неба своего Спасителя. 
Греч. „апекдехомета”, переведённое как 
„ожидаем”, предполагает нменно ожида- 
ние снетерпеннем, ив этом значенни оно 
употреблено также в Рим. 8:19, 23, 25; 1 
Кор. 1:7; Гал. 5:5; Евр. 9:28. 

Вмомент восхищення Церкви Христос 
уничиженное телонаше нреобразит (букв. 
— „изменит внешнюю форму его”) так, 
что оно будет сообразио (букв. — „в 
основном идентнчно”; ср. с причастием 
от этого кория в Фил. 3:10) славному телу 
Его. Это означает, что каждое днтя Божне 
будет уподоблено Сыну Его (1 Иозн. 3:2), 
т. е. все христиане получат новые про- 
славленные тела, подобные телу “во- 
скресшего Христа. И уйдет в небытие всё 
то, от чего ныне страдают люди, обле- 
чённые земными телами, уничижёнными 
грехом н болезиямн. Их воскресшне тела, 
по завершенни освящення верующих, бу- 
дут свободны от всего этого, как свобод- 
но от греха и болезней тело Христа. 


ГУ. Чем определяется способность 
жить христианской жизиью 
(4:1-23) 

А. Христос — центр (4:1-7) 

Свою любовь к филиппийцам, кото- 
рая чувствуется во всем его посланин, 
Павел особенио горячо выражает в пер- 
вых стнхах 4-ой главы. Одной из не 
оставлявших его забот было, чтобы лю- 
дн эти пожнналн плод Духа. Более всего 
желал он, чтобы любовь, радость н мир 
аладелн их сердцамн. Но любая из этнх 
христианских благодатей делается до- 
стулной верующему только тогда, когда 
в центре его жизни — Христос. Обраща- › 
ясь к святым в Филиппах, Павел не ос- 
тавляет в этом сомнения. 
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Филиппийцам 4:1-7 
1. ТВЕРДО СТОЯТЬ В НЕМ (4:1-3) 


В этих стихах Павел сначала обра- 
щается ко всей общине с призывом твёр- 
до стоять в Господе, а потом — с кон- 
кретной просьбой к двум женщинам. 

4:1. Словом „итак” иводится призыв 
апостола; им также обусловливается 
связь с тем, что было сказано в гл. 3 об 
освящении и прославленин. Особые лю- 
бовь и привязанность Павла к этой об- 
щине видны из его обращения к ним какк 
„братиям возлюбленным” (ср. „братия“ в 
1:12; 311, 13,17; 4:8) и „вожделенным” (т.е. 
таким, о которых он сильно скучает), как 
к „радости” своей и „венцу” (здесь 
стефанос, т. е. венок или венец побе- 
дителя в спортивных состязаниях; ср. | 
Фес. 2:19-20). Филиппийские святые были 
для своего духовного отца тем же, чем 
был упомянутый венок для победителя в 
Олимпийских играх. Стоять так (т. е. 
твёрдо) в Господе призывал их Павел (ср. 
с 1:27, где они призываются к тому же). 

4:2. Две женщины Еводия н Синтихия 
ие жили соответственно тому, что озна- 
чали их имена: „Еводия” — „благоприят- 
ное путешествие” и „Синтихия”“ — „при- 
ятное знакомство”. Раз Павел призывал 
их мыслить то же о Господе (в значенин 
„быть единомысленными в Господе”), 
они, надо думать, были причииой каких- 
то раздоров в общине. Отсюда стано- 
вится понятнее и прежний его призыв к 
единству (2: 1-4). 

4:3. Кого имел в виду Павел, говоря: 
искренний сотрудник — неизвестно. Сло- 
во это по-гречески — „сидзиг” — эвучит 
так, что его можно принять за имя соб- 
ственное. Павел знал, что может поло- 
житься на этого человека и по части 
помощи упомянутым женщинам прийти 
к взаимопониманию и миру друг с дру- 
гом н с Господом. Климент и прочие 
сотрудники когда-то вместе с Еводией н 
Синтихией помогалн Павлу в проповеди 
Евангелия. 


2: РАДОВАТЬСЯ В НЕМ (4:4) 


4:4. Порой испытания н трудиости, 
неизбежные в жизни, не дают человеку 
чувствовать себя счастливым. Но Павелн 
не говорит своим читателям, чтобы они 
всегда чувствовали себя счастливыми. 
Его призыв звучит иначе, а именио: Ра- 
дуйтесь всегда в Господе. В 4 ст. он пов- 
торяет дважды: „радуйтесь” (ср. 3:1; 1 
Фес. 5:16). Дело в том, что Христос Сам 
по Себе — и только Он — является 
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сферою н неиссяквемым источником ра- 
дости. Конечно, н в жизии христиан не- 
редко складываются такие обстоятель- 
ства, в которых невозможно чувствовать 
себя счастливым. Однако и в них верую- 
щие могут радоваться в Господе. Сам 
Павел был отличным тому примером, 
ибо и тогда, когда подвергался преследо- 
ваниям, сидел в тюрьме, готовился к 
смертн, т. е. в самых, казалось бы, го- 
рестных обстоятельствах, оставался че- 
ловеком, которого не покидало ощуще- 
ние внутренней радости. 


3. ЖИТЬ В СВЕТЕ ЕГО ПРИСУТСТВИЯ 
{(4:5-Т) 

4:5. В дополнение к неизменному чув- 
ству радости верующим столь же неиз- 
менио должна быть присуща кротость, 
которая была бы очевидна всем. Кро- 
тость предполагает наличие в человеке 
духа терпения н снисходительностн и, 
напротив, несвойственность ему духа 
возмездия. Радость как некое глубинное 
свойство, присущее верующему, незави- 
симо от его внешних обстоятельств, не 
всегда может быть видима, а вот то, как 
люди реагируют на других людей (с кро- 
тостью илис раздражением), видно всем. 
Но почему нужно быть кротким? — По- 
тому, что Господь близко. Павел, по- 
видимому, подразумевал тут скорое 
восхищение Церквн, а не постоянную 
близость Бога к верующим. 

4:6-7. Радость и кротость (ст. 4-5), 
вкупе с уверенностью в скором возвра- 
щении` Христа, не оставляют места бес- 
покойству и тревоге; именно в этом зна- 
чении употреблено здесь — в призыве 
Павла к филиппийцам — слово „забо- 
титься”: Не заботьтесь ны о чём. Апос- 
тол, конечно же, не призывал своих чи- 
тателей к беззаботной жизни. Но нскрен- 
не заботиться о чём-то или о ком-то — 
это одно дело, а тревожиться — другое. 
Сам Павел и Тимофей, к примеру, за- 
ботились отех, кому они служили (2 Кор. 
11:28; Фил. 2:20), но при этом они полага- 
лись на Бога. Иисус предостерегал про- 
тив беспокойств такого рода, нсточник 
которых — в отсуствии доверия к Богу 
(Мат. 6:25-33). 

Вместо того, чтобы тревожиться, Па- 
вел убеждал филиппийцев молиться. Мо- 
литва с благодарением подразумевает 
надежду на Бога, доверие Ему. Вчетырёх 
словах здесь дано то, что определяет в 
некоторых главных аспектах общение 


верующих с Богом. Молитва (просейхе) 
говорит о приближении христианина к 
Богу. Прошение (дэесэи) подразумевает 
ожидание ответа на выражение конкрет- 
ной нужды. Благодарение (эухаристиас) 
- выражает душевное состояние христиа- 
нина — как непременное условие прн 
вознесении молитвы. Под желаниями 
(вийтемата) понимаются конкретные 
вещи, о которых просит молящийся. 
Если внять увещаниям, с которыми 
обращается апостол к верующим в сти- 
хах 4-6, то мир Божий (ст. 7) наполнит 
тревожащуюся душу. Сам Господь 
Иисус Христос является этим миром, 
средством успокоения верующего (Еф. 
2:14), и каждое дитя Божие имеет мир с 
Небесным Отцом благодаря своему 
оправданию по вере (Рим. 5:1). Но мир 
Божий (или мир, исходящий от Бога) 
неразрывно связан с тем внутренним по- 
коем, который даётся христианину, пре- 
бывающему в близком общениис Богом. 
Будучи превьние всякого ума, т. е. 
превосходя всякое человеческое разу- 
мение, этот удивительный мир и хранит 
верующих в покое. Словом соблюдёт 
переведено греч. фруресэй(ср. 1 Пет. 1:5), 
которое являлось военным термином и 
означало „охрану, которую нёс военный 
гарнизон”. Подобио солдатам, охраняю- 
щим порученный им объект, Божий мир 
„соблюдает” сердца... и помышления ве- 
рующих, т. е. направляет их мысли в 
благоприятную сторону иуспокаивает их 
волнения. 


Б. Божие присутствие в верующих 
(4:8-9) 


1. ДОСТОЙНЫЙ ОБРАЗМЫШЛЕНИЯ (4:8) 


4:8. Слово „наконец” указывает на го- 
товность подвести итог данному разделу. 
В шести пунктах перечислено то, чем 
определяется жизнь человека, мысляще- 
го здраво и честно. И каждый из них 
вводится местоимением что (только). 
Соответствующее ему греч. слово имеет 
форму множественного числа, подразу- 
мевая, что каждый из пунктов может 
включать в себя несколько вещей 
(понятий). 

Истинно — конечно, всё то, что про- 
тивостоит нечестности н ненадежности. 
Честно подразумевает то, что достойно 
уважения (см. это слово ив | Тим. 3:8,11). 
Справедливо — то, что согласустся с 
Божиими критериями справедливости. 
Часто — то, что чуждо нравствениой 


Филиштийцом 4:8-13 


скверне, ни в чём не соприкасается с нею. 
Любезно — то, что содействует миру, ане 
раздорам. Под достославно понимается 
всё, что позитивно н конструктивно и 
противостоит всякому разрушительному 
началу. Что только добродетель и по- 
хизла (достойно похвалы) объединяет в 
себе все вышеперечисленные шесть 
пунктов. 


2. ДОСТОЙНОЕ ПОВЕДЕНИЕ (4:9) 


4:9. Христианская жизнь включает как 
правильное мышление (ст. 8), так и со- 
вершение праведных дел. 

Поскольку филиппийцы хорошо зна- 
ли Павла, он мог призвать их следовать 
его примеру. Они многому научились и 
многое приняли и слышали от него, а, 
кроме того, они наблюдали (видели), как 
апостол поступает в жизни. Осуществляя 
изо дня в день (исполняя) все, что усвоили 
из учения Павла исго жития, они обрели 
бы радость в присутствии Бога мира (ср. 
ст. 7), т. е. вошли бы в ту особую радост- 
ную атмосферу мира н покоя, которые 
возникают лишь в непосредственной 
близости от Бога. 


В. .Божие попечительство о 
нуждах человеческих (4:10-20) 


Это письмо, переданное филиппийцам 
сих посланцем Епафродитом, Павел, как 
уже говорилось, писал с двоякой целью: 
поблагодарить филиппийцев н дать им 
наставление. При этом апостол мог с 
уверениостью засвидетельствовать им, 
что Бог действительно печется о нуждах 
Своего народа. 


1. ОБ УМЕНИИ БЫТЬ ДОВОЛЬНЫМ 
{4:10-13) 


4:10-13. Павел радовался постоянным 
заботам филиппийских христнан о его 
нуждах, которые Богине раз удовлетворял 
через них. Онн не забывали его и прежде, 
до того, как послали к нему Епафродита, 
но обстоятельства не всегда благоприят- 
ствовали им. Собственио, Павел не 
имел обыкновения просить верующих о 
помощи. Когда возникала нужда, он ста- 
вил их об этом в известность, но полагал- 
ся — на Бога. Он научился секрету быть 
довольным. И как бы ни оборачивались 
обстоятельства, внутренней радости, 
аладевшей им, они не могли поколебать. 
Словами быть довольным передано греч. 
аутаркес, которос буквально означает 
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„быть самостоятельным, иезавнсимым”, 
„надеяться на себя”. Древнегреческие фи- 
лософы-стоики употребляли это слово 
(которое встречается в Новом Завете 
только здесь) для выражения силы чело- 
веческого духа, присущей человеку стой- 
кости и способности спокойно прини- 
мать любые трудности. Но Павел 
пользуется им для обозначения свыше 
дарованной удовлетворённости — неза- 
висимо от обстоятельств. 

По временам апостол испытывал ма- 
териальную нужду, но знал и такие вре- 
мена, когда всего у него было вдоволь (в 
изобилии) — ст. 12. Так что он научился 
жить и в изобилии и в недостатке. Слово 
мемиемаи, переведённое как „научился” 
(в оригинале — „овладел тайной”), более 
нигде в Новом Завете не встречается. В 
древних мнстических культах это слово 
(точнее — специальный термин). означа- 
ло именно „проникнуть в тайну”. Павел 
имеет тут ввиду проникновение (иа осно- 
ве собствениого опыта) в тайну того, как 
можно быть довольным, насыщаясь и 
терпя голод, или будучи в изобилии и в 
недостатке. 

Коиец этого заявления звучит радост- 
но и торжественно: Всё могу в укрепля- 
ющем меня Инсусе Христе. Не собствен- 
ными способностями гордится апостол, а 
радуется тому, что Христос даётему силу 
справляться с любыми испытаниями. 


2. БЛАГОСЛОВЕНИЕ ДАЯНИЯ 
И ПОЛУЧЕНИЯ (4:14-20) 


4:14-16. Хотя Павел был доволен тем, 
что имел, невзирая на обстоятельства, он 
всё же искренне благодарит филиппийцев 
за их помощь н за то, что они послалн к 
нему Епафродита. Давая апостолу от 
своего, они проявляли к нему участие в 
его скорби, т.-6. делали, что могли, для 
облегчения его положения. 

Еще всамом начале их христианского 
пути (Деян. 16), когда Павел ушел из 
Македонии, филиппийцы были единствен- 
ными, кто оказал апостолу участие но- 
даянием в принятием. И затем, когда 
Павел, будучи во время своего второго 
мисснонерского путешествия в Фессало- 
никах (Деян. 17:1), попал в стеснённые 
финансовые обстоятельства, опять-таки 
филиппийцы и раз и два посылали ему на 
нужду. 

4:17-20. Павел всегда более думал о 
других, чем о себе. Он не столько забо- 


тился об удовлетворении собственной 
нужды (не искал даяния), сколько желал 
таких поступков со стороны верующих, 
которые были бы им же на пользу (ищу ; 
плода, умножающегося в пользу вашу). 

Филиппийцы н так уже не раз н от 
сердца помогалиему, и апостол не хотел, 
чтобы они подумали, будто он ожидвет 
от них больщих даяний. Он пишет, что | 
получил всё посланное ими и теперь мз- 
быточествует. То, что они передалиемус 
Епафродитом (2:25-30), было с радостью 
принято нетолько им самим, нон Богом; 
потому и воспринял Павел дары филип- 
пийцев как благовонное курение, жертву 
приятную, благоугодную Богу. Выражс- 
ние „благовониое курение” встречается в 
книге Левит применительно к жертво- 
прниошению угодному Богу. В Еф. 5:2 
теми же словами определяется жертва, 
прииесённая Иисусом Христом. 

Сам Бог воздаст филиппийцам. Как 
они откликнулись на нужду Павла, так н 
Бог откликнется на их нужды, По богат- 
ству Своему в славе (и в соответствии с 
ним) Бог благословит их во Христе 
Инсусе. 

Затем апостол возиосит благодар- 
ность н хвалу Богу нашему, т. е. Отцу 
Небесному как своему, так и филиппий- 
цев. 


Г. Заключение (4:21-23) 


4:21-23. В заключение Павел просит 
передать приветы всем святым во Христе 
Иисусе (ко „всем святым” он обращается 
и в самом начале послания — 1:1). И 
приветствует филиппийцев от имени 
своих сотрудников (находившихся с ним 
„братий”, подразумевая, конечно, и Ти- 
мофея). Святые, о которых говорится в 
ст. 22, — это члены римской церкви (Рим. 
16:1-15). 

А наипаче мз кесарева дома (Фил. 
4:22) отиосится, вероятно, к тем, кто при- 
нял Христа в результате пребывания 
Павла в заключенни. В их Число, по- 
видимому, входили не только воины, нои 
кто-то из обслугн кесаря или их родствен- 
ники. Не удивительно поэтому, что 
Павел мог сказать о нелегких своих 
обстоятельствах, что они содействовалн 
успеху благовествования (1:2). 

По обычаю своему апостол заканчн- 
вает послание, призывая чудную благо- 
дать Христа на свонх читателей (ср. 
Филим. 24). 
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ПОСЛАНИЕ К КОЛОССЯНАМ 


АПОСТОЛА ПАВЛА 


Норман Л. Гейслер 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Послание к Колоссянам было написано 
ап. Павлом где-то в 60-62 годах, когда он 
находился в заточении в Риме. Одной нз 
целей этого послания было предостеречь 
верующих в азиатском городе Колоссах 
от распространявшейся там ересн. 


Автор. Множество доказательств в поль- 
зу написания этого послания именио Па- 
влом находим как в самой книге, так н вне 
ее. Трижды говорнт здесь Павел сам о 
себе, т. е. в первом лице (1:1; 1:23; 4:18) и 
многократио ссылается на таких сотруд- 
ников своих, как Тихик (4:7), Онисим 
(4:9), Аристарх (4:10), Марк (4:10), Иуст 
(4:11), Епафрас (4:12), Лука (4:14), Димас 
(4:14) и Архипп (4:17). Кроме того, обра- 
щает на себя внимание сходство стиля и 
_ содержания этого послания и послания к 
Ефесянам, написанного примерио вто же 
время. Вероятно, именно оно подразуме- 
вается под посланием из Лаодикии (см. 
4:16). 

34 греческих слова, встречающихся 
только в Послании к Колоссянам, — 
несомиенно „подстать” как теме книги, 
так и мыслям, развиваемым в ней Пав- 
лом. Среди них слова, переведённые как 
„видимое” в 1:16, „первенство“ в 1:18, 
„восполняю” в 1:24, „философия” в 2:8 н 
„Божество" в 2:9. 

При сопоставлении заключительных 
слов в Послании к Ефесянам (6:21) и 
Колоссянам (4:7) видим, что Тихик был 
тем сотрудником апостола, который до- 
ставил по назначению оба послания. 

Свидетельства в пользу авторства 
Павла, помимо тех, что содержатся в 
самой книге, — тоже достаточно сильны, 
хотя некоторые осларивают его на том 
основаннн, что ересь гиостицизма, про- 
тив которой направлено послание, воз- 
никла лишь во втором веке. Есть, однако, 
основания полагать, что ересь эта, по 
крайней мере в своей начальной форме, 


появилась ещё прн жизни Павла. А в 
свете других выступлений апостола про- 
тив еретических течений — в посланиях, 
несомненио написанных им, — едва ли 
приходится сомневаться, что и автором 
Послания к Колоссянам является он (ср. 1 
Кор. 15; Гал. 1—2; 2 Фес. 2). 

Кроме того, эта книга явно перекли- 
каетсяс Посланием к Филимону, которое 
вне асякого сомнения было написано 
Павлом, н в этом — одно из самых 
сильных доказательств в пользу того, что 
н Послание к Колоссянам — книга, на- 
писанная в 1 веке им же. 

1) В обоих посланиях в приветствие, 
наряду с именем Павла, включено имя 
Тимофея (Кол. 1:1; Филим. 1). 2) В обоих 
случаях приветы передаются от Арис- 
тарха, Марка, Епафраса, Луки и Димаса 
(Кол. 4:10-14; Филим. 23-24). 3) О слу- 
жении Аристарха упоминается как в том, 
так и в другом посланиях (Кол. 4:17; 
Филим. 2). 4) И в обоих упомянуто также 
© рабе по имени Онисим (Кол. 4:9; 
Филим. 10). 


Время и место написания. Послание к 
Колоссянам было написано из Рима, во 
время первого тюремного заключения 
Павла, намёк на которое содержится в 
Деяи. 28:30. В те же месяцы и годы на- 
писаны были Павлом послания к Ефеся- 
нами Филимону (60-62 гг.). В Послании к 
Филимону, в стихах 1 н9, Павел иазывает 
себя „узником Иисуса Христа”. И в По- 
слании к Ефесянам ои тоже пишет о себе 
как об „узнике” (Еф. 3:1; 4:1). Как уже 
говорилось, из текста посланий к Ефеся- 
нам и к Колоссянам следует, что оба они 
были доставлены по назначению Тихи- 
ком (Еф. 6:21; ср. Кол, 4:7). Поскольку 
записи в книге Деяний Апостолов не идут 
далее 60-62 года, представляется, что По- 
слание к Колоссянам было написано 
именно в этом промежутке времени. А 
поскольку ни в „Колоссянам”, нив „Ефе- 


сянам”, ни в Послании к Филимону не 
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упоминается о результате расследования 
дела апостола, в послании же к Филип- 
нийцам (1:19-21) чувствуется, что Павел 
со дня на день ожидал этого решения, 
надо думать, что Колоссянам он писал 
раньше, чем Филиппийцам. 

Город Колоссы был расположен в 
Малой Азии, в долине реки Лика, при- 
мерно в 160 км. на восток от Ефеса. 
Город, возможно, получил своё название 
от какой-то возведёниой в этом месте 
громадной статуи, высеченной из камня. 
В той же долине, на расстоянии примерно 
20 км. от Колосс, были расположены ещё 
два города — Иераполис и Лаодикия. Вся 
эта территория изобиловала полезными 
ископаемыми, но страдала от частых 
землетрясений. Упомянутые города бы- 
ли окружены тучными пастбищами. Судя 
по Кол. 1:7; 2:1; 4:12, Павел никогда в 
этом городе не был. 


Повод к написанию послания. Им, по- 
видимому, явилось распространение вы- 
шеупомянутой ереси. Представляется, 
что это лжеучение вылилось позднее (во 
2-ом столетии) в философию гности- 
цизма. Для ереси, против которой высту- 
пал Павел, были характерны следующие 
особенности: 1) РаспространялиеЕ иудеи, 
настаивавшие на необходимости испол- 
нения ветхозаветных законов и обрядов. 
2) Она носила философский характер н 
подчёркивала важность углублённого 
познания мира (2носис — „знание”). 
3) Она предполагала поклонение ангелам 
как посредникам межлу Богом и людьми 
(2-18). 4) Она учила об исключительности 
и особых привилегиях немногих „избран- 
ных”, принадлежавших к элите этой фи- 
лософской школы. 5) Приверженцы этой 
ереси признавали Христа, но отрицали 
Его Божественность;’это и явилось для 
Павла поводом к одному из сильнейших 
в Священном Писании зяявлений о том, 
что Христос есть Бог (см. Кол. 1:15-16; 
2:9). 


Цель. Павел преследовал три цели, когда 
писал это пославие Первая: ввиду воз- 
никшей в Колоссах ереси, он хотел во 
всеуслышание заявить о Божественности 
Христа н Его „первенстве во всём” (1:18; 
2:9). Вторая: он хотел содействовать ду- 
ховному возрастанию верующих в Ко- 
лоссах (1:28; 2:6-7). Третья: он хотел со- 
общить им о своих делах и попросить их 
молиться о нём (4:2-8). 


Содержание. Вкратце содержание этого . 
послания можно передать так: „Привет 
вам, братия (1:1-2). Мы благодарим Бога 
за вашу веру и любовь (1:3-8). И мы 
просим Бога, чтобы Он исполнил вас 
знанием воли Его. Мы молимся обэтомс 
тем, чтобы вы были плодоносны для 
Христа, искупившего вас (1:9-14). Ибо 
Христос, наш Создатель н Глава всего 
(1:15-20). И смертью Христа Бог при- 
мирилмежду собою вас, бывших некогда 
чужими и врагами друг другу (1:21-23). Я 
радуюсь, что могу пострёдатьза Церковь 
— ради того, чтобы возвестить о Божией 
полноте язычникам (1:24-27). Для этого 
мы н трудимся — чтобы все верующие 
могли достичь совершенства во Христе 
(1:28-29). Потому что истинные мудрость 
и знание сокрыты в Нём (2:1-5). Так что, 
братия, как вы приняли Христа, так и 
ходите в Нём (2-6-7). 

И ве дайте себя обмануть: Божия 
полнота — только во Христе, а не в 
человеческой философии (2:8-10). А по- 
скольку вы соединились со Христом че- 
рез крещение, то не имеете нужды в том, 
чтобы следовать ветхозаветному закону 
(2:11-17). Так что не дайте никому 
обольстить вас н отвлечь от Христа, ва- 
шего Главы, чтоб не лишиться вам ожи- 
дающей вас награды (2:18-19). Вы умерли 
со Христом, и, значит, вам не следует 
подчиняться мирским (законническим) 
правилам (2-20-23). А поскольку вы и 
воскресли со Христом, вы должны по- 
мышлять о горнем — не о земном (3:1-4). 
Итак, умертвите в себе всё то греховное, 
что побуждает вас жить так, как живут в 
этом мире (3:5-11). И облекитесь в Хрис- 
товы добродетели (3:12-17). 

В свете вашего высшего отождествле- 
ния со Христом, а, значит, и нового 
положения, я призываю вас, жены, — под- 
чиняться мужьям; а вас, мужья, — лю- 
бить своих жен; и вас дети, — повино- 
ваться родителям; отцов призываю не 
огорчатьсвонх детей; рабов — слушаться 
хозяев, а хозяев — быть справедливыми 
по отношению к рабам (3:18 —4:1). 

Братия, молитесь обо мне, чтобы я 
мог доходчиво иуспешно проповедывать 
то, что проповедую, а сами живите до- 
стойно перед лицом „внешних” (4:2-6). 
Моисотрудники в деле благовествования 
приветствуют всех вас (4:7-15). Обменяй- 
тесь посланиями с верующими в Лаоди- 
кин и скажите Архиппу, чтобы исполнял 
взятое им на себя служение (4:16-18)”. 
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ПЛАН 


3. Доктринальная часть: все глубже 
укоремяться во Христе (1:1-2-7) 
А. Приветствие (1:1-За) 
Б. Благодарение (1:3-8) 
В. Прошеыме о Колоссяанах (1:9-14) 
Г. Превознесение Храста (1:15-20) 
Д. Призанрение во Христе (1-21-23) 
Е. Откровение тайны Хрыстовой (1:24-27) 
Ж. Совершеяствованые во Христе (1:28-29) 
3. „Премудрость и ведеви_” во Христе 
(2:1-5) 
И. Призыв жить во Храсте (2:6-7) 
1. Полемическая часть: возвьзленыяя 
жизиь во Христе (2:8-23) 
А. „Гвостики”" ошибаются, отрицая 
Божественность Христа (2:8-10) 
$5. „Закониикы” ошибаются, ибо истинно 
то, что во Христе (2:11-17) 
В. Исмюведующие мистические учения 
неправы — во всём имеет 
Христос (2:18-19) 


Ш. Духовная часть: виутреныяя жизль во 
Христе (3:1-17) 
А. Ищите духовные ценности (3:1-4) 
Б. „Отложите” грехя „веткой жизщы” 


ТУ. Практическая часть: выешная жизнь во 
Христе (3:18—4:18) 
А. Совершенствуйте свою в семье 
(3:18—41) 
Б. Совернииствуйтесь в молитве (4:2-4) 


Г. Павел о свошх сотрудниках (4:7-17) 
Д. Заключительное привестияе. (4:18) 


КОММЕНТАРИИ 


Т. Доктринальная часть: 

всё глубже укореняться 

во Христе (1:1—2:7) 
А. Приветствие (1-1-3а) 

1:1-За. В начале всех своих посланий, 
за исключением двух самых ранних (1 н2 
Фес.) и своего личного письма филиппий- 
цам, Павел всегда представлялся как 
апостол. Он не был одним из 12 апосто- 
лов (Дсян.. 1:21-26), которые ходили с 
Христом с самого начала Его земного 
служения (Деян. 1:22; Лук. 1:2; Иоан. 


Колоссянам 1:1-4 


15:27). Однако он видел воскресшего 
Христа (1 Кор. 9:1; 15:8-9) н получил от 
Него особую чудотворную силу — в знак 
истинности своего апостольства (2 Кор. 
12, ср. Ввр. 2:3-4). 

Тимофей н в этом случае находился 
рядом с Павлом, как это нередко бывало 
(2 Кор. 1:1; Фил. 1:1; 2 Фес. 1:1). Отцом 
Тимофея был язычник (грек— Деян. 16:1), 
но мать и бабушка его были богобояз- 
неннымн сврейками (2 Тим. 1:5), н под их 
руководством он ссамого детства изучал 
Ветхий Завет (2 Тим. 3:15). Познакомив- 
шись с Тимофеем в городе Листре, во 
время своего второго миссионерского 
путешествия, Павел взял с собою этого 
ученика, о котором благожелательно 
„свидетельствовали братия, находивши- 
еся в Листре и Иконии” (Деян. 16:2). 
Павел посвятил Тимофею много време- 
ни, уча н наставляя его; известны два 
послания апостола к нему. 

Павел обращается к верующим в Ко- 
лоссах как к святым в верным братиям во 
Христе Иисусе. Онн были „святые”, так 
как Бог отделил их для Своих целей. Это 
обращение созвучно собращением к Ефс- 
сянам: „святым и верным во Христе 
Иисусе” (Еф. 1:1). Слова, которыми апос- 
тол приветствует колоссян: благодать и 
мир — характерны для Павла. Заметим, 
что если первое из этих слов — „благо- 
дать” („харис”) было составной частью 
обычного греческого приветствия, то 
второе — „мир” было обычным привет- 
ствием у евреев. Павел таким образом 
желал своим читателям как милостей 
Божних (благодати Его), так н благопо- 
лучной жизни (мира). 


Б. Благодарение (1:3-8) 


1:36-4. Для Павла было характерно, 
вознося молитву, — постоянно благода- 
рить Бога (Рим. 1:8; 1 Кор. 1:14; Еф. 1:6 и 
т. д.); правда, в послании к Галатам иво 2 
Коринфянам слова хвалы н благодар- 
ности опущены им. Здесь Павел говорит 
о Боге как об источнике всяческого бла- 
гополучия для Его иарода. Павел благо- 
дарит Бога за верующих в Него, всегдя 
молясь о них. В данном случае причиной 
благодарности было то, что апостол 
усльшал (от Епафраса — Кол. 1:7, ср. с 
4:12) © вере (колоссян) во Христа Инсуса и 
о любви (их) ко всем святым. Так что 
здесь молитва представляется некиим 
расширенным актом поклонения Богу, 
включавшим вознесение Ему благодар- 
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Колоссявам 1:4-7 


иости и ходатайство перед Ним о Его 
святых (Мат. 6:7; Деян. 16:25). 

1:5. Павел благодарил Бога за их веру 
н любовь, источником которых была на- 
дежда. Эти трн духовные добродетели — 
вера, любовь и надежда (упование) были 
особеино дорогн Павлу (см. 1 Кор. 13:13; 
1 Фес.1:3) и Петру (1 Пет. 1:3,5,22). Вера 
соответствует состоянию души, чей взор 
уетремлёи ввысь, к Богу; любовь „смот- 
рит” вокруг себя — на других; а иадежда 
— вперед, на будущее. Вера покоится иа 
поданге Христа, совершёниом в прош- 
лом; любовь действует ныне, а надежда 
предвосхищвет будущее. И хотя „без ве- 
ры угодить Богу невозможно” (Евр. 
11:6), и „надежда не постыжает” (Рим. 
5:5), все же „любовь из них больше” 
(1 Кор. 13:13). Любовь колоссян простн- 
ралась на „всех святых” (Кол. 1:4), т.е. на 
всех верующих, по-видимому, — не на 
тех только, которые жили в Колоссах (ср. 
со сказанным в | Фес. 1:7-8). 

Вера и любовь проистекают из иа- 
дежды иа то, что Бог уготовил для хрис- 
тиан в будущем. Эта надежда, основан- 
ная на доверии, ведет к постоянному 
возрастанию веры в Него и ко все более 
глубокой любви к другим людям. Уве- 
ренное ожидание возвращения Христа, 
которое Павел называет в послании к 
Титу „блаженным упованием” (Тит. 2:13), 
несомненно воздействует на образ жизни 
верующих (см. 1 Фес. 4:13-18; 1 Иоан. 3:3). 


Надежда их устремлена к небесам, по- 
тому что Христос, подавший н дающий 
ее, находится там. Если бы Он невознесся 
на небо (Деян. 1-10-11) и не ходатайство- 
вал бы там постоянно за верующих (Евр. 
7:25; 1Шоан.2:1), то не имелн бы они 
надежды (1 Кор. 15:16-19). Всем этим н 
определяется содержание истинного сло- 
ва благовествования (см. Еф. 1:13; 2 Тим. 
2:15; Иак. 1:18), как неизменио (в том 
числе и здесь) определяет „слово надеж- 
ды” ап. Павел (ср. 1 Кор. 15:1-3; Рим. 
10:9-10). 

1:6. Павел благодарнт Бога за то, что 
Евангелне проповедуется во всем мире. 
Здесь явная гипербола, как н в ст. 23, где 
сказано, что Евангелне было „возвещено 
всей твари поднебесной” (ср. Рим. 1:8). 
Посредством гиперболы он хотел под- 
черкнуть универсальность  Благой 
Божней вестн, но также н практнческий 
характер её подчеркивает Павел, говоря: 
и приносит плод... и возрастает. Как де- 
рево, прииосящее плоды, одновремеино 


увеличивается в своих размерах, так и 
Евангелие производит духовный „плод” в 
в жизни верующих (см. „плод Духа” в 
Гал. 5:22-23; и „плод праведности” в Фил. 
1:11) и как бы разрастается, распростра- 
няясь все далее по миру, оказывая алия- 
ние иа все новых н новых людей (о 
„принесенни плода” и „возрастании” го- 
ворится ив Кол. 1:10). Ереси, как та, что 
возникла в Колоссах, появляются в от- 
дельных местах и наносят вред; истина 
же — универсальна н полезиа. Один из 
безошибочных признаков подлинного 
Евангелия — в том, что омо возвещает 
благодать Божию во всей се истинности. 
Именио так надо читать окончание 6 
стиха. Всегда находятся людн, пропове- 
дующие „иное благовествование”, кото- 
роена деле благовествованием не являет- 
ся (см. Гал. 1:6-7). Не является потому, 
что к Божией благодати они „подключа- 
ют” те или иные человеческие дела, либо 
объявляют, что за счет этих дел воз- 
растает действениость веры. В основе же 
истинного благовествования — лишь 
Божия благодать, и только она. (Рим. 
11:6; Еф. 2:8-9; Тит. 3:5-7). 

1:7. Колоссяне научились Евангелию 
от Епафраса, который, по-видимому, ос- 
новал церковь в их городе (см. 4:12). 
Павел называет его возлюбленным со- 
трудником и верным (у колоссян) служи- 
телем Христовым, — явио противопос- 
тавляя его тем, кто в этой н в других 
церквах в сущности подрывалн веру в 
детях Божиих (см. 2 Кор. 11:15; 2 Пет. 
2:1-3, 12-19). Схоже называл Павел и 
Тихика: „верным служителем и сотруд- 
ником в Господе” (Кол. 4:7). Епафрас 
одно время находился вместе с Павлом в 
Риме, судя по тому, что в письме к Фили- 
мону апостол иазывает его „узник вместе 
со мною” (Филим. 23). Собственио, 
„Епафрас” — это краткая форма от Епа- 
фродита; ссылки на „Епафродита” нахо- 
дим в Фил. 2:25 и 4:18. Речь в обоих 
посланиях могла идти какоб одном итом 
же человеке, так и о разных лицах, т. к. 
обе формы этого именн имели тогда 
широкое распространение. 


Епафрас, по словам Павла, служил 
„для колоссян” (для вас), вероятно, как 
сотрудник и представитель апостола (ср. 
Фил. 2:25; 4:18). Сам Павел в Колоссах, 
насколько известно, не бывал (см. Кол. 
2:1). Ноеслн Епафрас и был послан вэтот 
город Павлом, служителем он был в 
первую очередь Христовым. 
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1:6.Епафрас не только донес до колос- 
сян благую весть о Христе, но и явился к 
бывшему тогда в заключении Павлу с 
добрым известием об их любви в духе ко 
Христу. Те колоссяне, которые, узнав о 
Христе, уверовали в Него, полюбили Его 
„в духе”. Ибо верующие постоянно нахо- 
дятся в Духе, а Дух — в ннх (Рим. 8:9). 
Значит, и источником любвн колоссян ко 
всем сяятым (Кол. 1:4 ср. со ст. 5) был 
живший в них Святой Дух. 


В. Прошение о колоссянах (1:9-14) 


1:9. Посему, т. е. по той причине, что 
Павел услышал от Епафраса хорошие 
новостн о колоссянах, не переставал 
апостол молиться о них. Выражение »не- 
престанная молитва” (мы... не перестаём 
молиться о вас — ср. |! Фес. 5:17) не 
следует, конечно, понимать букввльно; 
Павел, в частности, имел в виду, что в 
своих повседневных молитвах никогдаие 
забывал и о колоссянах (ср. Деян. 20:31; 
Еф. 1:16). „Молитва” („молиться”) соот- 
ветствует понятию более общему, а под 
„прошением” („просить”) подразумева- 
ется какав-то конкретная просьба. Так, 
главной просьбой Павла относительно 
колоссян было, чтобы (они) исполнились 

познанием воли Его. В этой фразе два 
ключевых слова: „исполнилнсь” (плероо) 
и „познание” (епигносис — употреблено 
также в ст. 10 нв 3:10). Первое слово 
подразумевает предельное наполнение, а 
второе — полиое, глубокое понимание. 
Такое познание волн Божией ие может 
быть от плотского разума (который 
„надмевает”, 1 Кор. 8:1), оно даётся лишь 
Духом Святым, Который просвещает в 
верующем внутрениего его человека 
(1 Кор. 2:5—6,13), н Словом Божиим. 
Воля Божия, как открыта она в Библии, 
постигается верующими благодаря слу- 
жению Святого Духа, обучающего их. 
Апостол просилв своих молитвах, чтобы 
колоссяне „исполиались познанием” во 
всякой премудрости (софия — встреча- 
ется в этом послании шесть раз: 1:9,28; 
2:3,23; 3:16; 4:5; в последнем случае это 
слово переведено как „благоразумно”), 
т. е. чтобы им давалась от.Бога способ- 
ность — Иак. 1:5; 3:15 — реализовывать 
зто познание в практической жизнн и 
.- разумении (синесеи — слово встречвется 
такжев Кол. 2:2) духовном; тут речь идёт 
об уменни чётко анализировать и прн- 
нимать решения, применяя полученные 
познания в различных обстоятельствах. 
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В протиположность этому, лжеучителн 
манилн верующих тем, что имело лишь 
„вид мудрости” (2:23), а на деле опуты- 
вало их разум и самую жизнь сетью 
законннческих установлений. Тогда как 
истинно духовные мудрость н разумение 
дают человеку_как чувство освобожде- 
ния, так н чувство уверенностн (Еф. 4:14). 
„Познание” — как термин, выражающий 
понимание, разумение, обладание све- 
деннямн, и — „мудрость” часто встре- 
чаются в Св. Писанин друг подле друга 
(Исх. 31:3; Втор. 4:6; Ис. 11:2; 1 Кор. 1:19). 
А истоком, начвлом того н другого, яв- 
ляется страх Господень (Прит. 1:7; 9:10). 


1:10. Цель упомянутой просьбы Пав- 
ла была чисто практической: чтобы (ко- 
лоссяне) поступали достойно Бога. Под- 
линное познание Хрнста проявляет себя в 
нзмеиеннн характера (см. Еф. 4:1; 1 Фес. 
2:12), в обретении человеком „Христо- 
подобия”. Слово аксиос, переведённое 
как „достойно”, буквально означает „в 
том же весе”, н здесь оно употреблено в 
смысле „равнозначности”, „тождествен- 
ностн”. То есть христнане должны соот- 
ветствовать Божиим стандартам, или 
быть святыми „по примёру призвавшего 
их Святого” (см. 1 Пет.1:15). Всем своим 
достойным поведеннем ‚они должны 
угождать Ему, другими словами, про- 
видя Его желания, исполнять их во всех 
случаях своей жизни (см. Еф. 5:10). 
Стремление угождать людям несовмес- 
Тимо со служением Иисусу Христу (Гал. 
1:10; Еф. 6:6; Кол. 3:22; | Фес. 2:4). Что 
касается апостола Павла, то мечтойего н 
главным его стремлением было угожде- 
ние Богу (2 Кор. 5:9). Такоестремление 
даёт четыре результата (они выражены 
тутв форме деепрнчастий): „принесение 
плода” и „возрастание” (см. Кол. 1:10), 
„укрепление силой” (см. ст. 11) н „благо- 
дарение” (см. ст. 12). Первые даа взаимо- 
связаны: принося плод... и возрастая в 
познании Бога. По мере того, как хрис- 
тнанин „являет плодверы” (см. Мат. 7:16; 
Гал. 5:22-23), он возрастает в вере (Еф. 
4:13). Иначе — приходит к более глубо- 
кому познанию (эпигносис, ср. Кол. 1:9) 
Бога. Как сказал некогда блажениый Ав- 
густин: „Вера — это шаг к пониманию, а 
понимание — награда за веру”. 

1:11. Духовное укрепление — это тре- 
тий результат познания Божией воли и 
угождения Ему. Фраза укрепляясь вся- 
кою силою по могуществу славы Его 
включает трн слова, подразумевающие 
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„силу” в том или ином её проявлении: 
„укрепляясь” (в значении „усиления” — 
динамоуменои), „силою” (букв. — „ду- 
ховной энергией” — динамеи), „по могу- 
ществу” — кратос, т. е. „сила, преодо- 
левающая сопротивление”; в Новом 
Завете это слово употребляется только по 
отношению к Богу. Сила, даваемая че- 
ловеку свыше, производит в нём всякое 
‘терпение м великодушие. В греческом 
тексте два последние слова звучат скорее 
как „стойкость” („выносливость”) и „тер- 
пение”. Примером первой из этих добро- 
детелей стал Иов (см. Иак. 5:11). Что 
касается „терпения” (соотвествующее 
греч. слово передано по-русскн как „ве- 
ликодушие”), то в оригинале оно ассоци- 
ируется с мягкостью н благостью (как в 1 
Кор. 13:4). Стойкость н терпение в эзом 
смысле часто дополняют друг друга (см. 
2 Кор. 6:4,6; 2 Тим. 3:10; Иак. 5:10-11). 
Греч. хипомоне, понимвемое как „стой- 
кость” н буквально означающее „пребы- 
вание под”, подразумевает, что, страдая, 
человек не падает духом, а макросимия 
(по-русскн — „великодушие”) — это 
(букв.) „долготерпение”, н именно такэто 
слово переведено в Кол. 3:12; под ним 
подразумевается умение обуздывать 
свон чувства, сдерживаться ни, значит, не 
воздавать в горячности злом за зло. Прн 
отсутствии стойкости человек нередко 
падает духом, а прн отсутствии терпення 
илн „долготерпения” — впадает в ярость, 
поддаётся желанию мстить (см. Прит. 
15:18; 16:32). 

Духовной силой христианин „укре- 
пляется” по могуществу славы Божией (в 
других переводах — „по славному мо- 
гуществу Его”). „Слава” — это термин, 
выражающий совершенство. В славс Бо- 
жней выражается вовне то, что присуще 
природе или характеру Бога, составляет 
внутреннюю суть Его. В Еф. 1:19-20 Па- 
вел пишет о „безмерном могуществе” 
(по-греч. в этом месте — динамис) Бога н 
о „действии (енергейан) державной (кра- 
тоус) силы Его”, которою Он воскресил 
Христа из мертвых. 

1:12-13. Такая действующая в хрис- 
тианах сила, которая даёт им терпение, не 
может не вызывать в них н радостного 
(ст. 1) чуаства благодарности к Богу и 
Отцу, от Которого исходит всё доброе н 
совершеиное (см. Иах. 1:17). Итак, бла- 
годарение -— это четвёртый результат 
угождения Богу н вместе — один из 
ключевых моментов в духовной жизии 


верующего. Павел н в других местах # 
призывал христнан: „За всё благода- 
рите” (1 Фес. 5:18); „Всегда в молитве и 
прошении с благодарением открывайте 1 
свои желания перед Богом” (Фил. 4:6). : 
ЕщЕ четырежды в этом Послании (что 
явственнее следует нз англ. перевода * 
Библин) призывает Павел верующих 
благодарить Бога (3:15-17; 4:2). Радость 
— это тоже плод Духа Святого (Гал. 
5:22), доставляемый благовестнем (Ис. 
29:19; Иоан. 16:20; Деян. 13:52). Здесь же 
Павел связывает благодарение Богу с 
тем, что Он призвал нас к участию в 
наследии святых (буквально — „дал нам 
способность”; ср. 2 Кор. 3:6) — участво- 
вать в этом наследии, т. е. в разделении 
тех духовных богатств Царства Божия, 
которые принадлежат верующим. Хотя 
верующие сами по себе н ие достойны 
этого, Бог делает их достойными вечного 
наследия со всеми святыми. Это „насле- 
дие” (дословно — „участок земли, по- 
лученный по жребию”) напоминает о ме- 
тоде, каким разбивалась на племенные 
наделы обетованная земля при Иисусе 
Навние (см. Иис. Н. 14:2). Наследие, о 
котором идёт речь, находится во свете 
(см.2 Кор. 4:6; 1 Пет. 2:9), тоесть виекоей 
духовной сфере, в которую взяты 
верующие, избавленные от власти тьмы 
(Лук. 22:53; Деян. 26:18; Еф. 6:12). Бла- 
годаря Христу они нзымаются из вос- 
ставшего против Бога царства тьмы (см. 
Иоан. 3:19-20) н отдаются под аласть их 
праведного Царя. Христос здесь назван 
возлюбленным Сыном Божиим (дослов- 
но — „Сыном Его любви” — см. 1 Иоан. 
4:8,16). По мнению богослова Дж. Б. 
Лайтфута, это означает, что Сын вопло- 
щает в Себе любовь Небесного Отца н 
являет её миру. Но другой богослов —Х. 
С. Дж. Моуль понимает это иначе, а 
именно, что „Сын является благословен- 
ным Объектом Божией любви... Возлюб- 
ленным Им более других”. Такая точка 
зрения представляется более обоснован- 
ной (см. Еф. 1:6). 


1:14. Через Христа, „Возлюбленного 
Богом”, христиане имеют искупление 
Кровию Его м прощение грехов (срав- 
нитес местом, параллёльным этомувЕф. 
1-7). Греч. аполитросин, переведенное 
как „искупление”, буквально означает 
„освобождение, посредством выкупа”; 
как „прощение” переведено греч апхесин, 
дословпо означающее „отпущение гре- 
хов” (подразумевается — Искупителем). 
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Радостью по поводу этого величай- 
шего освобождения верующие обязаны 
Христу, уплативиему за них огромную 
цену на голгофском кресте (см. Рим. 
3:24-26). 


Г. Превознесение Христа (Т:15-20) 

От молитвы о том, чтобы колоссяне в 
полной мере могли познать действие ис- 
купительной силы Божией в их жизни, 
апостол совершает естественный переход 
к тому, на чем делает в этом послании 
главное ударение, — к несравненностн 
Христа, превосходящего все и потому 
достойного всяческого превознесения. В 
этом разделе (ст. 15-20) Павел приводит 
семь определений, присущих только 
Христу, которыми и обусловлено Его 
шерзенство (ст. 13). Христос является: 1) 
образом Бога, 2) рожденным прежде 
всякой твари, 3) Создятелем вселенной, 
4) Главою... Церкин, 5) Первенцем из 
мертвых, 6) Выразителем  июлноты 
Божией, 7) Примирителем. Нигде в дру- 
гом месте Писаний не приводится одно- 
временно столько определений Христан 
Его Божественности, Христа как верхов- 


ного Владыки Вселенной! 
1:15. Итак, во-первых, Христос явля- 
ется Бога . То же 


образом щенидимого. 

говорится о Нем ив 2 Кор. 4:4. Помимо 
того, что это означает подобие, понятие 
„образа” предполагает, что кто-то или 
что-то представлено или явлено им. Как 
голова правителя, оттиснутая на монете, 
являет собою образ его, так н Христос 
есть „образ ипостаси” Отца (Евр. 1:3). 
Сам Иисус выразил это так: „Всякий 
вндевший Меня видел Отца” (Иоан. 
34:9). Следовательно, всякий, кто видел 
Христа, воспринимаемый зрением образ 
Бога невидимого, опосредствованно (не 
прямо) „видел” Бога. Ибо, как написал 
Моанн, „Бога не видел никто никогда; 
единородный Сын, сущий в недре Отчем, 
Он явил” (Иоан. 1-18). И Павел писал о 
„невидимом” Боге (1 Тим. 1:17); но 
Христос в Себе, видимом, дал совершев- 
ное представление об этом Боге. Хотя 
слово „образ” (ейкон) ие всегда предпо- 
лагает совершенство отображения (ср. 
1 Кор. 11:7), данный контекст требует 
именно такого его понимания. Упомяну- 
тое ейкон подразумевает отражение или 
воплощение самой сути чего-то или 
кого-то. 

В Евр. 10:1 о законе сказано как о 
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„тени” (будущих благ), а ие как о „самом 
образе” (вещей); „тень” противопостав- 
ляется „образу”, который есть Христос 
(ср. Кол. 2:17). Итак, превосходство 
Христа (Его шервенство)прежде всего 
видно из Его особых взаимоотношений с 
Богом Отцом. Сын является Его совер- 
шенным подобием, дающим о Нем пол- 
ное представление. 

Во-вторых, превосходство Христа яв- 
ствует из Его взаимоотношений с творе- 
нием. Христос рождён прежде всякой 
твари. Хотя с грамматической точки зре- 
ния это место можно было бы перевести 
н как „первенец в творении”, с точки 
зрения контекста такой перевод невоз- 
можен — попяти причинам: 1) Цель всего 
этого раздела, да н книги, — показать 
превосходство Христа над всем. 2) Име- 
ющиеся в разделе другие определения 
Христа — как Создателя всего сущего 
(1:16), Которым „все стоит” (1:17), и т. д., 
явно говорят о Его первенстве н превос- 
ходстве над творением. 3) „Первород- 
ный”, Который „создал все”, ие мог быть 


. частью творения, так как нельзя сотво- 


рить самого себя. („Свидетели Иеговы” в 
своем переводе Библии шесть раз допи- 
сали в этом тексте слово „другие” — с 
тем, чтобы показать, что Христос создал 
„все другое” творение после того, как был 
создан Сам! Однако в греческом тексте 
слова „другие” нет.) 4) Сказано, что 
„Первородному” поклонятся все ангелы 
(Евр. 1:6), но ведь поклонение „твари” 
запрещено Богом (Исх. 20:4-5). 5) Как 
„рожденный прежде всякой твари” пере- 
ведено греч. прототокос, но если бы 
Христос был „первосотворенным”, то 
здесь стояло бы слово протоктисис. 

Понятие „первородный” свидетельст- 
вует о двух вещах в отношении Христа: 
Он уже существовал до начала творения, 
и Он стоит над ним как его Властелин. 

В Ветхом Завете перворожденный об- 
ладал особыми правами и привилегиями, 
вытекавшими из приоритета его рожде- 
ния (см. Исх. 13:2-15; Втор. 21:17). В уста 
Иисуса, заявляющего о Себе, что Он есть 
„первый” (Отк. 1:17), вложено слово, о3- 
начающее по-греч. „абсолютное пер- 
венство”. В Пс. 88:28 читаем: „И Я сделаю 
его первенцем, превыше царей земли”. 
Хотя это сказано о Давиде, но относится 
также и к Мессии, как это видно из Отк. 
1:5, где Христос назван „первенцем из 
мертвых” (ср. с Кол. 1:18) н одновремен- 
но — „владыкою царей земных”. Итак, 
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фраза „рожденный прежде всякой твари” 
говорит как о прноритете Христа над 
всем творением (во временн), так но Его 
владычестве над ним (по положению). 

1:16-17. Третье определение Христа в 
том, что Им создано все. Все Им (греч. ди 
аутоу говорит о том, что Он явился 
причиной творения, послужив орудием 
его) и для Него (ей аутон — в Нем жен 
конечная цель творения} создано... м 
Им (ен ауто) все стоит (т. е. Христос 
является н причиною сохранения всего 
сущего). Он Тот, через Которого все су- 
щее не только обрело бытие, но н про- 
должает „быть“. В Новом Заветеесть еще 
два места, параллельные этому по 
смыслу: „Все чрез Него начало быть” 
(Иовн. 1:3) н „... чрез Которого н веки (в 
значенни — „миры”) сотворил” (Евр. 1:2). 
Отец, таким образом, является Перво- 
причиной (Первонсточником) вселенной, 
а Сын — тем фактором, посредством 
которого она начала быть. Другимн сло- 
вамн, Сын явился главным действующим 
фактором творения, н в этом смысле — 
„началом создания Божия” (Отк. 3:14). 

Сыном — Творцом создано все, что на 
небесах и на земле, видимое и невидимое, 
т. е. вся вселенная — как матернальная, 
так ны иематернвльная. Ангельская 
иерархия, как раскрывается она здесь, — 
престолы ли, господства ли, начальства 
ли, власти лн — свидетельствует о высо- 
кой организованностн духоаного мнра; н 
в зту-то неведомую им сферу былн „втя- 
нуты” колоссяне через поклоиение анге- 
лам (Кол. 2:18), тогда как царит над иею 
Христос, н только Он достонн поклоне- 
ния (см. Еф. 1:21; 3:10; 6:12; Фил. 2:9-10; 
Кол. 2:10,15). 

1:18. Четвёртое определение: Он есть 
глава тела Церкви — помимо того, что 
является Господом вселенной (ср. Еф. 
1:22-23; 5:23). Здесь речь идёт о невн- 
димой вселенской Церквн, составляемой 
всеми уверовавшимн во Христа, которые 
в момент своего уверования былн кре- 
щены Духом Святым (1 Кор. 12:13). Эта 
работа Духа началась в день Пятиде- 
сятницы (Деян. 1:5; 2:1-2; 11:15-16). В 
„теле” Христовом нет „нн иудея, ви ел- 
лина” (Гал. 3:28), но всё, составляющее 
его, есть новая тварь в Боге (Еф. 2:15). 
Церковь — „это тайна... которая не была 
возвещена прежним поколениям” (Еф. 
3:4-5 ср. с Рим. 16:25-26; Кол. 1:26). 

Пятое определение: Христос есть ня- 
чаток, первенец из мёртвых (ср. От. 1:5). 
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Он был первым, Кто воскрес в бессмерт- 
ном теле (1 Кор. 15:20), н на этом осно- 
вании возглавил, как Родоначвльник её, 
совершенно новую группу в чело- 
вечестве, принципиально иного, так ска- 
зать, ранга н звания. Кроме того, воскре- 
сение Христа ознаменовало Его победу 
над смертью (Евр. 2:14; 1 Иовн. 3:8). Он 
сделался „первенцем из умерших” в том 
смысле, что воскрес, чтобы (в отличие от 
других) ннкогда более не умирать. „И 
открылся Сыном Божним в силе... чрез 
воскресение из мёртвых” (Рим. 1:4). То 
есть явил в Себе эту „силу жизни иепрес- 
тающей” (см. Евр. 7:16), действием ко- 
торой живёт вечно. Цель всего этого в 
том, чтобы иметь Ему во всём первен- 
ство. Хрнстос поставлен над творением. 
Он превосходит всё. Тот самый вечный 
логос — „Слово” (Иоан. 1:1), которое 
„стало плотню” (Иоан. 1:14), н „смирило 
Себя” (Фил. 2:8), было затем превозне- 
сено Отцом „превыше всего”, н дано Ему 
имя „выще всякого имени” (Фил. 2:9). 
1:19. Шестым признаком, опреде- 
ляющим превосходстве Христа, является 
то, что в Нём обитает всякая полнота. 
Позже Павел скажет: „Ибо в Нём обитает 
вся полнота Божества телесно” (2:9). 
Этот жестих (Кол. 1:19) содержит одну из 
самых нсчерпывающих в Новом Завете 
характеристик Божественности Иисуса 
Христа (ср. Евр. 1:8). „Полнота” (пле- 
рома) — одно нз ключевых слов в посла- 
нин к Колоссянам — употреблено апос- 
толом в 1:19 нв2:9 (однокорневой глагол 
плероо встречаем в 1:9,25; 2:10 н 4:17). В 
Новом Завете понятие „полноты” при- 
меняется к целому ряду вещей, включая н 
самое бытие Бога (Еф. 3:19), а также 
время (Гал. 4:4) н благодать во Хрнсте 
(Иоан. 1:16). О совершеииой полноте 
Божества здесь сказано, что Отцу было 
угодно, чтобы она обитала (катоикесви 
— „неизменио пребывала”) во Хрнсте. 


1:20. Седьмое определение превосход- 
ства Христа состоит в том, что Он есть 
Примиритель. Бог пожелал посредством 
Его примирить с Собою всё. Под словом 
„ВсЕ” подразумеваются добрые ангелы н 
нскупленные люди, поскольку тут ска- 
зано только о земном м небесном. На- 
ходящиися же в „преисподией” (Фил. 
2:10) примирению не подлежат. Относи- 
тельно восстановления Богом природы 
см. комментарнй на Рим. 8: 19-21, а от- 
носительно примирения с Ннм грешни- 
ков — комментарий на Рим. 5:10-11 и на 


2 Кор. 5:17-20. Важно отметить, что Бог 
примиряет людей с Собою, а ие Сам 
примиряется с людьми. Ибо человече- 
ство по своему выбору. оставило Бога н 
нуждается в возвращении к Нему. Заме- 
тим, что во 2 Кор. 5:19 говорится о 
примирении в юридическом смысле сло- 
ва, в каковом „мир” и получает возмож- 
ность спасения через смерть Христа. В 
другом месте Павел писал о „миогих” 
(т. е. о тех, кто удостоятся обильной Бо- 
жией благодатн), которые сделаются 
праведными благодаря крестной смерти 
Христа (Рим. 5:19). Умиротворив... Кро- 
вию креста Его означает, что кровь Гос- 
подня, пролитая на кресте, побудит быв- 
ших врагов Божиих (Рим. 5:10; Кол. 1:21) 
стать по вере Его друзьями и Его детьми 
(см. Еф. 2:11-19). 


Д. Примирение во Христе (1:21-23) 


1:21. Сказав о седьмой „ипостаси” 
Христа как Примирителя, Павел разра- 
батывает эту тему. Необходимость в 
примнрении возникла по причине отчуж- 
дения или отпадения людей от Бога, Ко- 
торыйесть Источник жизни (см. Еф. 2:12; 
* 4:18). До своего обращения и колоссяне 
были врагами Богу по своей наклонности 
(расположению) к злым делам, что про- 
являлось и в поведении`их, т. е. вовне (ср. 
Гал. 5:19), анетолько было „внутренним” 
признаком их. Не по причине своего гре- 
ховного поведення люди противятся 
Богу — они грешат потому, что в сердце 
своём враждебны Ему. 

1:22. Примирение грешников с Богом 
происходит в теле плоти (т. е. в физи- 
ческом теле) Христа, смертью Его. Те 
колоссяне, которые впали в ересь н дер- 
жались гностической тенденции с укло- 
мом в учение древнегреческого философа 
Платона, не признавали за Христом ни 
истинно человеческого, ни подлинно Бо- 
жествениого начала. Между тем, как 
объяснял ап. Иоанн, исповедывать 
„Иисуса Христа, пришедшего во плоти” 
(1 Иоан. 4:2) было необходимо. Ибо духи 
не умирают, а „без пролития крови не 
бывает прощения” (Евр. 9:22). Для того, 
чтобы искупить людей, Христос Сам 
должен был стать истинным Человеком 
(см. 1 Тим. 2:5; Евр. 2:17). Другими сло- 
вами, непременнымн факторами их спа- 
сения были реальное физическое тело 
Христа и Его реёльная смерть (ср. Рим. 
7:4; Евр. 10:10). 


13 Толк. Новозаветных посланий 


Колоссянам 1:21-23 


Итак, цель смертн Христа носила ис- 
купительный характер и состояла в том, 
чтобы представить вас святыми... Тут 
может подразумеваться как полная юри- 
дическая „неподсудиость” уверовавшего 
человека, так и его внутреннее совершен- 
ство. В конечном счёте Божие предви- 
дение в отношении как верующих, так н 
смертн Христа, заключалось в том, что 
эта смерть станет основанием для юри- 
дического оправдания верующих (Рим. 
3:21-26), их поступательного освящения 
(Рим. 6-7) н в конце-концов — прослав- 
ления (Рим. 8). Как писал Павел в По- 
сланиик Ефесянам: „Он избрал нас в Нём 
прежде создания мира, чтоб мы были 
святы и непорочны пред Ним (Еф. 1:4). 
Христиане — непорочны (@амомоус; ср. 
Еф. 1:4 н Фил. 2:15; ср. с Еф. 5:27, где 
сказано: „без порока”) во Христе, и, кро- 
ме того, — невовянны (в смысле — „ос- 
вобождены от вины”). Это последнее 
слово (аненклетоус) встречается в грече- 
ском тексте Нового Завета пять раз и 
только в посланиях ап. Павла (здесь, а 
также в 1 Кор. 1:8; 1 Тим. 3:10; Тит. 1:6-7; 
правда, в русском тексте оно в трёх пос- 
ледних случаях переведено как „беспо- 
рочны” н „непорочен”). Под этими сло- 
вами апостол понимает тех, кого нев чем 
обвинить. Сатана, как известно, „клевет- 
ник братий наших” (Отк.12:10), т. е. он 
постоянно выдвигает обвинения против 
верующих, однако, Христос является их 
„Ходатаем” (1 Иоан. 2:1) или Защитни- 
ком перед Огцом Небесным. Таким об- 
разом благодаря Христу верующие под- 
лежат освобождению отвины (Рим. 8:33). 
Виновные становятся в Нём невиновны- 
ми, и осуждённые получают осво- 
бождение. 


1:23. Такое примирение во Христе 
становится возможным только по твёр- 
дой вере — если только пребываете... в 
вере. Вера колоссян была построена (по- 
добно зданию) на твёрдом основании (ср. 
1 Кор. 7:37; 15:58), а потому Павел ие 
сомневался, что они ие ослабеют в ней. 
Смысловое ударение в этой фразе скорее 
стоит на надежде благовествования — да 
„не отпадают” колоссяне от уверенного 
ожидания исполнения того, что обещано 
в этом Евангелии примиренкя не только 
им, но н всему миру — всей твари под- 
небесной. Здесь, конечно, образное вы- 
ражение, указывающее на универсаль- 
ность Евангелия (благовествования), и не 
предполагающее, что каждый человек на 
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Ра 


Колоссянам 1:24-27 


земле слышал благовестие Павла. По- 
добный же речевой приём находим в 
Деян. 2:5, где подразумеваются много- 
численные люди из разных стран; оче- 
видно, что там нс было, к примеру, ни- 
кого из Южной или Северной Америки 
(ср. Быт. 41:57; 1 Цар. 10:24; Рям. 1:8). 


Е. Откровение тайны Христовой 
(1:24-27) 

1:24. Примирение во Христе нудесв 
и язычников, соединённых в одном теле, 
— тайна, открываемая только в Сыне 
Божием. Павел радовался тому, что мог 
пострадать за них и тсм восполмить нс- 
достаточность собственных скорбей, по 
сравнению со скорбямя 
Алостол ие имел, конечно, в виду, что 
Хрьстос недостаточно п ва 
кресте (см. Рим. 3:21-26; Евр. 10:10-14). И 
речь тут не идёт о спасении, но — о 
служении. Спасение даётся лишь стра- 
даниями Христа (1 Пет. 1:11; 5:1; Евр. 
2:9). Однако возможность пострадать за 
Спасителя — привилегия верующих (2 
Тим. 3:11; 1 Пет. 3:13-14; 5:9; Евр. 10:32). 
Слово флилсис, переведённое как „скор- 
бей” — и нигде ве употребляемое в 
Новом Завете по отноцению к смерти 
Христа — означает „переживания”, и 
дные обстоятельства” или „несчастья” 
всего этого было немало в жизни Павла; 
см. 2 Кор. 11:23-2`. То есть это слово 
применялось обычно к житейским пере- 
живаниям, а нс к страданиям, сопутст- 
вующим смерти. Христос и сегодня скор- 
бит, когда христиане страдают за Него. 
Некогда Он обратился с вопросом к 
Савлу (ставшему впоследствии Павлом): 
„Что ты гонишь Меня?” (Деян. 9:4). По- 
скольку Церковь — тело Христа, то Он 
страдаст, когда страдает онд. И вот ради 
тела Христова Павел добровольно и с 
радостью принимал страдания (Фил. 
1:29). 

1:25-26. Он был посланным Богом 
служителем истины, т. с. слова Божнего. 
Лжеучители, проповедывавшие ересь в 
Колоссах, хвалились тем, что получили 
„полноту”. познания в результате своих 
мистических переживаний. Но Павел за- 
являет, что полнота тайны — только во 
Христе. Под „тайной” он понимает то, 
что ранее было сокрыто, а темерь воз- 

зелено в открозонии святым Между тем, 


колосские еретики считали ею некое тай- 
ное учение, могущее стать достоянием 


лишь избранных и остающееся иедос- 
тупным людской массе. 

Тайна, хранившаяся до времени во 
Христе, т. е. Церковь, в ветхозаветное 
время не была известна, будучи сокры- 
тою от вехов и родов. И только ныне, 
пишет Павел, открылась онл святым Его. 
В дни Ветхого Завета тайна ве могла 
быть открыта потому, что Церковь есть 
тело Христово, возникающее в результа- 
те Его смерти на кресте. Сам Иисус, 
будучи ва земле, ещё говорил о Церкви в 
будущем времени (Мат. 16: 16-18). А 
поскольку она как тело Его соединяется 
воедино посредством крещения Духом 
Святым (1 Кор. 12:13), то днём её рож- 
дения стал день, когда это крещение 
свершилось (Деян. 1:5; 2). Вскоре после 
этого осознал и Савл, что Церковь, это 
мистическое тело Христа, уже сущест- 
вует, а он — ©= гонитель (Деян. 9:4; ср. 
Гал. 1:13). 

„Тайна” Церкви не означала, однако, 
что до прихода Христа на землю спа- 
сение и благословение язычников небыло 
предусмотрено (см. Лук. 2:29-32; Ам. 9: 
11-12). Нет, оназаключалась не в том, что 
язычники будут спасены, а в том, каким 
образом они могут стать „сонаследни- 

ами” (см. Еф. 3:6) нудеев, обладающими 
такямиы же, как те, правами, и как будет 
чтожена разделявшая их преграда 
(см. Еф. 2:12-14). В Ветхом Завете языч- 
ники, уверовавшие в Бога и принявшие 
нудаизм, всё-таки оставались людьми 
„эторого сорта”, по сравнению севрсями. 
Тот особый союз между людьми, в кото- 
ром инст „ни вудся, ны еллина” (см. 3:28), 
не мог возникнуть прежде, чем умер 
Христос и Дух Святой сошёл на землю 
для крещения верующих в одно „новое 
тело”. 

1:27. Бог благоволил показать, т. с. 
открыть тайну новозаветным святым — 
открыть им свою извечную цель во всём 
богатстве славы (т. с. Божественном сия- 
ными). Удивительно, что на этот раз от- 
кровенис было дано изычимкам — тогда 
как в прежние времена особых Божиих 
откровений удостаивались лишь евреи 
(Рим. 2:17; 3:1-2; 9:4). Теперь же те, ко- 
торые были „некогда далеко, сталя близ- 
ки Кровию Христовою” (Еф. 2:13). Тем, 
которые ранее „ме имели надежды и были 
безбожиики” (Е%.2-\7), давабылачудиая 

вадежда — Сам Христос, Который в них 
(Христос в вас, т. е. в изычниках — Кол. 
1:27). По богатству Божией славы Он 
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поселяетсяво всех верующих, подавая им 
надежду на будущую славу (упование 
славы). Верующие, таким образом, во 
Христе (2 Кор. 5:17; Еф. 1:4), а Христос — 
в них (ср. Рим. 8:10; 2 Кор. 13:5). И 
разделение славы с Ним — это то, что 
ожыдает их в грядущем (Кол. 3:4; Рим. 
5:2; 8:18,30; 2 Кор. 4:17; Гал. 5:5; 1 Пет. 
5:10; ср. также с Рим. 8:24). 


Ж. во Христе 

(1: 28-29) 

1:28-29. Проповедуя этого Христа, 
ныне обитающего и в верующих язычни- 
ках, апостол вразумлял всякого человека 
м научал всякой премудрости (ср. 3:16). 
Необходимость в этом несомненио воз- 
никлаи по причине еретического учения о 
Христе, распространявшегося в Колос- 
сах. „Вразумлять” в этих условиях надо 
было, соблюдая мудрость (ср. 4:5-6), — 
ведь Павел не хотел, чтобы кто-нибудь из 
колоссян запутался в сетях еретиков, но 
стремился каждого из них шредставить... 
совершенным во Христе Иисусе (ср. Иак. 
1:4). То есть не хотел и того, чтобы они 
оставались духовными младенцами (см. 
1 Кор. 3:1-2), а желал видеть их духовно 
зрелыми (см. Евр. 5:11-14). И в других 
случаях молился апостол © полном 
освящении верующих (см. 1 Фес. 5:23). 
Благовестие, полученное им, он тоже 
проповедывал во всей его „полноте”, 
движимый желанием, чтобы христиане 
достигли „полноты” жизни, обещанной 
им Христом „жизни с избытком” (см. 
Иоан. 10:10). Для чего и трудился Павел 
со всею силою, которую давал ему Бог. 
Изнурительным былэтоттруд (см. 1 Кор. 
15:10,58; Гал. 4:11; 1 Фес. 1:3) — доби- 
ваться духовной зрелости верующих, и 
только благодаря могущественно дейст- 

в апостоле силе Христовой 
был он успешен в иём. 


` 3 „Премудрость и ведение" во Христе 
; (2:1-5) 

2:1. Павел „подвизался” н совершал 
труд любви (совершал подвиг — греч. 
агоона букв. означает „борение”) ие 
только среди тех, кого онзнал лично, но и 
ради тех, кто не видел лица сго во плоти. 
В этих словах содержится ясное указание 
на то, что не Павел основал эту и другие 
христианские общины в долине реки 
Лика. Упоминание о Лаодикин (и Иера- 

‚ воле), ср..4:16 — свидетельствует о том, 


Колосешиам 1:28 —2:7 


что ересь проникла и туда, хотя возникла 
она, по-видимому, сначала в Колоссах. 

2:2-3. Павел называст цель, с которой 
совершает свой „подвиг”: дабы утеши- 
лись (в значении „исполнились му- 
жества”) сердна шх, соединённые в любеи. 
Без веры и убеждённости, как и без под- 
линного единства, не может быть пол- 
ного понимания (или совершенного ра- 
зумешия; здесь синесеос — „способность 
проникновения в сущность”) истины. В 
отношении Божией истины такое „про- 
никновение в сущность” невозможно без 
полной отдачи Ему себя. Центром этого 
„разумения“ является Христос. Проник- 
новение в сущность Божних путей даёт 
верующим — способность познавать 
Христа во всей Его полноте. Христос, 
будучи тайной Бога, открывает Отца лю- 
дям (см. Иоан. 1:18; Бвр. 1:2-3). Ибо в 
Нём сокрыты (см. Кол. 1:26) все сокро- 
вища премудрости (софия — см. 1:9) в 
ведения. Ведение (знание) даётся воспри- 
ятием истины, а мудрость заключается в 
применении полученного знания к жизни. 
Благоразумнос суждение так же зависит 
от знания, как от мудрости зависит 
благоразумное поведение. Источник того 
и другого — только во Христе (см. Рим. 
11:33; 1 Кор. 12:8), Который и есть „пре- 
мудрость”, кажущаяся миру безумием, и 
одновременно — сила Божия (см. 1 Кор. 
1:21-25), дающая верующему „правед- 
ность, святость и искупление” (1 Кор. 
1:30). 

2:4-5. Только полное знание и муд- 
рость Христова могут сохранить верую- 
щего от обольщения вкрадчивымиы сло- 
вами (фитанология — встречается в 
Новом Завете только здесь и означает 
„убедительно звучащие речи”, в отноше- 
нии которых подразумевается, что по- 
строены они на ложных аргументах). 
Истина не всегда звучит убедительно, н 
порой ошибочная точка зрения убеждает 
более. Всё зависит от того, насколько 
полно познал человек нстину и до конца 
проникся убежденностью в ней. Находясь 
духом с колоссянами, апостол радовался 
преобладанием благоустройства (ср. 1 
Кор. 14:40) в их среде, видя... м твердость 
(их) веры... во Христа. 


И. Призыв жить во Христе (2:6-7) 


2:6-7. Этими двумя стихами заверша- 
ется тема, начатая в 1:15. Вот вкратце 
итог сказанного Навлом: Христос был 
превознесён Богом Отцом превыше всего. 
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Колоссянам 2:8-10 


сущего (1:15-20); в Нём — а) примирение 
творення с Богом (1:21-23), 6) откровение 
тайны Божней (1:24-27), в) усовершен- 
ствованне верующих (1:28-29) н г) высшая 
мудрость (2:1-5). Поэтому христианам 
следует постоянно пребывать в Нём (ст. 
6-7). 

Жизнь христианина должна продол- 
жаться так же, как она началась: как вы 
приналн Христа Инсуса Господа, так и 
ходите в Нём.К этому Павел призывал и 
других веруюших (см. 2 Кор. 11:4; Гал. 
1:6). Поскольку изначально вера их была 
заложена на фундаменте апостольского 
благовестия, он призывает их не остав- 
лять того, что санкционировано Богом, 
— ради человеческого мудрствования. 
Ведь, будучи укоренены во Хрнсте в 
прошлом, они могут изо дня в день 
утверждаться в Нм и постоянно укреп- 
ляться в вере. И тогда не будут они 
„увлекаемы” то туда, то сюда — в зави- 
симости от того, куда подует „ветер уче- 
ния” человеческого (ср. Еф. 4:14). Утвер- 
ждаясь во Христе, верующие всё более 
преуспевают в вере и исполняются благо- 
дарности Богу (ср. Кол. 1:12). 


И. Полемическая часть: к 
возвышенная жизнь во Аристе 
(2:8-23) 

Вслед за увещанием верующих про- 
должать пребывать во Христе (2:6-7), в 
Ком обитает Божествениая полнота н в 
Ком — источник полного искуплення, 
Павел переходит к осуждению возник- 
шей в Колоссах ереси, которая уводит 
христиан от Господа. 


А. „Гностики” ошибаются, отрицая 
Божественность Христа (2:8-10) 


2:8. Павел был озабочен тем, чтобы 
лжеучители не увлекли колосских хрис- 
тиан философиею м пустым 
нием (ср. ст. 4). Но он выступает здесь ие 
против философии вообще, а против той 
лжефилософни, которая заявила о себе, в 
частности, в Колоссах, н была ни чем 
иным, как „пустым обольщением”, бу- 
дучи основана на человеческих представ- 
лениях, а не на Христе. Истинно хрис- 
тианская философия „пленяет всякое 
помышление в послушание Христу” 
(2 Кор. 10:5). Ведь фипософия значит 
„любовь к мудрости”, но если кто-то 
возлюбил мудрость, которая ие есть 
Христос (Источник всякой мудрости и 
знания — см. Кол. 2:3), то возлюбил 


„пустоту”. О таких людях апостол 
говорит как о „всегда учащихся и ни- 
когда не могущих дойти до познания 
нстниы”" (2 Тим. 3:7). Их философия осно- 
вана на мирских принципах (соответст- 
вует стихиям мира; по-греч. здесь стои- 
хейя — „простейшне, вещественные 
принципы”, может быть — „первичные 
духи” — см. Кол. 2: 20; Гал. 4:3,9). Тоесть 
тут могут подразумеваться н злые духи, 
инспирирующие еретические предста- 
вления, над которымн Христос одержал 
победу (см. 2 Кор. 4:3-4; Еф. 6:11-12). А 
потому любая философия, игнорирую- 
щая Христа, является ие просто 
мирскою, но и демоническою, н Богу 
угодиой быть ие может. Христиане, утра- 
тившие бдительность, рискуют попасть в 
расставленные ею капканы. 


2:9. Философия, построенная на 
тщетных человеческих рассуждениях, не 
может обладать „полнотою” (плероома). 
Ибо в Нём обитает вся полнота 
Божества. Значит, н человек может 
обрести ‚„полноту” только во Христе. Всё, 
что вие Его, — пустота. Как сказал 
философ Жан Поль Сартр: „Жизнь — 
это волнение на море небытия” (ср. Еккл. 
1:14-18). Греч. теотетос, переведённое 
как „Божество”, — сильно звучащее сло- 
во (в Новом Завете встречается только 
здесь), которым подчёркивается Божест- 
венная сущность Христа. Выразившаяся 
во всей своей полноте телесно, т. е. в 
телесной форме, эта Божественная сущ- 
ность была и остаётся н истинно челове- 
ческой (ср. Кол. 1:22). Между тем, воз- 
никщее в первом веке еретическое учение 
(предтеча гностицизма) ставило под сом- 
ненис как Божественную, так н человече- 
скую природу Христа. Державшиеся это- 
го учения объявляли Христа ангелом, 
имевшим ис реальное тело, а только ви- 
димость его. |: противоположность ИМ 
Павел утверждает здесь „полноту” 
Христа и как Бога и как подлинного 
человека (см. 1 Ноан. 4:1-6). 

2:10. Как в Христе вся „полнота” Бо- 
жества (ст. 9), так и верующие имеют 
полноту в Нём. Ибо источник их (полно- 
ценной) жизни — в Его полноте. Через 
Него они сделались причастниками Бо- 
жествениой природы (2 Пет. 1:4), как 
сказано „от полноты Его все мы приняли 
и благодать на благодать” (Иоан. 1:16). 
Это, коиечно, ие означает, что верующие 
отождествились с Создателем, однако, во 
Христе они стали причастниками Его 
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естества. Частью тела Того, Который 
есть глава (ср. Кол. 1:18) всякого на- 
чальства м власти (ср. 1:16; 2:15), включая 
и те силы, которые соблазном пытались 
вовлечь колоссян в жизнь „По стихиям 
мира, а не по Христу”. 


Б. „Законники” ошибаются, ибо 
истинно то, что во Христе (2:11-17) 


2:11-12. От рассмотрения богослов- 
скнх ошибок лжеучителей Павел пере- 
ходит к их практическим ошибкам, т. е. 
от их „гностицизма” — к их „законни- 
честву”. Колосским язычникам, уверо- 
вавшим во Христа, не было исобходн- 
мости исполнять иудейские религиозные 
правила и обряды, такие, как обрезание. 
Они уже подверглись обрезанию во 
Христе. Не рукою человека (ср. Еф. 2:11), 
но Христом было совершено это духов- 
ное обрезание, выразившееся в „сораспя- 
тии” верующих с Господом и, как следст- 
вие этого, — в совлеченны с них 
греховного тела плоти; „обрезанием... в 
сердце” называет это апостол в Рим. 2:29. 
Выражение тело плоты (ср. с „плот- 
ским... умом” в Кол. 2:18) надо понимать 
в значении „греховной природы”; она-то 
ибыла решительно устранена Христовой 
смертью и его воскресением. То, чем 
люди сделались в Адаме, — грешными, 
падшими, испорченными — было разру- 
шено Христом, В Нём верующий стал 
„вовой тварью” (2 Кор. 5:17). Имея в 
‚ качестве своего главы Самого Иисуса 
Христа, он подчиняет свою жизнь Его 
власти и живёт уже непо закону Моисея, а 
по Христу. 

Греч. алекдисеи, переведённое как со- 
влечением (букв. означает „полное отде- 
ление от чего-то”); в Новом Завете встре- 
чается только эдесь. Это „отделение” от 
своей прежней жизни или „совлечение” с 
себя „ветхой” грешной природы проис- 
ходит в момент спасения, когда верую- 
- щий погребается с Ним в крещении Ду- 
хом Святым (см. 1 Кор. 12:13) и 
совоскресает с Ним к новой жизни. Вод- 
ное крещение явяястся символом этих 
„погребения” и „воскресения”; погруже- 
ние в воду символизирует погребение с 
Христом, а выходнз воды — воскресение 
по вере всылу Бога к „новой жизни" (Рим. 
6:4). 

2:13-14. Прежде чем человек был 
освобождён для этой новой жизни во 
Христе, он был мёртвым во грехах и в 
: шеобрезании плоти (ср. с „земными чле- 
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нами” в 3:5 и с „ветхим человеком” в 3:9). 
Смерть означает отделение, а не полное 
исчезновение, и даже неспасённые люди 
носят в себе образ Божий (Быт. 9:6; Ивк. 
3:9); но они отделены от Бога. Лишённые 
духовной жизни, они, однако, продол- 
жают жить жизнью земной. Но уверо- 
вавших Бог воскресил для духовной жиз- 
ни. Он оживил (их) вместе с Ним (ср. Еф. 
2:1-6). Та же самая сила (ср. Кол. 1:29), 
которая воскресила Христа из мёртвых 
(2:12), воскрешает к духовной жизни (ст. 
13) уверовавших грешников. 

Эта новая жизнь наступает тогда, 
когда Бог прощает нам все грехи, истре- 
бив... бывшее о нас рукописание. Так 
здесь назван записанный закон, перед ли- 
цом которого все люди становятся ви- 
новными (см. Рим. 3:19); потому Павел н 
пишет: которое... протяв нас. Однако во 
Христе закон был исполнен (Рим. 8:2), и 
потому надобность в нём отпала (Гал. 
3:25; Евр. 9:12). Законники потому и были 
неправы, что во Христе верующие как бы 
делались мёртвымя для закона. 

Этот записанный свод правил и уста- 
новлений, т. е. Закон, был подобен дол- 
говому обязательству. И посколькулюди 
ие были в состоянии исполнить сго, он 
превращался для них в свидетельство о 
банкротстве. Несостоятельные должники 
приравниваются, как известно, к пре- 
ступиикам. Однако Христос Своею 
смертью снял с них обвинение в престу- 
плении: взял („рукописание”) от среды и 
как бы прагвоздил (его) вместе с Собою 
ко кресту, показав тем самым, что долг 
уплатил Он. Так перед верующими была 
открыта дверь в новую жизнь. 


2:15-17. Исполнив требования закона, 
Христос отиял сылы у начальств н вла- 
стей, т. е. у духов зла (см. 1:16; 2:10), 

..восторжествовал над ними Собою (см. 
2 Кор. 2:14). Не ясно ли, что в результате 
христиане получили освобождение от 
властн этих злых сил, которые в конеч- 
ном счёте и побуждали людей упорство- 
вать в исполнении законнических пред- 
писаний, касающихся пищи и празд- 
ников. Никто не вправе осуждать вас за 
пищу или пытие — именно потому, что 
уверовавшие во Христа получили осво- 
бождение от требований закона — тех, 
которые перечислены в Лев. 11; 17 и Втор. 
14. Что бы ни ели люди, Бог не осуждает 
их за это. Он прямо говорит, что можно 
употреблять любую пищу, потому что 
всё сотворено Им, „дабы верные и по- 


Колоссянам 2:18-21 


знавшие истину, вкушали с благодаре- 
нием” (1 Тим. 4:3). Учения, запрещающие 
это, вопреки разрешению, данному 
Богом, ап. Павел называет „учениями бе- 
совскими” (1 Тим. 4:1); колоссянам он 
напоминает о том, что Христос победил 
демоиов (2:15). Эта свобода, полученная 
верующими, распространяется н на пра- 
здники — такие, как новомесячие или 
суббота (см. Гал. 4:10). Те, кто стреми- 
лись подвести христиан под ярмо закона, 
производили искусственное разделение 
между так называемыми „церемониаль- 
ными” и „нравственными” установлени- 
ями его; они же утверждали (н утвержда- 
ют в наши дни), что закон о субботе 
остаётся в силе. То, что это неверно, 
можно видеть из следующего: 1) Запо- 
ведь осубботе — единственная из всех, ие 
нашедшая подтверждения в Новом Заве- 
те; 2) Первые христиане — после распя- 
тия Господа и воскресения Его в первый 
день недели (Деян. 20:7; 1 Кор.16:2) — 
стали собираться именно в этот день, т.е. 
в воскресенье (Мар. 16:1-2; Иоан. 20:1); 
3) В Библии нигде ие проводится разде- 
ление между „нравственными” н „церемо- 
ниальными” законами (впервые оно воз- 
никло лишь в 13 веке); 4) В этом месте 
послания к Колоссянам апостол недву- 
смысленно обвиняет тех, кто требуют 
соблюдения субботы; 5) следуя выраже- 
нию Павла, установления Моисеева за- 
кона, включая и предписание отио- 
сительно субботы, были лишь тенью бу- 
дущего, тело же, т. е. суть вещей, реаль- 
ность — во Христе (ср. Евр. 8:5; 10:1). То, 
что Ветхий Завет предвещал, Христос 
исполнил (см. Мат. 5:17; Рим. 8: 3-4). Тень 
—этотолько образ предмета, воспроизво- 
дящийего форму. Тот, кто нашёл Христа, 
т. е. суть, ие имеет более нужды в ветхой 
оболочке („тени”). 


В. Исповедующие мистические учения 
неправы — первенство во всем имеет 
Христос (2:18-9) 

2:18. В англ. переводе Библии здесь 
звучит дополнительная мысль, а именно, 
что „обольщающие” христиан, т.е. увле- 
кающие их в сторону от Господа, к „тени” 
закона, лишают их предназначенной им 
духовной награды. Как судья в спортив- 
ных соревнованиях лишает приза того, 
кто свернулс беговой дорожки, так будут 
лишены награды ите, ктоуйдутв сторону 
от Христа (см. 1 Кор. 3:10-15). Некоторые 
еретики, соблазняющие верующих, носят 


маску напускного (по-русски „самоволь- 
ного”) смиренномудрыя, н именно о та- 
ковых писал Павел Тимофею как об 
„имеющих вид благочестия, силы же его 
отрекшихся” (2 Тим. 3:5), потому что 
сила благочестия — во Христе (Рим. 
83-4). 

Именно потому, что благочестие за- 
конников не было искренним, оно ие 
препятствовало им в их служении Анге- 
лам — под предлогом, что Богу. ови 
служить недостойны, а ангелы, мол, пос- 
редники между Ним н людьми. Между 
тем, Писанием служение ангелам запре- 
щено (Исх. 20:3-4; ср. с Отк. 22:8-9). За- 
конннчество как учение само инспири- 
ровалось падшими ангелами (1 Тим. 4:1), 
теми`„примитивными духами”, которые 
сопутствуют „вещественным началам 
мира” (Гал. 4:3), или примитивным, до — 
христианским, началам познания мира; 
они-то и пытаются склонять христиан к 
мистическим медитациям н действиям, 
чтобы через это ввергнуть их в рабство, 
сделав зависимыми от себя. Согласно 
другим переводам — лжеучители „пы- 
таются вникать в то, что видели” (подра- 
зумевается — в видениях), заносясь (без- 
рассудно надмеваясь) наэтом основании. 
Вииой тому их плотской, т. е. греховный 


2:19. Хотя верующий в мистические 
силы н поддерживающий контакты с ни- 
ми полагает, что тем самым достигает 
„высшей реальности”, на деле он пишь 
терает связь с Главою (Хрнстом), Кото- 
рый один дает „телу” расти возрастом 
Божиим (ср. Иоан. 15:1-5). Истинная ду- 
хоаность дается не этим и не согласова- 
нием своего существования с законами и 
установлениями, которые всего только 
„тень”, но соединением с Жизнью, кото- 
рая н есть реальность. Не будучи скреп- 
лено жизненными связями (духовными 
„сухожилиями” и „мускулами”; по-русски 
— составами и связями) с Главой, тело 
Христово не может расти. Сам Иисус 
выражает эту мысль, прибегав к образу 
вниоградной лозы: „Я есмь Лоза, а вы 
ветвн; кто пребывает во Мне, и Я в нем, 
тот приносит много плода; ибо без Меия 
ие можете делать ничего” (Иоан. 15:5) 


Г. Неправы проповедующие аскетизм — 
истинный „иммунитет” ко греху — 
во Христе (2:20-23) 


2:20-21. Законничеству н мистицизму 
(идеологии н практике их) сопутствовали 
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философия и практика аскстйзма, выра- 
жаншиеся в псевдодуховиой системе зап- 
ретов: Не прикасайся, ме вкугнай, ме дот- 
рогнияйся. Своего рода законничество 
проявилось уже в том преувеличении, с 
каким Ева передала змею слова Бога: „.... 
и не прикасайтесь к ним (плодам дерева 
познания добра и зла), чтобы вам ие 
умереть” (Быт. 3:3; ср. с Быт. 2:16-17). 
Потребность в аскетизме произрастает 
из чувства вины, из сознания своей гре- 
ховности. Но Христос смертью Своею 

ил” человеческий грех (Кол. 
2:13-14). А поэтому, если верующие со 
Христом умерли для стихий мира (ср. 
ком. на ст. 8), то больше не должны 
покоряться им по велению плоти. Только 
тот, кто остается „живым для греха” (см. 
Рим. 6:2-7), вынужден подчиняться ему. 
Мирские живут по мирским правилам, 
включая тех, кто в показном своем сми- 
рении и ложном благочестии дерзают 
вступать и контакты с ангельскими сила- 
ми. Но подлинная духовность выража- 
ется в жизни, направляемой силою Духа 
Святого, в единстве со Христом, Кото- 
рым верующий умер для греха. Ибо мы 
знаем, что „ветхий наш человек распят с 
Ним, чтобы упразднено было тело гре- 
ховное” (Рим. 6:6). 

2:22-23. Какой же смысл верующим 
держаться — по заповедям и учению 
человеческому — запретов касательно 
пищи и питания, т. е. всего того, что 
истлевает от употребления? Аскетизм — 
это не более чем придуманная людьми 
система правил (часто основанная на 
вырванных из контекста местах из 
Моисеева закона). Форма аскстизма, 
проповедывавшаяся колосскими лжеучи- 
телями, вырастала таким образом из за- 
конничества. А показательным приме- 
ром его » новозаветное время являлись 
настоятельные предписания обрезания, 
которое евреям было вменено Богом как 
знак веры (Рим. 4:11), тогда как „закои- 
ники” пытались утвердить его как условие 
получения благодати (Гал. 2:21). Следо- 
вание текого рода придуманной людьми 
религиозной практике только имело вид 
мудрости (софиас — ср. Кол. 1:9; 2:3); 
изнурение же тела н небрежение о насы- 
щения его никакой духовной ценности, 
по убеждению апостола, не имели. 


ево неее Ч 


Твердо зная, что истинная мудрость 


Колоссянам 2:22—3:2 


сокрыта во Христе (2:1-5), Павел призы- 
вал колосских христиан оставаться в Нем 
(2:6-7) и не обманываться пустой фило- 
софией (2:8-10). Поскольку верующие 
отождествились со Христом, им вет вуж- 
ды жить по иудейским законам (2:11-17), 
рискуя лишиться своей награды на небе- 
сах (2:18-19). Они умерля со Христом и, 
значит, нс подвластны законническим 
правилам (2:20-23). 

Более того, они также совоскресли со 
Христом. А поэтому должны настраи- 
вать свои сердца на небесное (3:1-4), 
умертвив в себе все греховные мирскис 
проявления (3:5-11); им следует облечься 
в Христовы добродетели (3:12-17). Дру- 
гими слонами, верующим надо искать 
духонвые ценности (3:1-4) и, отказавшись 
от грехов, сопутствовавших их прежней 
жизни (3:5-11), жить добродетельно (3:12- 
17). А это, в свою очередь, не сможет не 
сказаться на их взаимоотношениях как с 
членами их семей, так и со всем 
обществом (3:18—4:1). 


А. Ищите духовные ценности (3:1-4) 

3:1. Поскольку верующие не только 
умерли, ио и воскресли со Христом (см. 
Рим. 6:8-10; Кол. 2:12-13), они должны 
искать горнего. Это значит строить 
свою жизнь, руководствуясь небесными 
целями и придавая, так сказать, небесное 
направление своим земным делам; со- 
средоточивать внимание на „восшедшем 
превыше всех небес” (Еф. 4:10), прослав- 
ленном (Иоан.17:5) и превознесённом 
(Фил. 2:9) Христе, Который сидит одес- 
ную Бога (Пс .109:1; Лук. 22:69; Деян. 
2:33; 5:31; Рим .8:34; Еф .1:20; Евр .1:3,13; 
8:1; 10:12; 12:2; 1 Пет. 3:22). Он получил 
это достойное Бога место потому, что 
победил силы зла и смерти (Еф. 2:14-15). 

3:2. О горнем ашео 
земном, — подчёркивает Павел. То есть 
заботьтесь о вечном, а не о временном. 
Смотрите не на видимое, но на нсвиди- 
мое: „ибо видимос временно, а нсвиди- 
мое вечно” (2 Кор. 4:18). Сходство сле- 
дующих друг за другом увещаний в ст. 
1-2 усиливает их звучание. По-гречески 
первая фраза предполагает стремление, а 
вторая — сугубую сосредоточенность на 
том, к чему стремишься. 

Павла вовсе не устраивал внешний 
аскетизм; он осудил его (2-20-23). Он как 
бы говорил, что жизнь в этом мире будет 
лучше, если вести её силою Того, Кто 
превыше этого мира — силою воскрес- 
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шего, вознесшегося и прославленного 
Христа. Четыре греческих слова — та 
епи тес гес — переведённые одним сло- 
вом „земное” (3:2), употреблены и в ст. 5; 
они подразумезают морального, а вовсе 
не физического плана те „вещи на земле” 
(буквально по-гречески), которых сле- 
дует избегать: перечисленные в ст. 5 
„блуд, нечистоту” н т. п. Павел не одо- 
брял пренебрежения гностиков к мате- 
рнальному, Ведь всё существующее в фи- 
зическом мире сотворено Богом, а, зна- 
чит, всё оно, включая тело и сексуальную 
близость между мужем н женой, — хо- 
рошо (см. Быт. 1:27-30; 1 Тим. 4:1-4). 
Однако, поскольку физическое наше тело 
даёт повод „делам плоти”, т.е. нравствен- 
ным согрешениям (см. Рим. 7:4-6), 
Павел предостерегает верующих от на- 
строя их чувств „на эту волну”, дабы не 
помешали они сами осушествлению 
Божиих целей в отношении них. 

3:3-4. В момент своего спасения хрис- 
тианин умирает для зла „плоти”, т. е. 
умирает грешная его природа (Рим. 
6:3-8; Кол. 2:11), и жизнь его „укрывает- 
ся” с этой минуты в Боге (сокрыта со 
Христом в Боге). Слово „сохрыта” упо- 
треблено здесь не только в буквальном 
смысле („скрыта”, „спрятана”), ио и в 
смысле её защищёниости, безопасности 
отныне („укрыта”, как укрываются в убс- 
жище). Верующий ещё не прославлен, но, 
пребывая во Христе, он пребывает в безо- 
пасности. Самая его жизнь и есть 
Христос. Некогда Ои сказал, что уходит 
туда, где „мир уже не увидит” Его (Иоан. 
14:19). Однако, когда Он снова придёт за 
Своею Церковью (1 Фес. 4:16-18), верую- 
щие явятся с Ним и будут прославлены. 
Как написал апостол Иоанн: „Знаем 
только, что, когда откроется, будем по- 
добны Ему, потому что увидим Его, как 
Онесть (т. е. и верующие будут прослав- 


лены так же, как прославлен Он; 1 Иоан. 


3:2; ср. 1 Кор. 13:12; Кол. 1:27). Таким 
образом вииманне верующих должно 
быть сосредоточено не только навысших 
сферах, где Христос царствует в небесах, 
но и устремлено вперёд — к грядущему 
моменту Его возвращения за ними на 
облаках. 


Б. „Отложите” грехи „ветхой жизни” 
(3:5-П) 
3:5-6. Образный строй Павловой 
мысли движется от символики смерти и 
жизни к символике „облечения” (в 


„одежды”) и „соалечения” их. Итак умер- 
твите земные члены ваши... В оригинале 
это повеление звучит с особой категорич- 
ностью: „Умертвите! Сейчас же! Сделай- 
теэто со всею решимостью!" („Земные 
члены” надо понимать как всё то, что 
сопутствует греховной природе чело- 
века.) Конечно, Бог уже сделал это, од- 
нако, христиане должны это знать, счи- 
тать это истиною ны поступать 
соответственно этому (Рим. 6:5-14). Дру- 
гими словами: они не могут и далес жить 
так, как будто по-прежнему „живы для 
греха”, тогда как они мёртвы для него. 
Им следует отказаться от прежнего 
образа жизни, который пронстекает из 
греховности их природы. „Земные чле- 
ны” — это полная противоположиость 
„горнему” (Кол. 3:1-2). Это „ветхое” че- 
ловеческое „я” или всё та же „греховная 
природа” (см. 2:13); в Еф. 4:22 нв Кол. 3:9 
она названа „ветхим человеком”. Неко- 
торые полагают, что здесь иместся в 
виду „натура” христианина, какой была 
она до его обращения; другие же считают 
(иэто более вероятно), что речь тут идёто 
злых н нечистых наклониостях, которые 
всё ещё проявляются в жизни уже веру- 
ющего человека. Но даже если принять 
первую точку зрения, итог в конечном 
счёте будет тем же: христиане не должны 
жить так, как они жили прежде, потому 
что теперь они — „новая тварь” во Христе 
(2 Кор. 5:17). 


Перечисленне порочных проявлений 
земной человеческой природы включает: 
блуд, как сексуальную распущенность, и 
нечистоту (в более широком её диапа- 
зоне), страсть (как подвластность некон- 
тролируемым желаниям), злую нохоть 
(как стремление к запретному) н любо- 
стяжание, т. е. жадность, которое есть 
вдолослуженне (поскольку ищет удовле- 
творения не в „горнем“, а в сугубо зем- 
ном). Подобные перечисления нередко 
встречаются в посланиях Павла (см. Рим. 
1:29-31; 1 Кор. 5:11; 6:9; Гал. 5:19-21; Еф. 
5:3-5). Здесь апостол добавляет: За кото- 
рые гнев Божий градёт ия сынов про- 
тивленыя. По-гречески эта фраза звучит 
так, как будто излияние гнева Божия уже 
началось (ср. Иоан. 3:36). Однако с осо- 
бой силой он, конечно, изольётся на про- 
тивящихся Ему в будущем, когда 
Христос возаратится ва землю (Рим. 2:5; 
2 Фес. 1:7-9)- " 

3:7-9. Хотя верующие в Колоссах — 
до того, как познали Христа, — и сами 
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„ходили этими путями” (в которых и вы 
мекогда обращались), впредь Навел при- 
зывает их отказаться от этого. А теперь 
вы отложите все... Слово, переведённое 
как „отложите” опять-таки означает 
(буквально) „снимите с себя” (как сни- 
мают одежду). В этическом смысле это 
звучит как „сбросьте все это с себя, по- 
добно грязной рубашке” (см. Рим. 13:12; 
Еф. 4:22,25; Евр, 12:1; Иак. 1:21; 1 Пет. 
2:1). Образ облачения в одежду и снятия 
её часто сопутствует в Библии рассуж- 
дениям на этические темы (см. Иов. 
29:14; Пс. 34:26; Ис. 11:5; Рим. 13:12; 1 Фес, 
5:8). 

Такне отвратительные черты харак- 
тера, как гнев, ярость, злоба, злоречие, 
сквернословие — несовместимы с пребы- 
ванием во Христе. Верующим они никак 
не подобают (ср. Еф. 4:17,31). Под „гне- 
вом” („орген”) тут понимается постоянно 
тлеющее в человеке чувство гиеаливости, 
тогда как „ярость” (тимон) соответству- 
ет резким вспышкам её. „Злоба” (какиан) 
— порок, питающий оба предыдущих, 
так же запрещена верующим, как запре- 
щено им „злоречие” (бласфемиан). Под 
„сквернословием” (@искрологиан) по- 
нимается то, что в просторечии зовётся 
„грязным языком”. 

Ложь недопустима для христиан (ср. 
Еф. 4:25) потому, что любовь к истине — 
существенная особенность людей, после- 
довавших за Тем, Кто есть Истина (Иоан. 
14:6). 

Коль скоро в момеит спасения хрис- 
тианин совлёкся ветхого человека с де- 
лами его, т.е. „сбросил” с себя прежнюю 
свою невозрождённую природу со всем, 
что вытекало из неё, перечисленные по- 
роки не могут более гнездиться в нём. 

3:10. Он должен облечься в нового 
человека (принять иовый образ жизни). 
Его поведение должно находиться в со- 
ответствии с новым его положением. Од- 
нако его новое „я” нуждвется в постоян- 
ном обновлении (который обновляется 
— по-гречески настоящее время, выра- 
жающее постоянность действия) — стем, 
чтобы верующий мог непрестанно 
побеждать и себе грех. Эту же идею о 
постоянном обновлении христианина 
Павел развивает в 2 Кор. 4:16 („если 
внешний наш человек и тлеет, то внут- 
ренний со дня на день обновляется”); в 
Рим. 12:2 („но преобразуйтесь обновле- 
нием ума вашего”) и в Еф. 4:23 („А обно- 
виться духом ума вашего”). 


Колоссянам 3:109-11 


Это непрекращающееся обноаленне 
„нового человека” происходит в позна- 
нии (или через познание; см. Кол. 1:9; 2:2). 
Оно имеет место тогда, когда верующий, 
будучи в общенин с Христом, день за 
днем лично и глубоко познает Его. А 
кроме того, обновление происходит по 
образу Создавшего его, т. е. человека 
(букв. здесь — „в соответствни с обра- 
зом”), так как цель этого обноаления 
состоит в уподобленин верующих Ему 
(„ноблечься В нового человека, созданно- 
го по Богу...” — Еф. 4:24). Адам был 
создан по образу Божиему (Быт. 1:27), 
т. е. был подобен Ему и в моральном ив 
интеллектуальном отношениях. В ре- 
зультате грехопадения образ Божий не 
был утрачен Адамом (он был только 
замутнен в нем — Быт. 9:6; Иак. 3:9); но 
будучи „поврежден”, ои нуждается в вос- 
становлении и обновлении. Поступа- 
тельио обноаляя свою возрожденную 
природу под освящающим воздействием 
Духа Святого, кристиане все более упо- 
добляются своему Господу. И в воскре- 
сении верующие „будут носить образ не- 
бесного” (Христа) — 1 Кор. 15:49. Тогда и 
закончится работа по восстановлению 
образа Божнего в человеке, н мы станем 
„подобны Ему” (1 Иозн. 3:2). 


З:11. В Христе исчезают все различня 
между людьми, включая национальные 
{ни Еллина, ни Иудея — мудеи всех неев- 
реев называли „еллинами” или „язычни- 
ками” — см. Гал. 3:28); религиозные (ни 
обрезания, ни необрезания); культурные 
(всех чуждых греческой культуре принято 
было называть варварами; скифами же 
звались дикие племена скотоводов —ко- 
чевников); экономические или социаль- 
ные (раба или свободного). Если грек 
(„еллин”), кто-либо из „необрезанных“, 
варвар, скиф или раб принимал Христа 
верою, то становился в Нем „новой 
тварью” (2 Кор. 5:17), „новым человеком” 
(Кол. 3:10) — точно так же, как иудей или 
свободный, уверовавшие в Него. Ибо все 
и во всем Христос. Иначе говоря, обыч- 
ные различия между людьмн преодоле- 
ваются н преобразуются, когда людн 
соединяются со Христом. 

Все барьеры разрушаются в Господе, 
ив Нем все верующие понстине делаются 
равными. Потому н следует ожидать, что 
каждый из них — независимо от своего 
национального происхождения, религии, 
которую он исповедывал прежде, своего 
культурного уровня и социального по- 
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ложения — будет воздерживаться от гре- 
ховного поведения и жить в согласии со 
своим новым „я”. 


В. Облекитесь в добродетели 
новой жизни (3:12-17) 


Поскольку все верующие имеют но- 
вую жизнь во Христе, все они призваны 
„облечься в добродетель”, позволив 
Христу управлять их сердцами. Слово 
Его должно вселяться в них обильно. И 
все, что они делают, они должны делать 
во имя Господа Иисуса. 

3:12. Павел снова предлагает верую- 
щим совершить решительное действие: 
облекитесь. Поскольку они облеклись в 
„нового человека” (ст. 10), то и жить 
должны соответственно, обретя необхо- 
димые для этого черты н наклонности. В 
ст. 8-9 апостол перечислил шесть пороков 
(гнев, ярость, злобу, злоречие, сквернос- 
ловие и ложь). По контрасту с ними ве- 
рующие, как мзбрамные Божии (ср. Рим. 
8:33; Тит.1:1), святые (отделенные для 
Бога — см. Кол. 1:2) ивозлюбленные (ср. 
Рим. 5:8; 1 Иоан. 4:9-11,19), должны обла- 
дать рядом добродетелей. Сюда входят: 
милосердые (по-гречески это звучит нсо- 
бычайно трогательно — примерно как 
„способность сочувствовать или состра- 
дать от сердца"); благость (милосердие в 
действии, ср. 2 Кор. 6:6); смиренномудрие 
(осознание своей „малости” перед Богом 
— ср. Фил. 2:3; 1 Пет.5:5); кротость (от- 
ношение к другим людям в свете осозна- 
ния своей „малости”); долготершение 
(сдержанность, способность ровно и спо- 
койно реагировать на любые обстоя- 
тельства и поступки окружающих — Кол. 
1:11). Последние три добродетели пере- 
числены в таком же порядке в Еф. 4:2, ав 
Гал. 5:22-23 упомянуты три из них: мило- 
сердие, долготерпение, благость. 

3:13. Верующие должны сижнсходать 
друг ко другу — в свете добродетелей, 
перечисленных в ст. [2, н прощать взаим- 
но, еслы кто на кого имеет жалобу. По- 
чему? — Потому что их самих простил 
Христос, не ставя при этом никаких усло- 
вий (Еф. 4:32). Так и им следует прощать 
друг друга. Недоброжелательству не мо- 
жет быть места среди христиан, потому 
что оно толкает к согрешениям, перечис- 
ленным в Кол. 3:8-9. 

3:14 Однако более всего верующие 
должны облечься в любовь. В Ё Кор. 
13:13 Павел писал: „но любовь из них 
больше”. В перечне добродетелей любовь 
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должна занимать глазное место, так как 
все они, упомянутые выше, именно ею 
соединяются в  совокушность совер- 
шенства. 

3:15. Мир Божий по воле самих хрис- 
тнан должен управлять их сердщами, по- 
тому что, будучи членами одного теда, 
они призваны быть в мире друг с другом. 
Чем ближе веруюищие ко Христу (и чем 
более они подобны Ему), тем они ближе 
друг ко другу. В их личных взаимоотно- 
шениях роль „третейского судьи”, за ко- 
торым — последнее слово, должен играть 
„мир” (в значении того внутреннего по- 
коя, который дается Богом). Последова- 
тели Христа, облекшиеся в перечислен- 
ные апостолом добродетели (3;12-14), 
каждое спорное дело не в пререканиях и 
ссорах стараются решить, но имея своим 
„арбитром” мир, исходящий от Бога. А, 
кроме того, и чувство благодарности не 
должно покидать хрыстиан 
ведет к благодарности; ср. Фил. 4:6; Кол. 
1:12; 3:17; 4:2; 1 Фес. 5:18). Ибо еслиссоры 
лишают нас покоя, то царящее в душе 
чувство благодарности даст нам сполна 
насладиться им. 


3:16. Отличительной особенностью 
новой жизни христивнина является Бо- 
жие слово, вселяющесся в иеё обильно. В 
свое время слова Христа были записаны 
апостолами, водимыми Духом Святым 
(см. Иоан. 14:26; 16:13; 20:31). Эти-то 
слова, как и всякое запечатленное и Биб- 
лии слово Божие, должны вселяться в 
верующих — посредством постоянного 
изучения их, обдумывания и практичес- 
кого применения. Если слово Христово 
органически вписывается в жизнь хрис- 
тианина и как бы в самую природуего, то 
естественно и повседневно заявляет о 
себе, звуча в воспеваемых им шсалмах 
(песнях из книги Псалмов), в песнях 
хвалы Богу (славословиях) и в прочих 
духовных песнях; все они воспеваются во 
благодати (по другим переводам — „с 
благодариостью”) — с целью не только 
доставлять радость другому, но и вос- 
славлять Господа. Судя по англ. пере- 
воду Библии, фраза со всикой премуд- 
ростью относится ко второй части стиха, 
подразумевая, что христианам следует 
„научать” и „вразумлять” друг друга с 
мудростью (ср. 4:5), а не бестактно (ср. 
Гал. 6:1). 

3:17. Всё, что делает верующий (ср. ст. 
23), должно им делаться во имя Господа 
Иисуса Христа (т. е. для Его славы, ср. 


экз» 


1 Кор. 10:31) исблагодарностью Ему (ср. 
Фил. 4:6). 


ТУ. Практическая часть: внешная 
жизнь во Христе (3:18—4:18) 


В этой последней части послания Па- 
веп обращается к практике человеческих 
взаимоотношений, обусловливаемой по- 
ложением верующего во Христе. Он на- 
чинает с того, что каждого последователя 
Христа (будь-то муж, жена, ребёнок, 
отец, раб или хозяин) призывает к лич- 
ному совершенствованию в пределах его 
человеческой семьн (3: 18—4:1). Затем он 
напоминаст о важности интенсивной мо- 
литвениой жизни (4:2-4) и несколько слов 
говорит о том, как должны христиане 
держаться с неверующими (4:5-6). В сти- 
хах 7-18 апостол представляет читателям 
послания своих сотрудников и выражает 
заботу обо всех верующих в городе 
Колоссы. 


А. Совершенствуйте свою жизнь 
в семье (3:18—4:1) 

Всоотвествии с темою всего послания 
(совершенствование во Христе — 1:28) 
Павел призывал верующих совершенст- 
вовать и свон взаимоотношения в рамках 
семьи. 

3:18. Жёны должны повиноваться 
свошм мужьям, потому что муж — глава 
семьи. Повеление апостола не утрачивает 
своего значения с тех пор — по двум 
причинам, на которые указано им в дру- 
гих местах; это — 1) порядок сотворения 
человеческой пары (мужчина был сотво- 
рён первым, потом женщина — 1 Тим. 
2:13); и 2) приоритет Бога Отца (Христос 
подчивяется Отцу Небесному — 1 Кор. 
11:3). Повиновение илн подчинение не 
подразумевает низкого положения того, 
кто подчиняется; речь идёт лишь о том, 
что муж, а не жена является главою 
семьи. Если его сравнить с „президен- 
том", то её можно приравнять к 
„вице-президенту”. 

Конечно, упомянутое подчинение 
введено в определённые моральные гра- 
ницы: жена да подчиняется мужу, как это 
прилично в Господе. Подобно тому, как 
верующие должны повиноваться властям 
(Рим. 13:1; Тит. 3:1; 1 Пет. 2:13), но — 
лишь до тех пор, пока эти власти не 
выходят из подчинения Богу (Исх. 1; 
Дан.3; 6), жёны должны следовать за 

: воими мужьями лишь в Господе, тоесть 
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оин не обязаны подчиняться им ценою 
неподчинения тем или иным Господним 
повелениям. 


3:19. Мужья должны любить своих 
жён (как Христос возлюбил Церковь — 
Еф. 5:28-29). Следовательно, руководство 
семьёй им следует осуществлять лю- 
бовно, а не диктаторскими методами. 
Может быть, мужья нуждаются в этом 
напоминании быть нежными н любя- 
щими — так же (или более), как жёны в 
напоминанин о том, чтобы не пытались 
брать верх над своими мужьями. 

Что касается жены, то абсолютная 
власть мужа над ней способна пробудить 
в ней лишь чувство горечи, ио никак не 
любовь к нему. „Не будьте суровы” по- 
гречески букв. звучит ках „не огорчайте”. 
Жёны, эти „немощнейшие сосуды” (см. 1 
Пет 3:7), могут быть уподоблены н неж- 
ным цветам, способным лишь увянуть от 
грубого обращения и, напротив, рас- 
цвести — в лучах любовной о них заботы. 
Поэтому в хорошей, духовно зрелой, 
семье муж именно так заботится о жене, а 
она отвечает добровольным подчине- 
нием его руководству в любви. 


3:20. Дети должны быть послушны 
родителям во всём. Неповиновение ро- 
дителям приравнивалось в Ветхом Завете 
неповиновению Богу и строго каралось 
(Исх. 21:17; Лев. 20:9). Сам Иисус, на- 
ходясь в детском возрасте „в повино- 
вении” у Иосифа н Марни (Лук. 2:51), 
подал тем самым пример всем детям. 
Послушание родителям благоугодно 
Господу. Это не означает, что ребёнок 
может получить спасение, повинуясь 
своим родителям. Но послушание отве- 
чает тому порядку вещей, который был 
предусмотрен для человеческой семьи 
Самим Богом. В Еф. 6:1 Павел писал: 
„Дети, повинуйтесь своим родителям в 
Господе, ибо сего требует справед- 
ливость”, 


3:21. Отцам (н матерям тоже — см. 
Прит. 1:8; 6:20) не следует злоупотреб- 
лять послущанием детей и раздражать их 
беспрерывными поучениями и неразум- 
ными требованиями. Павел и в другом 
послании писал; „И вы, отцы, не раз- 
дражайте детей ваших” (Еф. 6-4). Такое 
обращение лишь приводит их в уныние. 
Похвала за правильные поступки (а не 
постоянные замечания и упрёки), наряду 
со строгим, но доброжелательным 
воспитанием (см. Еф. 12:7), помогают 
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растить детей „в учении и наставленнии 
Господяем” (Еф. 6:4). 

3:22-25. Рабы призываются к повино- 
вению своим господам по плоти, т. с. 
земным своим господам (в отличие от их 
`. духовного „Господина”, который у всех 
верующих один — Иисус Христос). 
Апостол увещает рабов слушаться в 
простоте сердца (т. е. искренне, от серд- 
ца), а не только тогда стараться, когда 
господа наблюдают за ними, чтобы за- 
воевать их расположение (не поступать, 
как человекоугодники, наставляет Па- 
вел своих читателей). Трудиться рабы 
должны были, боясь Бога. Сознание, что 
Бог видит всё, делало почётным даже 
труд раба. Поэтому всё, что ни делали 
(ср. ст. 17) рабы-кристиане, должны они 
были делать в простоте сердца (т. е., как 
ужеговорилось, от души, руководствуясь 
внутренними  побуждениями, а не 
соображениями выгоды), делая это, как 
для Господа, а не для человеков, 

Хотя рабство как система социаль- 
‚ных отношений было явлением нежела- 
тельным, Павел не ставил себе целью 
изменение существовавших в обществе 
порядков (см. 1 Кор. 7:17-24). Принципы, 
изложенные им в Кол. 3:22-25 по отно- 
шению к рабам, применимы в наше время 
к рабочим я служащим всех рангов, если 
они — христиане. При условии, что 
большеи больше христиви, где бы ови ни 
трудились сегодня, служили бы своим 
работодателям с искренним старанием и 
так, как если бы они служили для 
Господа, насколько возросли бы произ- 
водительность труда и качество произво- 
димой продукции! Ко всем верующим от- 
носятся эти слова: вы служите Господу 
Христу (кстати, нигде болес в Новом 
Завете не встречается это словосочетание: 
„Господь Христос”). В конце-концов „по- 
следний расчёт” будет произведён Самим 
Господом (ср. 2 Кор. 5:10), у Которого 
нет лицеприятия (ср. Рим. 2:9; Еф. 6:9), а 
это значит, что по всей справедливости 
Он „воздаст” тем, кто постулал скверно, и 
вознаградит (наследием) тех, кто служил 
Ему. 

4:1.С другой стороны, и господа дол- 
жны были оказывать рабам должное и 
справедливое. Ведь и сами они ответст- 
венны перед Господом на небесах, Ко- 
торый с ними обращается справедливо. 
Если бы современные работодатели про- 
являли такое же сочувствие к своим слу- 
жащим и так же непредвзято относились 


к ним, те несомненно стали бы трудиться 
с куда большей отдачей. 


Б. Совершенствуйтесь в молитве (4:2-4) 


4:2. Павел ве только сам молился 
постоянно н глубоко (см. 1:3-12), но и 
призывал к этому всех верующих. Им 
тоже нужно было постоянство в молитве 
(ср. Рим. 12:12), потому что молитва — 
это не „предмет духовной роскоши”, а 
насущная необходимость — для тех, кто 
хочет расти духовно. Для духовного здо- 
ровья она — такое же непременное усло- 
вие, как для физической жизни — дыха- 
ние, потому н возноситься молитва 
должна постоянно (1 Фес. 5:17), а не от 
случая к -случаю. Молясь, христианин 
должен бодрствовать, т. е. следить за 
тем, чтобы его внимание ве отвлекали 
мирские предметы и мысли (Мат. 24:42; 
Деян. 20:31; 1 Кор. 16:13; 1 Фес. 5:6); 
духовная вялость может быть навеяна и 
диавольскими кознями (Еф. 6:16; 1 Пет. 
5:8), так что и тут молящемуся надо быть 
бдительным. Молитва всегда должна 
включать ине (Фил. 4:6; Кол. 
1:12; 3:17; 1 Фес. 5:18), поскольку без 
него немыслимо правильное отношение 
верующего к Богу (см. Рим. 1:21). 

4:3-4. Ап. Павел часто просил своих 
читателей: молитесь ... о нас (Рим. 15:30; 
Еф. 6:19; 1 Фес. 5:25; 2 Фес. 3:1). При этом 
он не о собственном благе заботился, ноо 
том, чтобы Бог отверз ...дверь (ср. 1 Кор. 
16:9; 2 Кор. 2:12) для должного его слу- 
жения словом, чтобы возвещать сму тай- 
ну Христову (ср. Еф. 3:4; 6:18-19; Кол. 
1:26-27; 2:2), за которую и был он в узах 
(ср. Фил. 1:7, 13-14, 16; Кол. 4:18; Филим. 
1, 9-10, 13). Не только возможность про- 
поведывать хотел иметь Павел, он котел ^ 
проповедывать так, чтобы его понимали: 
дабы я открыл (тайну Христову), как 
должно мне возвещать (ср. „Я должен” — 
Рим. 1:14-15). 


В. Совершенствуйтесь в своем 

общении с миром (4:5-6) 

4:5-6. Достижения совершенства во 
Христе следовало добиваться нетолько в 
частиой н молитвенной жизни, но ив 
жизни общественной. Поэтому и призы- 
вал Павел верующих обкодиться благо- 
разумно с не-христианами. Это то благо- 
разумие (или та мудрость; эдесь софия — 
ср. 1:9, 28; 3:16), которое дается человеку 
Богом (см. Иак. 3:17), и оно должно быть 
видимо внешним (ср. 1 Кор. 5:12; 1 Фес. 
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4:12; 1 Тим. 3:7). Павел, кроме того, 
просил своих читателей пользоваться 
временем, т. е. пользоваться всякой воз- 
можиостью, чтобы говорить людям о 
Христе, делая это „во время н не во 
время” (2 Тим. 4:2). 

Слово их (т. е. речь) всегда должно 
было быть исполнено благодати (быть 
„благостным”, приятным; ср. по коит- 
расту с Кол. 3:8-9) н приправлено солью, 
т. е. быть назидательным и метким. Для 
пользы других христианин обязан отве- 
чать им применительно к их личным 
особениостям. Но так , чтобы каждый 
понял, на чем основано его упование 
(1 Пет. 3:15). 


Г. Павел о своих сотрудниках (4:7-17) 


Павел являл собой пример зрелости 
во взаимоотношениях с другими людь- 
мн. Он не только всегда помнил о своих 
друзьях и сотрудниках, но и относился к 
ним с сердечностью и неподдельным 
вниманием. 

4:7-8. Тихик (один из руководителей 
Церкви, доставивший колоссянам это по- 
слание) был, по словам апостола, воз- 
любленным братом, верным служителем 
(см. Еф. 6:21) и сотрудвыком его в 
Господе. Тихик был выходцем из Асии 
(Дсян. 20:4); Павел упоминает о нем ив2 
Тим 4:12, а также в Послании Титу (3:12). 
Апостол направил его к колоссянам с 
тем, чтобы он все рассказал им о нем, а 
также разузнал об их обстоятельствах н 
ободрил их. 

4:9. Онисим (обращенный беглый раб 
Филимона) также был Павлу верным и 
возлюбленным братом (ср. Филим. 16) н 
собратом — колоссянам: с Онисимом... 
который от вас... Он должен был сопро- 
вождать Тихика и тоже рассказать в Ко- 
лоссах обо всем, что касалось Павла. 

4:10. Аристарх был из города Фесса- 
лоники; он сопровождал Павла в его 
третьем миссионерском путешествии 
(Деян. 19:29; 20-4; 27:2). Слова заключен- 
ный вместе со мною могут означать, что 
он посещал Павла в тюрьме, или,что 
более вероятно, сам находился вместе с 
апостолом в заключении (тоже, по всей 
вероятности, за проповедь Евангелия). В 
послании к Филимону Павел называет 
его „сотрудником” (Филим. 23). 

Марк, племянник Варнавы, был спут- 
ником Павла в его первом миссионер- 
ском путешествии (Деян. 12:25). Позднее 
он стал помощником Петра, который 
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называлего „своим сыном” — 1 Пет.5:13; 
ср. Деян. 12:12-13. Хотя Марк в свое вре- 
мя ушел от Павла (Деян. 15:37-39), мы 
видим, что Павел доброжелательно реко- 
мендует его, как делает это н позднее 
{2 Тим. 4:11). 

4:11. Имя Иисус было широко распро- 
странено в то время средн евреев. Этого 
сотрудника Павла называли также Иус- 
том (что значит „праведный”) — тоже 
популярное тогда имя (Деян. 1:23; 18:7). 
Три эти человека — Аристарх, Марк и 
Иуст — были едниственнымн сотрудин- 
камн апостола из евреев; в русском текс- 
те, как и в греческом, сказано, что они 
были из обрезанных (не уточняется, од- 
нако, по рождению лн, или из прозели- 
тов). Они, этн его сотрудники для 
Царствия Божия, были Павлу отрадою 
по причние их сердечного отиощения к 
нему. Греч. слово парегория, переведен- 
ное как „отрадою”, употреблено в Новом 
Завете только здесь. 


4:12-13. Епафрас, как н Онисим, был 
из Колосс (ваш); Павел называет его 
рабом Инсуса Христа, который „всегда 
подвизается” (ср. 1:29) в молитвах за 
колоссян. Ибо Епафрас горячо желал, 
чтобы колоссяне были совершенны и ис- 
полнены всем, что угодно Богу. Это его 
желание перекликалось с главной темой 
Послания к Колоссянам — чтобы верую- 
щие совершенствовались во Христе. Мо- 
литвениые труды Епафраса для верую- 
щих апостол называет великою рез- 
ностью (ин заботой); по-гречески заучит 
как „то, что пронизано болью”. Этот 
ревностный труд Епафраса — „труд до 
боли”, совершался им ради всех христиан 
в долине реки Лнка, т.е. в городах 
Колоссы, Лаодикия и Иераполь. 

4:14. Лука, друг Павла н его врач 
возлюбленный, оставался с апостолом не 
только во время этого первого заключе- 
ния его, но нна протяжении последующе- 
го; Димас к тому времени оставил его 
(2 Тим. 4:10). 


Лука — автор третьего Евангелия н 
книги Деяний Апостолов (см. Деян. 1:1). 
Традиционно считается, что он был од- 
ним из 70 учеников Христа (Лук. 10:1). 
Некоторые полагают, что он был н од- 
ним нз двух учеников, которые шли в 
Эммаус (Лук. 24:13). Из того, что единст- 
вениыми „обрезанными”, которые нахо- 
дились в ту пору с Павлом, были Арис- 
тарх, Марк и Иуст, следует, что Лукабыл 
из „язычников”. 
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Колоссянам 4:15-Ё8 


4:15. Павел просил передать привет и 
братьям в Лаодикии, а также Нимфану и 
доманшей церкам его. Проведение цер- 
ковных собраний по домам было обыч- 
ным явлением в то время, когда церкви 
сще не имели своих помещений (Рим. 
16:5; 1Кор. 16:19; Филим. 2). 

4:16. Апостол просил верующих об- 
мениваться теми посланиями, которые 
он писал им. Так, он хотел, чтобы, про- 
читав послание, адресованное им, колос- 
сане передали его в Лаодикию, а у себя 
прочитали то, которое из Лаодикии. 
Возможно, что этим посланием „из 
Лаодикии” было послание к Ефесянам, 
написанное примерно тогда же н послан- 
ное в те же края. 

4:17. Архип мог быть сыном Филн- 
мона (см. Филим. 2), он нес служение в 
Колоссах, возможно, в отсутствие Епаф- 
раса. Павел просил своих читателей ска- 
зать Архиппу, чтобы исполиил служение, 


которое ... пришял э Господе. По-греч. 
употреблениое тут „смотри” звучит как 
„будь на страже, ибо дело в опасности”. 
По каким-то причинам Архипп не справ- 
лялся, как следовало, с делом, поручен- 
ным ему Господом. Здесь еще один при- 
мер заботы Павла и его переживаний о 
совершенствованин колоссян во Христе. 


Д. Заключительное приветствие ($:18) 


4:18. По своему обычаю и в удостове- 
ренне подлинности своего послания 
апостол написал приветствие своею 
рукою Павловою (ср. 1 Кор. 16:21; Гал. 
6:11; 2 Фес. 3:17; Филим. 19). Затем он 
обратился к колоссянам спросьбою, что- 
бы помнили его узы, т. е. поминали о них 
в своих молитвах (ср. Кол. 4:3). И, как 
многие другие написанные им письма, он 
заключает и это молитвой о том, чтобы 
на колоссянах пребывала благодать 
Божия (ср. 1:3). 
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ПЕРВОЕ ПОСЛАНИЕ К ФЕССАЛОНИКИЙЦАМ 
АПОСТОЛА ПАВЛА 


Томас Л. Констейбл 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Город Фессалоиниа. Этот город процве- 
тал на протяжении столетий, частично 
благодаря своему идеальному местопо- 
ложению — на берегах гостеприимной 
бухты Салоникского (тогда — Термей- 
ского) залива, в северо-западном углу 
Этого моря. В дни ап. Павла Фесса- 
лоника была главным морским портом 
римской провинции Македония, не усту- 
павшим по значению таким главным 
портовым центрам провинций Ахайя н 
Асия, как Коринф и Ефсс. 

Иеще одно преимущество имела Фес- 
салоника: через нее проходила знамени- 
тая римская дорога „Виа Эгнация”, сое- 
динявшая. Рим с Востоком и 
перссекавшая также Бизанциум (соврс- 
менный Стаыбул). Таким образом Фесса- 
лоника оказывалась в прямых контактах 
со многими другими значительными го- 
родами как н отдалении от моря, так и на 
морском побережьн. Это был один из 
самых стратегически важных населенных 
центров м с административной и с воен- 
вой точек зрения. 

По имеющимся подсчетам население 
Фессалоники составляло в новозаветное 
время приблизительно 200 тысяч человек. 
Большинство было греками, но и римлян 
немало проживало в этом городе. А так- 
же людей с Востока и свресв. Там, где в 
древнем мире процветала торговля, 
нельзя было не встретить еврейских 
дельцов. Немалым влиянием пользова- 
лась фессалоникская синагога; в те дни, 
когда в ней проповедывал Павел (Деян. 
17:4), среди слушавших его было немало 
прозелитов греческого происхождения. 

По Первому Посланию к Фессалони- 
кийцам можно судить о моральной ат- 
мосфере города. Языческая религия гре- 
ков, которые составляли большую часть 
населения, порождала разнообразные 

` формы разврата, ио, наряду с этим, в 
: векоторых людях она разжигала интерес 
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к вопросам духовного бытия. По-види- 
мому, более возвышенные понятия и 
представления, присущие иудаизму, 
влекли в синагогу разочаровавшихся в 
собственных религиях греков, римлян н 
жителей Востока. 

Фессалоника была построена в 315 г. 
до Р. Х. Кассандром — близ того места, 
где когда-то располагался еще более дре- 
вний город Терма, получивший свое на- 
звание от многочисленных горячих 
источников. Город, построенный на об- 
любованном им месте, Кассандр назвалв 
честь своей жены — сводной сестры 
Александра Македонского. Сам Кас- 
сандр был одним из его военачальников. 

Много лет спустя, когда эту терри- 
торию захватили римлене (168 г. до 
Р. Х.), они разделили Македонию на че- 
тыре округа, сделав Фессалонику столи- 
цей одного из них. В 146 г. до Р. Х. 
римляне произвели в Македонии адми- 
нистративную реорганизацию, и Фес- 
салоника стала столицей`новой провин- 
ции, включавшей в себя все четыре упо- 
мянутых округа. А сто четыре года спус- 
тя она получила от Антония н Октавиана 
(известного впоследствии под именем 
Цезаря Августа) статус свободного горо- 
да — награду зато, чтожителиее встали 
на их сторону в борьбе против их прагов 
— Брута и Кассия. 

Римляне управляли Фессалоникой 
весьма либерально: хотя в городе и сидел 
римский проконсул (или губернатор), но 
римский гарнизон здесь размещен не 
был. Гражданам было предоставлено 
самоуправление — на манер греческих 
городов — государств, которое осущест- 
влялось группой из 5-6 „политархов”, 
сенатом и народной ассамблеей. 

Еще в Первую мировую войну солда- 
ты союзнических армий базировались в 
Фессалонике, а во время Второй мировой 
войны фашисты вывезли за пределы го- 
рода 60 тысяч евреев н казнили их. Фес- 
салоника существует н сегодня, и насе- 


1 Фессалоникийцам 


ление ее составляет 300 тысяч человек. 
Ее называют теперь Салоника или 
Фессалоники. 


Евангелизация города. Впервые ап. Па- 
вел проповедывал в Фессалонике Благую 
Весть во время своего второго миссио- 
нерского путешествия. 

Повторно посетив церкви в провин- 
ции Асия, где Павел и Варнава пропове- 
дывали во время их первого миссионер- 
ского путешествия, апостол, а также 
Сила, Тимофей и Лука (возможно, и дру- 
гие люди с ними) отправились в Троаду 
— после неудачных попыток идти в дру- 
гие места. В Троаде Павлу было видение 
„мужа из Македонии”, просившего о по- 
мощи. Откликаясь на этот призыв, груп- 
па перешла в европейскую часть и вна- 
чале благовествовала в Филиппах, глав- 
ном городе Македонии. В силу целого 
ряда обстоятельств мисснонерам при- 
шлось затем уйти из Филипп и пройти 
более 100 километров в западном 
направлении, по „Виа Эгнация”, до 
следующего большого населенного цен- 
тра, т. е. до Фессалоники (Деян. 17:1-9). 

По своему обычаю Павел пришел в 
местную синагогу, зная, что найдет там 
близких ему по духу людей, т. е. таких, 
которые уважительно относились к вет- 
хозаветным писаниям, разбирались в`бо- 
гословских концепциях и были одного с 
ним культурного уровня. Поскольку Па- 
вел зарекомендовал себя как учитель, тои 
получил разрешение говорить в синагоге. 
Вкратце сделанное им сообщение своди- 
лось, по свидетельству Луки, к двум 
пунктам: в Ветхом Завете содержится 
учение о страдающем, умирающем н 
воскресшем Мессии; все это исполни- 
лось в Иисусе из Назарета. Павел, 
возможно, учил и о возвращении Христа 
на землю ради исполнения еще не сбыв- 
шихся мессианских пророчеств — см. 
Деян. 17:7 (хотя Лука првмо об этом не 
говорит). 

Вэтом послании Павел пытался отве- 
тить на вопросы, которые возникали нз 
того, чему он учил. Ведь в результате 
Павловой проповеди какос-то число лю- 
дей в Фессалонике обратилось к Господу, 
среди них: а) несколько евреев; 6) некото- 
рое количество греков, приходивших в 
синагогу потому, что уверовали в еврей- 
ского Бога или заинтересованы были в 
том, чтобы побольше узнать о Нем; и в) 
жены нескольких видных фессалоникс- 
ких граждан (Деян. 17:4). 


Богословы, изучающие данное посла- 
ние, не вполне согласны между собой 
относительно того, как долго оставался 
Павел в Фессалонике. Одни полагают — 
на основании замечаний о том, что апос- 
тол присутствовал в синагоге трн суббо- 
ты (Деян. 17:2) — что он пробыл там 
всего около трех недель; другие считают, 
что гораздо дольше, может быть, с пол- 
года. Эти последние ссылаются на другие 
места из Пнсаний, в которых находят 
намеки в пользу своей точки зрения, на- 
пример, на то, что в Фессалонике Павел 
трудился, изготовляя палатки (1 Фес. 2:9; 
2 Фес. 3:8). Верно, что сказанное в этих 
стихах может свидетельствовать о про- 
должительном пребывании Павла в Фес- 
салонике, однако, это не безусловно так. 
Сторонники „продолжительного пребы- 
вания” указывают еще и на то, что фи- 
липпийцы дважды посылали Павлу дары, 
пока он был в Фессалонике (Фил. 4:6), и, 
мол, едва ли это возможно, если бы 
апостол находился там всего три 
недели... 

Между тем, вопрос о том, как долго 
находился апостол в этом городе, имеет 
эначение — ибо изего писем к фессалони- 
кийцам явствует, что читатели его были 
довольно сведущи в доктрние. Конечно, о 
том, что происходило в фессалоникской 
церкви после ухода Павла, какиво время 
его пребывания там, можно составить в 
лучшем случае отрывочное представле- 
ние. И все-таки создается впечатление, 
что за весьма короткий срок апостол 
сумел основательно напитать свомх но- 
вообращенных „доктринальной пищей”. 
Обращает на себя внимание н то, что 
Павел пишет фессалоникийцам так, как 
будто ушел от них прежде, чем намере- 
вался. Возможно, он действительно про- 
вел в Фессалонике несколько месяцев. 

Вполне вероятно, что после того, как 
иуден оказали ему активное сопротивле- 
ние, Павел продолжал свою евангелиза- 
цнонную работу, обосновавшись в доме 
Иасона (Деян. 17:5-10).* 

Его противники видели в учении Пав- 
ла угрозу иудаизму, как н иерусалимские 
еврен почувствовали ее, как только Еван- 
гелие было проповедано в их городе. 
Фессалоникскне еврен, не принявшие 
Христа, прибегли к той же тактике, к 
которой прибегали в свое время враги 
Иисуса, а позже — обвинители Стефана: 
они порешили избавиться от апостола. 
Собрав на площади группу скандалистов, 
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они внушили им возвести на Павла лож- 
ные обвинения. 


Толпа, ворвавшаяся в дом Иасона и не 
обнаружившая там миссионеров, пово- 
локла к „отцам” города самого Иасона. 
Иудеи обвинили его в том, что дает 
приют возмутителям спокойствия и из- 
менникам, которые учат народ не подчи- 
няться римлянам и поклоияться не Цеза- 
рю, а другому царю. Обвинение это 
звучало серьезно, особенно в городе, чей 
свободный статус мог быть и отнят рим- 
лянами; однако правители Фессалоники, 
разгадав мотивы, которыми руковод- 
ствовались обвииители апостола, огра- 
ничились тем, что потребовали от 
Иасона, чтобы Павел и его спутники 
прекратили нарушать спокойствие в го- 
роде. Поэтому им и пришлось уйти из 
Фессалоники. А христиане, которых они 
оставили после себя, продолжали под- 
вергаться преследованиям со стороны 
нудеев и тех язычников, что находились 
под их влиянием (1 Фес. 2:14; 2 Фес. 1:4). 


Повод к написанию послания, Оставив 
Фессалонику, Павел и Сила прошли бо- 
лее 40 км. в западном направлении — по 
„Виа Эгнация” — до Верии. Там оии 
служили короткое время, пока враждебио 
настроенные к ним фессалонихские иу- 
деи, услышав про это, не выследили их и 
не побудили верийских евреев прогнать 
Павла из города. Тогда апостол пошел на 
юг — в Афины, а Сила и Тимофей оста- 
лись в Верни. Придя в Афины, Павел 
послал письмо этим двум своим спутни- 
кам, прося их присоединиться к нему, что 
они и сделали (Деян. 17:10-15; 1 Фес. 2:1- 
; 5). Однако положение иовообращениых в 
‚ Фессалонике так волновало апостола, что 
‚ ои вновь послал к ним Тимофея, чтобы 
‹ разузнать про их дела. Тимофей опять 
$; присоединился к Павлу на следующей 
его „остановкс” — в Коринфе, принеся 
‚: ему добрые известия (Деян. 18:1,5; 1 
$ Фес.3:6-7). Это и побудило Павла напи- 
| сать 1 Фессалоникийцам. 
По мнению некоторых богословов, 
Е Павел написал это послание не только с 
} целью похвалить фессалоиикийцев за их 
стойкость в вере, несмотря иа преследо- 
вания, ио и с тем, чтобы ответить на ряд 
‚их вопросов, переданных через Тимофея. 
Никакого письмениого свидетельства 
относительно этих вопросов не сущест- 
вует, однако из текста послания ясно, что 
отвечал на какие-то вопросы (см. 
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1 Фес. 4:9; 5:1). Возможно, они были за- 
даны через Тимофея устно. 

Еще одна причина, по которой Павел 
иаписал это послание, состояла в его 
желанни опровергнуть ложные слухи и 
обвниения, которые стали распростра- 
няться после того, как ои ушел из Фесса- 
лоники. И еще: апостол писал Фессало- 
никийцам с тем, чтобы побудить их 
возрастать и укрепляться в вере. 


Цель послания. Итак, в уточнение цели 
послания заметим, что Дух Святой побу- 


.дил Павла иаписать его, откликаясь на 


ряд нужд и обстоятельств. Прежде всего 
апостол побуждал своих духовиых детей 
и апредь хранить твердость в вере, нес- 
мотря иа преследования. Затем ои отме- 
тал ложные обвинения, возведенные та- 
мошними врагами благовестия: будто 
миссионеры проповедывали в корыстных 
целях, ради обогащения; будто Павел 
столь поспешно оставил Фессалонику, 
потому что ои трус и лицемер. Целью 
этого письма было и устранить дефекты, 
возникшне в церкви: тенденцию к мо- 
ральной распущенности одних и попус- 
тительство этому со стороны других, а 
также проявления неуважения к духов- 
иым руководителям общины. Кроме то- 
го, апостол дал пояснения по вопросу о 
том, что произойдет с христнанами, ко- 
торые умрут до возвращения Христа. 


Место и дата написания послания. Ссыл- 
ки, имеющиеся в Дсян. 17-18, а также в 
1 Фес., не оставляют сомнения в том, что 
это письмо писалось из Коринфа. По всей 
видимости, вскоре после того, как Павел 
пришел туда(Деян.17:1-10; 18:1). Обнару- 
женные в древних иадписях сведеиия о 
проконсульстве Галлиона в Коринфе (ср. 
Деян. 18:12) позволяют довольно точно 
установить время пребывания там апос- 
тола; это — начало 50-х годов (между 50 и 
54 годами). Тоесть данное послание Пав- 
ла относится к числу самых ранних; мо- 
жет быть ‚ это второе его послание (на- 
писанное после послания к Галатам). 


Установление подлинности послания. На 
протяжении нынешнего столетия разда- 
зались критические голоса, подвергав- 
шие авторство Павла сомнению, но им 
было отвечено достаточно аргументиро- 
ванно; на сегодняшний день среди богос- 
ловов нет таких, которые сомневались бы 
в том, что Первое Послание к Фессалони- 


1 Фессалоникийцам 1:1 


кийцам 
Павлом. 


дейстаительио написано ап. 


ПЛАН 


1. Привествие (1:1) 
И. Похвалы и объзсвевиа (1:2 — 3:13) 
А. Благодарение за фессалония ийц! в 
{1:2-10) 
1. Благодаремие с перечислением 
прачии его в общих чертах (1:2-3) 
2. Изложение конкретных причии 
{14-19 
Б. Назомававание фессаловлакийщам (2:1-16) 
1. О том, как им была возвенена 
Благая Весть (2: 1-12) 
2. О том, как Благая Весть была 
правята прав (2:13-16) 
В. Беспокойство о фессалоникийцах 
(2:17—3:13) 
1. О планах Павия (2:17-20) 
2. О визите Таюфее (3:1-5) 
3. Сообщение Тимофея (3: 6-10) 
4. Молитва Павла (3:11-13) 
Ш. Наставления и увещания практического 
характера (4:1-5:24) 
А. Христиан! ний образ жизни (4:1-12) 
1. Об основах поведения (4:1-2) 
2. О чистоте шитивании отвошений 
(4:38) 
3. О братской любая (4:9-12) 
Б. О восхищения Церква (4:13-18) 
В. О лачной бдительности (5:1-11) 
1. Дешь Господень (5:1-3) 
2. О готовности к шему (5:4-11) 
Г. Жизнь церкои (5:12-15) 


щеркои (5:14-15) 
Д. Святая исизль (5-16-24) 
1. Как жить христванииу (5:16-18) 


ТУ. Заключение (5:25-28) 
А. Лачные просьбы Павла (5:25-27) 
Б. Благословение (5:28) 


КОММЕНТАРИИ 
Е. Приветствие (1:1) 


1:1. Письма, которые писались в пер- 
вом веке людьми греко-римской культу- 
ры, обычно начинались так, как 1 Фесса- 
лоникийцам: в самом начале (см. ст. 1) 
иазывалось имя писавшего (или писав- 


ших), затем — имя (или имена) адресата; 
после чего следовало официальное 
приветствие. 

Ап. Павел был автором этого посла- 
ния. С его имени оно и начинается, и в 
других местах’ письма (напр., в 3:5} ои 
говорит о себе в единственном числе. Он 
был Савлом из Тарса, исего еврейское имя 
означало „просимый”. Римское имя его, 
Павел, под которым ои был гораздо бо- 
лее известен, означало „маленький“. 
Силуан и Тимофей мысленно присоеди- 
нялись к этому посланию фессалоникий- 
цам, т. е. Павел писал его не только от 
своего, ио и от их имени. Возможно, 
Силуан был секретарем апостола. 

В1 Фес. Павелчасто прибегает к перв. 
лицу множеств. числа; это его „мы” озна- 
чает, что ои подразумевал и упомянутых 
братьев (см., к примеру, 1:2; 2:1 ит. д. ), 
однако, оио могло быть и так называс- 
мым авторским „мы”. 

„Силуан” — эторимская формаимени 
Сила, которую Павел постоянно упот- 
реблял, каки Петр (1 Пет. 5:12). А Лука 
называл того же человека Силой (Деян. 
15:22 и др.). Сила был главным сотовари- 
щем Павла в его втором миссионерском 
путешествии (Дсян. 15:40). Тимофей же 
был молодым человеком, которого Па- 
вел вел и направлял в его вере в Иисуса 
Христа (1Тим. 1:2), вероятно, при своем 
посещении Малой Азии во время первого 
миссионерского путешествия (Деян. 13- 
14). Имя его, которое означало „удосто- 
енный Богом”, несомненно было дано 
ему по вере богобоязненной матерью 
его Евникой (2 Тим. 1:5). Отец его, грек, 
возможно, был язычником, когдв Тимо- 
фей родился (Деян. 16:1). И вот этот 
молодой человек только что возвратился 
к Павлу из Фессалоники — с известием о 
положении в тамошней церкви (1 Фес. 3:1- 
2,6). Все эти три мужа были наиболее 
известны верующим в Фессалонике, ко- 
торые высоко ценили их миссионерский 
труд. 

Автор письма приветствует своих ад- 
ресатов вкупе — как церковь 
никскую. Местная церковь представляла 
собой группу людей, отделенных Богом 
от остальной их массы, чтобы они жили в 
этом мире обособленной (в значении „от- 
личной от мира”) жизнью — так, как это 
нужно Ему. 

О церкви говорится как о пребываю- _ 
щей в Боге Отценашем и Господе Имсусе 
Христе. Для Павла Иисус Христос был 
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Богом в той же степени, что и Отец. Ои 
проповедывал это в Фессалонике (Деян. 
17:3) и вновь подчеркивает в послании. 

Определение Бога как Отца подразу- 
мевает, что в Нем — залог безопасности, 
любовь и сила.`Сын „уравновешивастся” 
с Отцом напоминанием Павла, что и Бог 
Сын — тоже Господь; Он — верховный 
Владыка, Которому следует повиновать- 
ся. „Мисус” — человеческое имя Господв 
— греч. форма от „ИМешуа”, что значит 
„Спаситель”. „Христос” — это переводиа 
греческий встхозавстного слова „Мессия”, 
означающего „помазанник”. 

Присущий Павлу обычай лаконично- 
го приветствия отразился и здесь. Слово 
благодать соответствовало обычной 
форме греческого приветствия (в зиаче- 
нии „Привет” или „Радуйтссь”). Греч. 
мир было эквивалентом еврейского ша- 
лом, означающего „милость”, „процвета- 
ние” и „благополучие”. Любопытно, что в 
Новом Завете два эти слова всегда сле- 
дуют именио в таком порядке. С бого- 
словской точки зрения без Божией благо- 
дати не может быть мира для человека. 


И. Похвалы и объяснения 

(1:2—3:13) 

Вцелом первые три главы 1 Фессало- 
никийцам выдержаны в тоне личиого пи- 
сьма; последние две главы содержат пра- 
ктические наставления. 


А. Благодарение за фессалоникийцев 
(1:2-10) 

В первой главе прежде всего рассмат- 
ривается тема о спасении. В стихах 2-10 
Павел благодарит Бога за фессалоникий- 
цев — по причине нескольких аспектов 
этого спасения, 


1. БЛАГОДАРЕНИЕ С ПЕРЕЧИСЛЕНИЕМ 
ПРИЧИН ЕГО В ОБЩИХ ЧЕРТАХ (1:2-3) 


В этих двух стихах Павел выражает 
благодарность Богу и кратко поясняет, 
‘почему благодарен Ему за фессалони- 
‚ кийцев. 

‚ 12. Павел, Сила и Тимофей радова- 
лись тому, что соделал Бог в жизии их 
;иовообращенных. Они постоянно благо- 
дарили Его за это; фессалоникийцы не- 
'изменио были для них источником ра- 
эдостя. И в этом смысле служили 
аримером для других христиан. 

Е 1:3. Три достоинства фессалоникских 
христиан, которые он неизменно упоми- 


1 Фессалоникийцам 1:2-4 


нал в своих молитвах, отмечает Павел. 
Первое — то, что, движимые верой во 
Христа, они совершили важное дело; о 
нем говорится в 9 стихе: фессалоникийцы 
обратились к истинному Богу от идолов. 
Второе — они совершали труд (по-греч. 
копоу, что значит „тяжелый труд”), по- 
буждаемые любовью ко Христу: подра- 
зумевается их служение истинному Богу 
(ст. 9), несмотря на угрозы и преследова- 
ния (ст. 6). Третье — они являли пример 
терпения (ср. 2 Фес. 1:4), источником 
которого было их ушование на Христа. 
Конкретнее — на возвращение Сына 
Божиего с небес (1:10). Три основопола- 
тающие добродетели, которые должны 
быть присущи каждому христианину — 
вера, любовь и надежда — проявлялись в 
жизни фессалоникских верующих осо- 
бенио зримо (ср. 1 Кор. 13:13). И каждая 
была направлеиа на Христа, обусловли- 
вая новедение, достойное хвалы. Фесса- 
лоиикийцы испытали спасительную веру 
во Христа в про:илом, когда уверовали в 
благовестие, оии любили Господа в нас- 
тоящем и уповали иа Его возвращеиие в 
будущем. Их жизни были сфокусированы 
иа Нем. Неудивительно поэтому, что Па- 
вел и его сотрудники возносили за иих 
благодарность Богу. 

2. ИЗЛОЖЕНИЕ КОНКРЕТНЫХ ПРИЧИН 

(1:4-10) 

1:4. В том, как фессалоникийцы от- 
кликнулись на проповедь Благой Вести в 
их среде, уже содержалось неоспоримое 
доказательство их спасения. 

Характерио, что Пазел постоянно об- 
ращается к этим христианам как к бра- 
тиям. В коротком послании это слово 
встречается 15 раз (1:4; 2:1,9,17; 3:7; 
4:1,10,13; 5:1,4,12,14,25-27), и семь раз 
встречаем его во 2 Фес. (1:3; 2:1,13,15; 
3:1,6,13). Апостол не претендовал иа гла- 
веистаующее положение над ними, как 
бы подчёркивая этим обращением равен- 
ство всех искупленных в глазах Небес- 
иого Отца, как учил об этом и в других 
случаях (см., иапр. 1 Кор. 12:14-27), и как 
учил Сам Господь (Мат. 23:9 ит. д.). 
Долгий путь прошёл апостол от гордели- 
вого фарисея, каким был когда-то, до 
того Павла, который почитал язычников 
равными себе перед Богом. Он иапоми- 
нал своим читателям, что они возлюб- 
лены Богом. 

В том, что Бог избрал уверовавших в 
Фессалонике ко спасению, и было дока- 
зательство Его любви к ним. Бог изби- 
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1 Фессалоникийцам 1:5-7 


рает отдельиых людей, которых благо- 
словляет вечиой жизнью, — об этом ясно 
говорится во миогих местах как Ветхого, 
так и Нового Заветов (см., к примеру, 
Втор. 4:37; 7:6-7; Ис. 44:1-2; Рим. 9; Еф. 
1:4-6,11; Кол. 3:12; 2 Фес. 2:13). Не менее 
ясно и то, что каждому Бог предостав- 
ляет свободный выбор — верить или не 
верить в Иисуса Христа (ср. Иозн. 3; Рим 
5). Нелегко поиять, каким образом со- 
существуют, оставаясь истиной, Божне 
избрание и человеческая свобода выбора. 
Но о том, что это так, учит Библия. И 
всё-таки для ограниченного человеческо- 
го разума это непостижимо, и никому 
ещё не удавалось удовлетворительио 
объяснить этот пародокс. Ибо решение 
этой задачи превосходит иаши умствеи- 
ные способиости, как возможиость вн- 
деть ангелов — зрительные, а слышать 
голоса и звуки мира ниого — слуховые. 
Но, повторяем, то, что некоторые люди в 
Фессалонике приняли Благую Весть, до- 
казывало, что имсиио их Бог избрал ко 
спасению. 

1:5. И это было Его сверхъестествеи- 
иой работой, а не их естественным от- 
кликом на ясную проповедь, с которой 
выступил перед ними Павел. И тот, в 
свою очередь, не просто делился с ними 
своим миеиием и не какую-то иовую 
философию излагал им (ср. 1 Кор. 2:1-5) 
— проповедь его была пронизана силой 
Божией (ср. Рим. 1:16). А в их сердца 
Святой Дух влагал глубокую убеждёи- 
ность (по-русски: св многим удостове- 
рением) в истинности Павловой пропо- 
веди. И сам он, говоря, не сомневался, 
что возвещаемое им столь же коренным 
образом изменит их жизни, как изменило 
его. ° 

Находясь в Фессалонике, Павел и его 
спутники не только проповедывали убе- 
дительную весть, ио и жили в согласин с 
нею. И фессалоникийцы прекрасно по- 
вимали, что такой образ жизни дикто- 
вался миссионерам желанием принести 
пользу им, иовообращённым. Итак, 
весть, проповеданная Павлом, — благо- 
вествование о милости Божией — вошло 
в сердца этнх македонян — и они были 
спасены. Вера побудила их жить жизнью, 
достойной христиан. 

1:6. Вера фессалоникийцев в благо- 
вестне принесла поразительный плод, 
сказавшись в очевидной перемене их по- 
ведения. Они сделались подражателями 
миссионерам, своим духовным отцам. И 


это естественио для христиан. Затем они 
пошли дальще — став подражателями и 
Господу. Последовательность эта тоже 
естествениа и логична. Новообращённый 
христианин виачале следует примеру 
других верующих, но по мере своего 
созревания созиаёт, что лучшим „образ- 
цом” (ср. 1 Пет. 2:21) для подражания 
является Христос. 

Несмотря иа многие скорби, фесса- 
лоникийцы принали слово. Те из них, 
которые были евреями, должны были 
ощущать на себе всю силу ненависти 
своих братьев по крови (как уже гово- 
рилось, в Фессалоиике основная масса 
населения встретила благовестие Божие с 
особой враждебиостью). Так что и иово- 
обращёиным из язычников пришлось 
„плыть против течения”, и при том стре- 
мительного, — ибо языческие мирово- 
зрение и представления можно упо- 
добить сильному иапору воды, которая, 
разливаясь по многочисленным „трубам 
и каналам”, орошала всё „тело” этого 
торгового города. 

Что же касается сделавшихся христи- 
анками жёи именитых граждан Фессало- 
ники, то им иадо было изо дня в день 
жить рядом со своими неверующими 
мужьями, которыседва ли могли оценить 
обострившуюся их совестливость. 

Но несмотря иа скорби „извне”, фес- 
салоникскими верующими владел дух 
внутренней радости — от сознания того, 
что их грехи прощены им. Любопытно 
заметить, что христиане, которые нахо- 
дятся под давлением неблагоприятных 
обстоятельств в повседневной жизни, 
чаще и более кажутся радующимися в 
Господе, чем те, кто живут относительно 
спокойно. Не внешними обстоятель- 
ствами, а взаимоотношениями верую- 
щего со Христом измеряется его радость. 
Этот принцип и действовал в среде фсс- 
салоникийцев. Источником их радости 
был обитавший в них Дух Святой. 


1:7. Свидетельство этих христиан можно 
уподобить яркому свету, освещавшему не 
только их дом, но достигшему и соседей 
их в других частях Македонии и даже 
Ахаии (соседней провинции на юге). Сде- 
лавшись „подражателями” миссионерам 
и Самому Господу (ст. 6), они, по отно- 
шению к другим верующим, сами сталя 
образцом для подражания. Когдв Павел 
писал корнифянам, то указывал на этих 
македонян как на образец (типон; ср. 
2 Фес. 3:9) в деле жертвенного даяния (см. 


404 


2Кор. 8:1-8). Будучии сами бедными, они 
всё-таки дали деньги в помощь другим 
верующим. В отношении христивиина к 
деньгам и в том, как ои распоряжается 
ими, — одно из самых сильных свиде- 
тельств в пользу истинности его духов- 
ности или против неё. Фессалоникийцев в 
этом случае можио было приравнять з0- 
лоту, испытанному огнём. 

1:8. В этом стихе объясняется, каким 
образом сделались  фессалоникайцы 
примером для других христиан. Воспри- 
няв благую весть (ст.5), они стали пере- 
давать её другим (слово пронеслось от 
них). Если бы апостол мог, то, верио, 
сравнил бы их с радиопередатчиками, 
ибо благодаря им слово Господие рас- 
пространялось, что называется, „вширь и 
вглубь” со всё возраставшей силой; бла- 
годаря многочислеиным „дикторам” из 
Фессалоники голос Павла достиг и ряда 
отдалённых мест. 

Видимо, это не было организованной 
кампанией по евангелизации (сам Павел 
ив Фессалонике и в других местах дей- 
ствовал именно в рамках „евангелиза- 
ционных кампаний”); фессалоникские 
христиане, скорее всего, свидетельство- 
вали своим образом жизни, который всё 
более явно отличался от образа жизни 
окружавших их людей; кроме того, они 
каждый в отдельности говорили соседям 
о своей вере в Бога, И постепенно весть 
0б этом достигла всякого места, так что 
отпадала необходимость в организован- 
ной миссионерской кампанин. 

1:9.Людя сами рассказывали Павлу, 
чтопроизошло в Фессапоннке послетого, 
как ои проповедал там Евангелие. Весть о 
том, как были приняты проповедники в 
этом городе, и обо всех событиях, свя- 
занных с их пребыванием там, облетела 
эту часть мира, И произошло это благо- 
даря чистосердечному свидетельство- 
ванию тех, кто увероввли в Фессалонике. 
Смелость становится достоянием каж- 
дого истинного чада Божия. 

Эти верующие обратились к Богу, 
единственному истинному Богу, от идо- 
лов. Фраза свидетельствует, что многие 
из них до того, как уверовали, были 
язычниками. Ведь евреи питали к идолам 
отвращение. 

Некто заметил, что люди вольны из- 
бирать себе господина, ио не вольны не 
избирать его вовсе... Фессалоникийцы, 
которым писал Павел, приняли решение 
служить Богу живому и истинному, а не 
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тем, кого этот Бог сотворил, и не диа- 
вольским силам (ср. Рим. 1:18-23). Этот 
факт — что Бог — живая Личность, имел 
особое значение в глазах какевресв, таки 
Павла; именно эта Его особенность, от- 
личающая Его от так иазываемых богов, 
чаще всего подчёркивается в Ветхом За- 
вете. Он — единственный живой Бог; 
другие боги таковыми не являются и 
потому не заслуживают поклонения, 

1:1. Фессалоникийцы не только слу- 
жили Богу, обратившись к Нему в по- 
каянии, ио и ожидали возвращения с 
небес Сына Его. Под словом „небеса” 
(представляется, что множественное чис- 
ло здесь не случайно) апостол, возможио, 
имел в виду не ту сферу, где Христос 
восседвет как Небесный Владыка по пра- 
взую руку от Отца (ср. с ед. числом — 
„небо” — в Отк. 4:2-11), а ту, через 
которую Ои прошёл, когда возносился с 
земли (Деян, 1:9-11). Бсли это так, то 
Павел подразумевал, что фессалоникий- 
цы ожндали Иисуса, „грядущего на об- 
лаках” или сквозь облака. 

Но не к „облакам” или каким-то зна- 
кам пришествия Его и даже не к избав- 
лению, которое Он нёс, было приковано 
внимание фессалоникийцев, а к самой 
личности Иисуса, Сына Бога жизого. Он 
был предметом их надежды. Это очень 
важно, чтобы именно Сам Иисус, и толь- 
ко Он, во все времена оставался пред- 
метом упования Его святых; Он, а не 
побочные факторы и признаки, сопутст- 
вующие Его возвращению на землю! 

Обращение к человеческому имени 
Господа в этом стихе — сильное свиде- 
тельство в пользу Божествениости 
Иисусв из Назарета. О Нём говорится как 
о Сыне Божием, воскрешённом Отцом из 
мёртвых. Самый факт воскресения — 
неоспоримое доказательство (ср. 1 Кор. 
15:14-19) Божественной природы Иисуса. 

Христиане черпают иадежду в пред- 
стоящем Его возвращении по иескольким 
причинам, ио Павел упоминает тут одну 
из них: Иисус избавит святых от гря- 
дущего Божиего гнева. На неправедных 
людей ои изольётся потому, что не уве- 
ровали во Христа (Иоан, 3:36; Рим. 1:18). 
Собственно, это и происходит — перио- 
дически и миогообразно, однако, суд у 
Великого белого престола явится в этом 
смысле самым устрашающим событием 
(Отк. 20:11-15). Но и „бедственное время 
для Иакова” (Иер. 30:4-7), тоже иазванное 
„великой скорбью” (Отк. 7:14), явится тем 
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периодом в истории, когда Божий гнев 
изольется на землю с силою, дотоле не- 
известной (ср. Отк. 6-19). 

Думал ли здесь Павел (1 Фес. 1:10) о 
некоем конкретном времени или об из- 
лиянии Божиего гнева на неверующих в 
более общем смысле? Сам ои и фесса- 
лоникские верующие, как и современные 
христнане, подлежали и подлежат избав- 
лению от Божиего гнева — ив общем, ив 
частных его проявлениях, в том числе и 
от действия его в период великой скорби. 
Так что смысл этого стиха — в надежде, 
которую питал апостол на неизбежное 
возвращение Господа. Иначе он призвал 
бы своих читателей готовиться к великой 
скорби. 

Христиане будут именио избавлены 
от грядущего гнева, а не „проведены 
сквозь него” безопасно (ср. ком. иа Отк. 
3:10). Эта глава, как и все главы 1 Фес- 
салоникийцам, завершается упомина- 
нием о грядущем возвращении Иисуса 
Христа (1 Фес. 1:10; 2:19; 3:13; 4:13-18; 
5:23). 


Б. Напоминание фессалоникийцам 
(2:1-16) 

Мыслью, направляемой Духом Свя- 
тым, Павел обращается от реакции фес- 
салоникийцев на свою проповедь к дру- 
гим событиям, связанным сего недавним 
ВИЗИТОМ К НИМ. 


1. О ТОМ, КАК ИМ БЫЛА ВОЗВЕЩЕНА 
БЛАГАЯ ВЕСТЬ (2:1-12) 


Первая часть этой главы содержит 
замечания Павла по поводу его визита в 
Фессалонику. Из слов апостола можно 
понять, что какие-то люди, не принадле- 
жавшие к церкви, обвиняли его в непри- 
глядных мотивах и в недостойном пове- 
дении. Е 

2:1. В стихах 1-6 Павел напоминает 
читателям послания о своих поступках и 
вносил ясность в мотивы, которыми ру- 
ководствовался, совершая их. Собствен- 
ио, вся вторая глава служит развитию 
того, что было сказано им в 1:9. 

Вы, с которого иачинается этот стих, 
несёт в греческом тексте особую эмоцио- 
иальную нагрузку; апостол как бы при- 
зывал своих читателей подробно при- 
помнить все факты, сопутствовавшие его 
пребыванию у них. Оии в этом случае ие 
могли бы не прийти к выводу, что Павел 
не зря приходил в Фессалонику (вход его 
к ним был не бездействен). Не радия про- 
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изнесения речей явился ои в их город. Об 
этом свидетельствовали те изменения, 
которые произошли в жизни фессалоник- 
ских верующих. 

2:2. Да, для Павла и его сотрудников 
это не было развлекательной прогулкой. 
В Фессалонику они пришли, прежде по- 
страдавши и бывши поруганы в Филин- 
пах, где за проповедь благовестия их 
избили и бросили в темницу (Деян. 16: 
22-24). Миссия их дорого обошлась им, 
но Бог вселил в них необычайную сме- 
лость, благодаря чему они и сумели, 
явившись в синагогу в Фессалонике, 
выступить там с проповедью той же са- 
мой вести. И они продолжали пропове- 
дывать её, несмотря на враждебную 
реакцию со стороны многих фессалони- 
кийцев. Разве могли бы люди поступать 
так ради денег или из соображений тще- 
славия? Об этом и просил Павел заду- 
маться своих читателей, чтобы и тень 
сомнения относительно бескорыстности 
проповедников не закралась в их сердца. 
Великим подвигом было то, что, 
несмотря на открытую враждебность со 
стороны многих, они продолжали благо- 
вествовать. И свидетельством Божией 
работы через слуг Его! Нужно ли было 
искать большего доказательства их 
искренности? 

2:3. Три голословных утверждения 
своих недругов отметал апостол: а) В 
учении их нет... заблуждения, как 6) им 
самим ие свойственны мечистые побуж- 
дения» и в) всякое лукавство (т. е. наме- 
рение сбить с толку своих слушателей, 
обмануть их) чуждо им. 

2:4. Павел опровергал возводимые на 
него наветы, ясно сознавая, что Бог ис- 
пытьзал сердца их (его и его сотрудни- 
ков). Они говорили, угождая не челове- 
кам, но Богу. Бог удостоил их, вверывим 
благовестие (по-гречески это ск -лее зву- 
чит как „удостоверившись в (и^° чскрен- 
ности, вверил (им) благовестие”). Слово 
это — „благовестие” или „благовество- 
вание” — апостол употребляет в 1 Фес. 5 
раз (1:5; 2:2,4,8; 3:2). 

Павел и его сотрудники были ветера- 
нами; не один год уже испытывались они 
Богом, Который не „удостоил” бы их, 
если бы побуждения их не были чисты. В 
себе апостол видел как бы доверенное у 
Бога лицо, которому поручено было нес- 
тн Его весть о спасении погибающим 
мужчинам и женщинам (ср. 1 Кор. 9:17). 
Не ои избрал для себя эту работу, но Бог 


избрал его высоким избранием — чтобы 
проповедывал миру Евангелие. И Павел 
ощущал всю тяжесть, возложенной на 
него ответственности, ках ощущал себя 
под постоянным зорким наблюдением 
свыше. О каких же недостойных мотивах 
можно было говорить в его случае! 

2.5. Проповедуяв Фессалонике, Павел 
и его сотрудники никогда не льствли 
своим слушателям ради того, чтобы про- 
извести на них благоприятное впечатле- 
ные. Вы знаете, пишет апостол, что и 
корыстных мотивов ше было у нас. В 
свидетели он призывает Самого Бога! 

2:6. Славы (или похвалы) от людей 
мисснонеры не искали вовсе. Лишь по- 
хвалы от Бога желали они. 

Странствовавшие философы и ора- 
торы были обычным язлением в Римской 
империи. Они переходили и переезжали с 
места на место — в поисках развлечений 
и личной для себя известности. Ничего 
общего слюдьми такого рода Павел иего 
спутники не имели! Вместо того, чтобы 
искать своего, они радовались возмож- 
ности давать другим. 

2:7. В стихах 7-9 апостол переносит 
ударение с деятельности проповедников 
на состояние слушателей. Павел, Сила и 
Тимофей вполне могли претендовать на 
финансовую поддержку со стороны 
своих новообрашённых; они вправе были 
просить у них эту поддержку (ср. 1 Тим. 
5:18). И на особое уважение к себе могли 
они рассчитывать (Мы могли явиться с 
важностью...). Но ради блага уверовав- 
ших в Фессалонике они предпочли слу- 
жить им, а не ожидать услуг от них. Все 
трое заботились о своих обращенных с 
нежностью, свойственой обхождению 
кормилицы с её детьмы. Сравнение, при- 
веденное Павлом, не теряет своей силы и 
в напе время. Его можно развить: если 
кормящая мать сама не придерживается 
должной диеты, она может повредить 
своему младенцу. Потому так строго со- 
блюдали „духовную диету” (т. е. строго 
блюли себя со всех точек зрения) и бла- 
говестники в Фессалонике. Мягкость и 
бескорыстие Павла — как духовного ро- 
дителя уверовавших — были светом в их 
среде. 

2:8. Полюбив своих подопечных, мис- 
снонеры рады были передать им ше толь- 
‚ко благовестие Божне, но и все свое со- 
‘кровенное (души маши). Они делились с 
фессалоникийскими верующими всем, 
что имели. И это было несомненным 
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свидетельством их любви, потому что 
истинная любовь являет себя в дачнии, 
откликахсь не только на духовные нужды 
людей (которые, конечно, должны удов- 
летворяться в первую очередь), но инаих 
материальные нужды. 

2:9. Павел служил новообращённым 
тяжело, до изнеможения; он работал 
мочью и диём, чтобы не отиготить кого 
из них своими нуждами (ср. 2 Фес. 3:8). 
Возможно, апостол мастерил палатки, 
поднимаясь чуть свет и работая допоз- 
дна, как делал это и в других городах 
(Пеян. 18:3). Вероятно, и проповедывал 
он н учил во всякое время, как только 
появлялась возможность — н диём и 
ночью. 

2:10. Обращению Павла к фессалони- 
кийцам во 2 главекак бы подводится итог 
встихах 10-12. Апостол призываст своих 
читателей и Бога в свидетели их пове- 
дения в Фессалоныке. Святость их по- 
ступков и мотивов обусловливалась 
убеждениями, которые были присущи 
проповедникам. В соотвсствии с Божиими 
вормами и правилами они вели себя ира- 
ведно и безукоризненяо. А потому вы- 
держали бы и самый придирчивый 
подход к себе со стороны критиков. 

2:11. Прежде апостол уподобил повс- 
дение миссионеров поведению любящей 
бескорыстной кормилицы (ст. 7). Теперь 
же сравнивает его с поведением отца — в 
том смысле, что они учили и наставляли 
фессапоникийцев, как делает это по от- 
ношению к своим детям отец, чувствую- 
щий свою ответственность за них. Гре- 
ческим текна, псреведённым как „дети”, 
подчёркивается как младенческое в 
духовном смысле состояние уверо- 
вавших, так и любовное отношение к ним 
апостола. Фраза вы зияете употреблена 
им в четвёртый раз (см. 1:5; 2:2,5). 

2:12. Духовное просвещение новооб- 
рашённых включало просьбы, убеждения 
и мольбы, направленные и на то, чтобы 
ободрить и утешить, если надо, и на то, 
чтобы склонить к правильному поведе- 
нию; при необходимости же духовные 
учителя проявляли решительную настой- 
чивость. В таком сочетании методы их 
оправдывали себя: увсровавшие в Фес- 
салонике всё более поддавались воздей- 
ствию на них со стороны Святого Духа. 

Для тех, кто в обретённом спасении 
познал силу Божией благодати, просьба 
поступать достойно Бога звучит как са- 
мвя возвышениая. И призыву этому Па- 
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вел придает особо торжественное звуча- 
ние, напоминая своим читателям, что они 
отделены Богом от мира, ибо Ои призвал 
их В Свое царство и славу. 


2. О ТОМ, КАК БЛАГАЯ ВЕСТЬ БЫЛА 
ПРИНЯТА ИМИ (2:13-16) 


Радостное состояние Павла продол- 
жает чувствоваться и в этом разделе, в 
котором ои пишет отом, как благовестие 
было принято фессалоникийцами. 

2:13. В этом стихе объясняется вторая 
причина, побудившая Павла радоваться. 
Не только очевидные „плоды праведнос- 
ти”, проявлявшиеся в жизни иовообра- 
щенных фессалоникийцев (1:3), но и то, 
как онн в свое время приняли пропове- 
данное им слово Божие, согревало сердца 
апостолов. Под „словом Божним”, ко- 
нечно, подразумевается та весть, с ко- 
торой они пришли в Фессалонику. Ус- 
лышав’ ее, некоторые фессалоникийцы 
потому уверовали в нее, что прежде осоз- 
нали: это не просто слова человеческой 
мудрости, а истинно — весть от Бога (ср. 
1:5). Кто-то сказал, что Евангелие — не 
того рода вещь, которую человек изобрел 
бы, если бы мог, илисумел бы изобрести, 
если бы постарался. Высшую истинность 
того, о чем говорил им Павел, христнане 
в Фессалонике осознали потому, что это 
было им дано Святым Духом. И когда 
христиане говорят о своей вере другим, 
они не просто делятся с ними своим 
мировоззрением или вэглядами иа 
жизнь, как излагаются таковые в беско- 
нечных теориях, выдвигаемых людьмн. 
Они возвещают истину, открытую им 
Богом, слово, исшедшее от Него. 

Проповеданиое слово Божие обла- 
дает способиостью менять и преобра- 
жать. Потому-то оио, возвещениое вет- 
хозаветиыми пророками, и было 
воспринято как. могучая сила, всегда 
достигающая своей цели (см. 1 Цар. 3:19). 
Слово это соответствует творческой 
силе Самого Бога, Который стоит за ним 
и проявляется в нем (Быт. 1:3). Потому и 
Павел явные изменения в жизни и пове- 
денни ‘фессалоникийцев приписывал дей- 
ствию проповеданного им Слова. Оно 
продолжало менять их к лучшему, пос- 
кольку они не переставали верить в него. 
(В греч. тексте слова „в верующих” звучат 
как „в тех, кто веруют”, причем граммати- 
ческая форма глагола указывает на про- 
должительиость этого действия.) Истина 
Божия подобна хорошему лекарству: по- 
ка люди, больные грехом, принимают 


его по вере, оио исцеляюще действует на 
них. 

2:14, Павел обращает внимание своих 
читателей на ту сторону бытия верую- 
щих, которая является общей для всех 
них. При этом ои подчеркнуто объединя- 
етсебя с ними, вновь обращаясь к ним как 
к братиям (ср. 1:4; 2:1). Те, которые ме- 
няются под воздействием Бога, сплошь и 
рядом подвергаются нападкам людей, 
чуждых Божественной жизни. Нередко 
бывает и так, что, будучи гонимы, хрис- 
тнане начинают думать, будто Бог от- 
вериулся от них. Павел отметает эти 
попытки сатаны искушать христиан, на- 
помииая своим читателям, что они лишь 
проходят через тот же житейский опыт, 
который прежде сталуделом их братьев и 
сестер во Христе, живущих в Иудее, что 
уверовали раньше них. Ибо те тоже стра- 
дали н страдают по вине своих 
соплеменников. 

2:15. Страдая от враждебиости окру- 
жающих, фессалоникийцы попали в 
большую и достойную компанию. Ведь 
их  преследователи убили ` Самого 
Господа Инсуса и аетхозаветных проро- 
ков. И они же изгнали духовного отца 
фессалоникских верующих — апостола 
Павла сего сотрудниками. 

Возлагая ответствениость за смерть 
Христа иа нудеев, Павел, однако, не 
только их винил в ней. Вниовны в этом 
преступлении были и римляне (1 Кор. 
2:8), да и каждый человек, за чьи грехи 
принял Христос смерть (Евр. 2:9). 

По словам Павла, те, кто преследуют 
верующих во Христа, вступают в коиф- 
ликт и с Богом и со всеми человекамн. 
Апостол знал, о чем говорил, ибо, когда 
он сам преследовал Церковь, Бог открыл 
ему, что, думая, будто служит Господу, 
си иа самом деле боролся против Него 
(Деян. 26:14-15). Те, которые выступают 
против Божиего иарода, выступают та- 
ким образом против Самого Бога. Не 
только христианам, ио и другим не- 
христианам причиняют они вред. Самое 
худшее в неверии не то, что оио обрекает 
на осуждение конкретного неверующего, 
а то, что оно препятствует спасению дру- 
гих людей. Очень многие „спотыкаются” 
по вине неверующих, которые пытаются 
угасить свет истины. 

2:16. Неверующий, который уважает 
убеждения верующих в Бога, менее опа- 
сен, чем тот, кто, иеверуя сам, становится 
иа пути у других, чтобы и их не достигло 


благовестие. Именно изэтого числабыли 
евреи в Фессалонике, которые не уверо- 
вали во Христа. Подобные люди не 
меньше вреда, чем другим, прииосят са- 
мим себе, потому что постоянно напол- 
вяют меру грехов своих, за которые Бог 
будет судить их. 

Как отдельному человеку, так и лю- 
бому человеческому „коллективу”, Богдо 
поры попускает „копить” грех, а затем 
обрушиваст на них Свой суд. Не прежде, 
однако, чем будет ими достигнут некий 
предел (мера), который извертен лишь 
Ему (ср. Быт. 15:16). Своими действиями 
преследователи христиан в Фессалонике 
приближали срок Божиего гнева, кото- 
рому предстояло излиться на них. 

| Нельзя с определенностью сказать, 
какое именно проязление гнева Божия 
имел в виду апостол. Он мог думать о 
грядущем разрушении Иерусалима рим- 
лянами, совершившимся в 70 г. по Р. Х., 
т.е. через два десятка лет после того, как 
он писал фессалоникийцам; Павел мог 
змать об этом еще предстоявшем собы- 
тии так же точно, как если бы оио уже 
произошло. Но ои мог думать и об от- 
вращении Бога от иудеев — с целью 
создать для Себя совершенно особое 
объединение верующих как изевреев, так 
и из изычииков, которые теперь были 
равны в Его глазах (Еф. 2:13-16). Мог 
апостол иметь в видуи тотгнев, который 
„пребывает” на каждом человеке, не ве- 
рующем во Христа (Иоан. 3:36). Либо — 
об излиянии гнева Божия в дни великой 
скорби, который приближается на ных по 
той же причине — что отвергли Иисуса 
Христа. Вполне вероятно, что именио о 
грядущих днях великой скорби думал 
апостол, когда писал фессалоникийцам, 
- потому что именно это событие имел в 
“ выду, говоря о гневе Божием в других 
местах этого послания. Собственно, и 
все эти мысли одновременно могли при- 
‚ сутствовать в сознании апостола, по- 
‚ скольку гнев Отца Небесного постоянно 
грозит неверующим, которые препятст- 
К вуют распространению Его Благой Вес- 
‹ ти. Возможно и то, что заявление Павла 
 зосит здесь общий, а не конкретный ха- 
`` рактер — если допустить, что в сознании 
‘его теснились несколько соображений и 
`‚ вредвидений. 
Почему Павел с такой горячностью 
="расал о судьбе тех, кто преследовал фес- 
реаломикских христиан? Конечно, не из 
щенависти к этим преследователям (см. 
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1 Фессалоникийцам 2:17-18 


Рим. 9:15). Скорее с тем, чтобы подчерк- 
нуть, насколько это серьезный грех — 
мешать распространению Евангелия. 
Слово Божие преобразующе действовало 
на фессалоникских верующих, и они нес- 
лиего „вдаль ивширь”, О важностиэтого 
и свидетельствует здесь Павел (ср. Мат. 
28:19-20). 


В. Беспокойство о фессалоникийцах 
@2:17—313) 


Далее Дух Святой направляет мысли 
апостола в нисе русло: к недавним обсто- 
ятельствам, связанным с отношением 
Павла к церкви Божией. 


1. О ПЛАНАХ ПАВЛА (2:17-20} 


Как явствует из этих стихов, Павел 
хотел как можно яснее и убедительнее 
сказать фессалоникийцам, почему ои не 
смог вернуться к ним. Стихи наводят на 
мысль о том, что каким-то людям в 
Фессалониксе поведение апостола каза- 
лось подозрительным и недостойным. 

2:17. В стихе 17 предельно раскры- 
ваются чувства Павла к верующим вэтом 
городе. О них, в частности, свидетель- 
стаует и повторяющееся здесь ласковое 
обращение: братия. Обстоятельства вы- 
нудили апостола оставить их. Употреб- 
ленный им глагол „разлучать” (греч. апо- 
рфанистентес буквально означает 
„осиротить”) встречается в Новом Завете 
только тут. Оставляя своих новообра- 
щенных в Фессалонике, Павел чувство- 
вал себя именно так, как если бы его 
разлучили сего семьей. Ои иадеялся, что 
это ненадолго, и все-таки терзался в 
сердце своем, покидая этих младенцев во 
Христе. И сердцем жеои продолжал быть 
с ними, оторванный от них физически. 

Несколько раз Павел и его сотрудин- 
ки пытались вернуться к фессалоникий- 
цам. Ведь необходимость питать их ду- 
ховно воспринималась миссионерами не 
только как их долг перед Богом — это 
было их собственной душевной потреб- 
иостью, проистекавшей из их любви ко 
Христу; и потребиость эту не могла 
угасить  грозившая  проповедникам 
опасность. 

2:18. Апостол винит сатану в том, что 
им не удалось возвратиться в Фессалони- 
ку. Кто же действительно стоял за этим 
— сатана, Бог или какие-то люди? Чтобы 
ответить себе на этот вопрос, надо лише 
ний раз припомнить, что вернуться к 
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1 Фессалоникийцам 2:19—3:3 


своим новообращенным Павел хотел для 
того, чтобы питать их духовно. А это в 
любой ситуации соответствует Божией 
воле. И, значит, всякое препятствие это- 
муей противоречит. То есть, независимо 
от того, кто за это ответственен на „чело- 
веческом уровне”, в конечном счете за 
этим стоит сатана. Как писал Джои 
Кальвин в своем Комментарии на посла- 
ния Павлак Римлянам и к Фессалоникий- 
цам: „Когда бы нечестивцы ни причиняли 
нам зло, они выступают под знаменем 
сатаны и, не давая нам покоя, они явля- 
ются лишь орудием в его руках”. Бог 
попускает этому происходить, но Он не 
более ответственен за это, чем за всякий 
грех, совершаемый Его созданиями, ко- 
торому Он попускает совершаться. 
Необычно в этом стихе то, что Павел 
вставляет тут свое имя, что редко делал в 
своих Богодухновенных посланиях. Мо- 


жет быть, это объяснялось его желанием - 


и таким способом подчеркнуть, что 
именно он мыслил так и чувствовал. Вер- 
нуться к фессалоникийцам он пытался не 
раз, но вновь и вновь. 

2:19-20. Нежность Павла достигает 
здесь ноты лиризма. Помимо фессало- 
викских христиан, только верующие в 
Филиппах удостоились таких же теплых 
слов, с выражением его личной любви к 
ним, со стороны апостола. 


Риторический вопрос, который он за- 
дает, подчеркивает степень его взволно- 
ваниости. Что явится для него великим 
благословением перед судилищем Хрис- 
товым? Они, фессалонвкийцы! В них со- 
средоточилось все, что имело для Павла 
значение. Они были его мадеждой; ради 
их духовного развития он жил — как 
живет отец, полный желания видеть воз- 
растание своих детей, достижение ими 
отцовства. Фессалоникийцы были его ра- 
достью, ибо радость охватывала его при 
мысли, чем они были в прошлом, и чем 
стали теперь, ичем еще станут по милости 
Божией. Они были его венцом похвалы — 
ведь они символизировали в себе то бла- 
гословение, каким Богблагословил жизнь 
и служение Павла. Они были славой и 
радостью апостола и не только его, но н 
его сотрудников. В сущности Павел ска- 
залим следующее: „Когда мы окажемся 
в присутствии Господа Иисуса в Его 
пришествие, вы, фессалоникийцы, сдела- 
стесь источником нашей славы и радости, 
а это значит для нас бесконечно много”. 

Такое выражение сердечных чувств 


должно было устранить из мыслей фес- 
салоникских верующих и тень подозре- 
ния, что Павел не возвратился к ним по 
равнодущию или себялюбию. 


2. О ВИЗИТЕ ТИМОФЕЯ (3:1-5) 


Мысль, высказанная в 2:17, получает 
развитие в этом разделе. Вновь выражает 
апостол искреннюю заботу о фес- 
салоникийцах. 

3:1. Поскольку обстоятельства не поз- 
волили Павлу лично вернуться в Фесса- 
лонику, они с Силой решили вновь пос- 
лать туда Тимофея, чтобы ободрить 
фессалоникских христиан. Павел шел из 
Верии в Афины без Тимофея и Силы. 
Когда же пришел туда, то через верийских 
христиан, сопровождавших его тудв и 
возвращавшихся затем домой, передал 
Тимофею и Силе просьбу, чтобы как 
можно скорее пришли к нему в Афины 
(Деян. 17:15). Те, надо думать, так и 
сделали. И поскольку все трос беспокои- 
лись о состоянии фессалоникской церкви, 
то и послан был туда Тимофей (1 Фес. 
3:1-2). Вскоре после Тимофея вернулся в 
Македонию и Сила, вероятно, с целью 
проведать христнан в Филиппах. Позд- 
нее оба они (Тимофей и Сила) возврати- 
лись в Македонию, чтобы присоеди- 
ниться к ‘Павлу в Коринфе, куда тот 
пришел из Афин (Деян. 18:1,5). 

3:2. Судя по тому, как Навел пишет о 
Тимофее, этот молодой человек нуждал- 
ся в особой поддержке апостола. Может 
быть, именно по молодости своей он не 
был столь же признан и уважаем, как его 
старшие сотрудники-миссионеры. Павел 
вазывал Тимофея ванним братом, подра- 
зумевая, что как служитель Божий он 
равен ему (Павлу) и Силе, ибо трудится 
для Господа тяжело, со всею ревностью и 
смирением. В распространении благове- 
ствовишия Христова он был им собратом 
и сотрудником. 

Задачей Тимофея было помочь фесса- 
лоникским христнанам, утвердить (ср. 
ст.13) их в вере. А также утешить (в значе- 
нии — „ободрить”), снабдив всем необ- 
ходимым (в духовном отношении) — как 
каждого в отдельности, так и всех вместе 
— в их борьбе за веру и дальнейшее 

е ее. Ибо служение апос- 
толов в значительной мере было направ- 
лено именно на утверждение новообра- 
щенных, и сегодня деятельность такого 
рода не менее необходима, чем тогда. 

3:3. Вышеупомянутая задача Тимофея 
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Ч 


была связана и с необходимостью ис 
допустить духовного шатания фессало- 
никийцев, несмотря на скорби сви (ср- 
2-14); ведь можно было опасаться, что 
такне шатания (то в ту, то в другую 
сторону) возникли в их среде в результате 
гонений, которым они подвергались. В 
этой связи Павел напоминает им, что 
„скорби” — вовсе не обязательный приз- 
нак Божиего недовольства: они неизбеж- 
но сопутствуют христнанину. Но перед 
лицом их верующие нередко начинают 
сомневаться, на тем ли они месте, где Бог 
хотел бы видеть их; они принимаются 
. искать, в чем согрешили, н за что Бог 
негодует на них. Даже и зрелые христив- 
не порой реагируют на несчастье таким 
образом, и это подтверждается словами 
Павла, обращенными к Тимофею как бы 
в ободрение ему многие годы спустя: „Да 
и все желающие жить благочестиво во 
Христе Иисусе будут гонимы” (2 Тим. 
3:12). Между тем, бури скорее насыла- 
ются на верующих с тем, чтобы утвер- 
дить их в борьбе со злом, а не для того, 
чтобы сбить их с ног (ср. 2 Кор. 4:15-16). 
3:4. Павел напомнил своим читатс- 
лям, что когда еще был с ними, предуп- 
реждал их о предстоящих гонениях. Так 
оно и случилось. Это напоминание долж- 
но было в каком-то смысле успокоить 
фессалоникских христнан. 


3:5. Возвращаясь к своей первона- 
чальной мысли (ст. 2), Павел пояснил, что 
вновь посылает Тимофся к фессалони- 
кийцам, сильно беспокоясь об их духов- 
ном благополучии. Выстояла ли вера их? 
— тревога об этом тяготила сердце апос- 
тола. Не оставили ли они Бога, не верну- 
лись ли в язычество? Может быть, не во 
всех обстоятельствах жизни доверяют 

‚ ониБогу? И тщетным сделался трудмнис- 
сионеров среди них? 

Под шскусителем апостол, конечно, 
понимал сатану, памятуя деятельность 
его в Едемском саду (Быт. 3) нв Иудейс- 
кой пустыне (Мат. 4). 

Павел аполне допускал, что, вос- 
пользовавиись преследованиями, кото- 
рые обрунтились на фессалоникийцев, сз- 
$ тана попытается соблазнить их, увести в 
| сторону от понимания Божией воли — в 
} частности, и от того, что Богу угодна в 
} верующих стойкость в период испыта- 

ний. Сатана мог бы попытаться уничто- 

жить посев, сделанный Павлом, — преж- 

ДЕ чем семена, брошенные им в землю, 
: укоренились бы в ней. 
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1 Фессалоникийцям 3:4-10 


3. СООБЩЕНИЕ ТИМОФЕЯ (3:6-10) 


От2:1 до 3:5 Павел рассказывал отом, 
что происходило в последние несколько 
месяцев. Начиная с 3:6, он персходит к 
настоящему. 

3:6. Итак, не с кудыми новостями о 
духовных шатаниях фессалоникийцев 
вернулся к Павлу Тимофей, но с доброй 
вестью (поистине — с „благой вестью”) о 
вере и любви их. Фессалоникийцы твердо 
стояли в вере в Бога и были исполнены 
любви к Его апостолам (ср. 1:3). Об этом 
последнем сказано как бы косвенно: вы... 
имеете добрую память о нас, желая нас 
видеть. И Павел любил фессалоникийцев 
и напомниал им о том, что и он хочет 
видеть их. 

3:7. Радостное облегчение принесло 
сообщение Тимофея пребывавшим в тре- 
воге миссионерам. Они н в самом деле 
были братьями, связанными между со- 
бой не только жизнью во Христе, ио н 
узами любви друг к другу. Как Павёл и 
совсем недавно Тимофей явились источ- 
ником ободрения для фессалоникийцев, 
так теперь эти младенцы во Христе обод- 
рили и утешили своих старших братьев, 
которых тоже преследовали скорбь и 
нужда исреди прочего страх засостояние 
фессалоникской церкви. 

3:8. Ничто не могпо исполнить апос- 
толов такой радости, как известие о том, 
что их новообращенные твердо стоят в 
Господе, Это и было желанным резуль- 
татом всего их служения; в этом было их 
величайшее свершение. Такое „стояние” 
дает человеку выстоять и в жизненных 


3:9. Этот стих звучит как риторичес- 
кий вопрос, исполненный силы. Им Па- 
вел в сущности говорит следующее: „У 
нас нет слов, чтобы отблагодарить Бога 
за вас, за всю ту радость, которая горит в 
наших сердцах от мысли, что вы выстоя- 
ли, несмотря на гонения”. Примечатель- 
но, что апостол благодарит Бога за пове- 
дение фессалоникийцев, а неприписывает 
заслугу в этом себе. 

В глазах Павла их стойкость свиде- 
тельствовала о работе в них Божиего 
Духа (ср. Фил. 2:13). Он хвалил фессало- 
никийцев, но славу возносил Богу за Его 
действие в их жизни, 

3:10. Однако доброе известие о фес- 
салоникийцах не угасило в Павле жела- 
ния анозь побывать у них Пусть они 
справились с испытанием их веры — все 
же они нуждались и в дальнейших нас- 


1 Фессалоникийцам 3:11-13 


тавлениях н в дальнейшем росте. Апос- 
тол хотел восполнить (дополиить)то, что 
еще не доставало вере нх. (Словом „до- 
полиить” переведено греч. слово одного 
корня с тем, которое употреблено в Еф. 
4:12 и на русский переведено как „к со- 
вершению” святых.) Верующих в Фесса- 
лонике можно было уподобить нежным 
растениям; их неокрепшие корнн, хоть и 
давали им держаться в условиях злой 
непогоды, но должны были еще наби- 
раться силы. Тут содержится первый яс- 
ный намек на „недостатки” их духовного 
состояния, которые скорее объяснялись 
незрелостью фессалоникских христиан, 
чем их непостоянством. До сих пор Па- 
вел говорил о них как о настоящих иовых 
христианах, теперь же упоминает о том, 
что было, так сказать, их „недостатками 
роста”. В главах 4-5 апостол обращается 
к ним с целью их исправления. 

Этот стих дает еще одно представ- 
пение о характере и содержании частной 
жизни ап. Павла. Он ночь и день все- 
усердно молился о том, чтобы снова 
увидеть ему фессалоинкийцев. В сово- 
купности с другими упомнианиями тако- 
го рода (ср. 1:2; 2:13) это свидетельствует, 
что значительную часть своего времени 
Павел отводил молитвам и благодаре- 
нию Бога. 


4. МОЛИТВА ПАВЛА (3:11-13) 


Первый большой раздел этого посла- 
ния, который, в основном, носит личный 
характер, завершается пожеланием апос- 
тола — частично ои приносил его в мо- 
литве Богу. Стихи 11-13 служат развитию 
стиха 10. 

3:11. Павел молился о том, чтобы 
возвратиться в Фессалонику (ст. 10); 
здесь он в экспрессивиой форме повто- 
рает это желание перед Богом. Он обра- 
щается к Нему как к Отцу — своему и 
своих собратьев - миссионеров, а также 
фессалоникских верующих. И в той же 
мереэто пожелание - молитва адресовано 
Господу Иисусу Христу. 

Обращает иа себя внимание примеча- 
тельная грамматическая особенность 
этого стиха: глагол управит (в значении 
„проложит”) стоит в ед. числе при „мно- 
жествеиности” действующих субьектов 
— Отцаи Иисуса. Не „управят”, а „упра- 
вит”. Можно ли найти более сильное 
доказательство того, что для Павла Бо- 
жественность Христа и Его единство с 
Отцом не подлежали сомнению. 


3:12. Фессалоникийцы уже были из- 
вестны своей взаимной любовью, но Па- 
вел молился, чтобы Господь продолжал 
исполнять их ею и преисполнять. По 
словам одного из исследователей этого 
послания: „Истинная христианская лю- 
бовь — это такое явление в жизни веру- 
ющего, которое никогда не может дос- 
тигнуть чрезмерного уровня”. Этот образ 
„преисполняющей любви” наводит на 
мысль о глубнииом источнике ее, кро- 
ющемся в самой природе христианина. 
Павел хотел, чтобы любовь эта направ- 
лена была на всех, ане только на людей в 
церкви. По примеру его собственной 
любви. 

3:13. Фессалоникийцы иуждались в 
том, чтобы Бог утвердил (укрепил) их в 
их внутреннем „Я”. К тому же слову 
(стеризаи) Павел прибегает и в ст. 2, 
говоря отом, что послал Тимофея, чтобы 
„утвердить” фессалоникийцев в их вере. 
Апостол не молился о том, чтобы эти его 
новообращенные стали безгрешными, 
ибо такое невозможно. Но ои молился, 
чтобы они были непорочными, т. с. в 
случае согрешения поступали так, как то- 
го требует Бог; и тогда их ближние ни в 
чем не смогут обоснованно обвинить их. 
Перед Богом они должны быть святы, т. 
е. отделены для Него в сердцах своих, 
привычках и правилах. Павел жаждал, 
чтобы Иисус, возвратившись на землю, 
нашел их непорочными перед людьми и 
святыми перед Богом. 

Под теми святыми, о которых гово- 
рится, что они будут сопровождать 
Христа в пришествие Его, вероятно, под- 
разумевались души уже отошедших с 
земли святых, Чьим телам предстояло 
воскреснуть при Его возвращении. Дру- 
гими словами, апостол скорее имел тут в 
виду христиан, а не ангелов. 


Ш. Наставления и увещания 
практического характера 
(4:1-5:24) 

Главы 4 и 5 образуют второй боль- 
шой раздел 1 Фессалоникийцам. Если в 
главах 1—3 содержатся похвалы апостола 
в адрес фессалоникийцев и разъяснения 
по поводу действий и мотивов миссио- 
неров, то последние две главы отведены 
практическим наставлениям в свете тех 
недостатков, которые обнаружила цер- 
ковь в Фессалонике, и призывов к долж- 
ному поведению в свете преподанной но- 
вообращенным истины. 
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А. Христианский образ жизни (4 ;1-12) 


Тут речь пойдет о трех аспектах хрис- 
тианского образа жизни: об основах по- 
ведения в целом, и о двух конкретных 
аспектах — чистоты интимных отноше- 
ний н братской любви. 


т. ОБ ОСНОВАХ ПОВЕДЕНИЯ (4:1-2) 


4:1. Павел в сущности опять иапоми- 
нает своим читателям то, о чем говорил 
им, находясь с ними. ОТ их состояния в 
настоящем ои делает шаг к обоснованию 
необходимости их духовиого роста. Они 
восприняли учение апостола о христиан- 
ском образе жизни (кто-то сказал, что 
каждый живет, чтобы угождать кому-то: 
себе, супругу, родителям, детям, Богу 
или кому-то еще); Павел подчеркивает, 
что импульсом к правильному образу 
жизни является любовь к Богу. Для мио- 
гих христианская жизнь — это набор 
правил, которым необходимо подчи- 
няться, или список того, что необходимо 
избегать; но для Павла она ассоцииру- 
ется с постоянным, любовью поддержи- 
ваемым в себе желанием угождать Богу, 
Который избрал нас (ср. 1:4). 

Высказанное в первом стихе является 
вступлением к дальнейшим увещаниям и 
вместе с тем подготовкой читателей к их 
восприятию. Увещания эти были направ- 
лены не на то, чтобы фессалоникийцы 
изменили свое поведение, а на то, чтобы 
более преуспевали в нем. Это было так 
важно, что апостол не только просил, но 
умолял их об этом (то же слово — по- 
греч. паракалоумен находим в 4:10 и 
2:12), причем умолял во имя Христа 
Иисуса (ср. 2 Фес. 3:12). Павел писал в 
Духе и властью Христа. Говорить по 
этому поводу ему дано было от Его 
имени. 

4:2. И чтобы от читателей его не 
ускользнул этот важнейший нюанс, 
Павел в 4:2 делает на нем недвусмыслен- 
ное ударение. Фессалоникийцы знают, 
говорит он, какие заповеди (парангелиас) 

- Дали им миссионеры от Господа Иисуса. 
То, что они проповедывали в Фессало- 
нике, Павел и его сотрудники возвещали 
как благовестие Христово (см. 3:2). И то, 
что он писал им теперь, следовало вос- 
принимать также. Порой христианам хо- 
чется услышать какую-то новую истину, 

‚тогда как все, что им нужно, — это 
„преуспевать” в следовании „старой ис- 
тине”, завоевывая в этом отношении все 
новые „рубежи”. 


УР 


1 Фессалоникийцам 4:1-4 


2. О ЧИСТОТЕ ИНТИМНЫХ 
ОТНОШЕНИЙ (4:3-8) 


4:3. Воля Божия ясно открывается во 
многих местах Священного Писания, но 
христианам нелегко зачастую дается сле- 
дование ей в повседневной жизни (ср.. 
5:16-18; 1 Пет. 2:15). Так, Богу угодно, и 
0б этом говорится совершенно четко, 
чтобы народ Его освящался (в англ. пере- 
воде — „был свят”; ср. с хагиасмое — 
„святыня” в 3:13). Слово это может озна- 
чать как состояние „отделениости” от 
греха, для Бога, так и процесс все боль- 
шей отдачи себя Ему. (Из русского пере- 
вода явствует, что именио это и имел 
здесь Павел в виду. Это, а не конечную 
для каждого христианина стадию, на ко- 
торой оибудет полностью освобожден от 
силы и действия в нем греха и от кары за 
грех.) Апостол думал о повседневном ос- 
вящении своих читателей, в результате 
которого — все более следуя Слову и 
подчиняясь водительству Духа Божия в 
своей повседневиой жизни, — они будут 
более и более соответствовать образу 
Христа, по которому и были созданы. 
Это подчеркивается тремя наставления- 
ми Павла в стихах 36-ба, каждое из кото- 
рых начинается со слова чтобы. 

Первое наставление — о возрастании 
в святости путем воздержания от блуда. 
Призывая к этому своих читателей, 
Павел подразумевал, что им придется 
постоянно дисциплинировать себя, но — 
силою действующего в них Духа Божия. 
Христианам следует избегать всех форм 
физической близости, лежащих за преде- 
лом круга, очерченного Богом, то есть 
супружеских измен, добрачных и внеб- 
рачных связей, гомосексуальных и про- 
чих извращений. Греч. порнейа, переве- 
дениое как „блуд”, включает в себя всезтн 
понятия. 

Фессалоникские христиане жили в ок- 
ружении язычников, а в нх среде половая 
фаспушеннбсть не только практикова- 
лась в открытую, но даже поощрялась. 
Некоторые формы проституции рассма- 
тривались греческой религией как свя- 
щенническая прерогатива, а внебрачный 
„секс” — как акт поклонения некоторым 
божествам. Между тем, христианам воля 
Божия была выражена аполне ясно: свя- 
тость и блуд — несовместимы. И бес- 
смысленно искать оправдание блудув 
христианской свободе. 

4:4. Здесь развивается мысль, выска- 
занная в предыдущем стихе. Под „сосу- 
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1 Фессалоникийцам 4:5-8 

дом” понимастся тело. Учась держать его 
импульсы и страсти под контролем, че- 
ловек учится избегать блуда. Христиане 
не могут позволить себе „делаться 
жертвой обстоятельств” или собствен- 
ных страстей. Ибо они вполне поддаются 
контролю и самоконтролю благодаря 
силе Божией, действующей в верующем, 
который обязан соблюдать свой сосуд в 
сватости и чести. 

4:5. И не действовать, подобно языч- 
никам, потворствующим своим вохотям. 
Язычник — это тот, кто ие знает Бога. 
Тут Павел указывает на главную ”пе- 
даль”, нажатием которой останавли- 
ваются нечистые физические желания. 
Христианин в состоянии преодолеть их, 
потому что знает истинного Бога; в этом 
его главное отличие от язычника! 
Заметьте: апостол не говорит, что языч- 
вики не знают о Боге. Они вели себя так, 
как вели, потому что не знали Его лично, 
хотя о Нем что-то, возможно, и знали. 
Когда же человек приходит к познанию 
Бога через веру в Иисуса Христа, то не 
только изменяется его отношение к во- 
просу физической близости — одновре- 
менно он обнаруживает, что Бог дастему 
способность к преодолению соответст- 
вующих искушений, которая прежде не 
была ему свойственна. 

Знание Бога — это основное условие, 
без которого жить святой жизнью невоз- 
можно. Вот почему так важно поддержи- 
вать личные отношения с Ним, не давая 
им угасать. 

6. На основании многих богослов- 
ских толкований, речь в этом стихе по- 
прежнему идет о блуде, точнее, о грехе 
вовлечения в него брата своего — в зна- 
чении другого человека, не обязательно 
— мужчины. Такое действие в отношении 
него — противозаконно, так как оно при- 
чиняет ему зло (в первую очередь потому, 
что тот, другой, вовлекается в запретный 
акт, противный воле Божией, и, значит, 
подвергнется Его суду; ср. Евр. 13:4). О 
корыстолюбии речь тут может идти в 
том смысле, что „вовлеченная” сторона 
становится жертвой „инициатора”, кото- 
рый „разжигает” ее, нока та не утратит 
самоконтроля, и затем использует ее для 
услаждения себя. 

Павел приводит далее двезпричины 
(4:6 6-7), почему блуда следует избегать. 
Прежде всего потому, что это — грех, а 
Бог судит за всякий грех (Рим. 6:23а). 
Подвееэто понимаются различные виды 
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сексуальной нечистоты, от которых боя- 
щийся Бога должен воздерживаться, ибо 
в противном случае наказание постигнет 
его так же неизбежно, как неизбежно 
после ночи наступает день. В том, что 
грек влечет за собою кару, — основная 
истина христианства, н именно об этом 
говорили ...и свидетельствовали Павел и 
его сотрудники, находясь в Фессалонике. 
Они предупреждали об этом своих ново- 
обращенных. 

4:7. Вторая причина — в том, что 
сексуальная нечистота несовместима с 
тем, к чему Бог призвал христианина. 
Итак, первая причина (ст. 66), выдвигае- 
мая Павлом, как бы обращена в будущее 
— кнеизбежному наказанию, а вторая — 
к цели, поставленной Богом „в прошлом” 
для каждого истинно верующего; ради ее 
осуществления Он и отделил христиан 
для Себя. 

В Божий план входит очищение хри- 
стианина на протяжении его жизни. Блуд 
же препятствует этому. В то время как 
нечистые обряды являлись составной 
частью ряда языческих культов, кристи- 
ане были призваны своим Господом к 
очищению. 

В святости верующего (т. е. в его 
„святой жизни”) являет себя в действии 
сверхъестественная Божия сила, преодо- 
левающая в человеке то, что для него 
„естественно”, и тем прославляется Бог. 
Начиная с 3-й главы, Павел неоднократ- 
но употребляет слово хагиасмос — „свя- 
тость” (см. , напр., 3:13; 4:4). 

4:8. В этом стихе подводится итог 
сказанному выще. Соблюдение чистоты в 
интимных отношениях есть лишь следо- 
вание на практике основным положениям 
христианской доктрины — об осуждении 
Богом греха и о призыве к святости, с 
которым Он обращается к Своему наро- 
ду. Отношение Павла к блуду не объ- 
ясняется его личным подходом к нему. 
Оно логически вытекает из данного лю- 
дям откровения свыше. Как фессалони- 
кийцам, так и читателям этого послания 
во все века следовало и следует осознать, 
что не принимать эти наставления во 
внимание значит противиться Тому, от 
Кого они действительно исходят (непо- 
корный непокорен не человеку, но Богу). 
А чтобы кому-то не показалось, что Бог 
спрашивает со слабых смертных больше, 
чем им по силам, апостол заключаетэто 
наставление напоминанием: Бог дал (ве- 
рующим) Духа Своего. Святость в такой 


степени присуща этому Лицу Троицы, 
что оно получило название Святого Духа. 
В Нем достаточио силы, чтобы научить 
верующего, в котором Он обитает, конт- 
ролировать свою плотскую природу и 
дать ему соответствующую способность 
— даже если верующий живет среди амо- 
ральных людей. 


3. О БРАТСКОЙ ЛЮБВИ (4:9-12) 


Это — тема второго призыва апосто- 
ла. Нечистых физических связей следует 
остерегаться как серьезной опасности (ст. 

° 3-8), но истинно братской любви к другим 
христианам следует учиться, ее надо раз- 
‹ вивать в себе. Избегать первого и стре- 
миться ко второму — значит исполнять 
на практике важную христианскую запо- 
вель о любви к ближнему своему, как к 
самому‘себе. 
4:9. Есть наставления, которые веру- 
‚ ющие получают через своих братьев во 
`’ Христе. Но есть и такие, которым они 
` ваучемы непосредственно Богом; это, 
когда верующие почти интуитивно ощу- 
- щщают, что делать или действовать надо 
именно так, а не иначе. Наставление о 
любви к другим христианам относится к 
их числу. Узы духовного родства, кото- 
` рые связуют их между собой, быстро 
воспринимаются верующими как некая 
новая данность; к таким же, каконисами, 
членам семьи Божией христиане отно- 
 сятся иначе, чем к людям, которые в эту 
семью не входят. К тому времени, как 
Павел писал фессалоникийцам, они уже 
} научились любить друг друга, хотя и 
обратились к Господу незадолго перед 
| 4:10. Апостол, однако, просит их 60- 
зе шреусвевать (ср. ст. !) в любви к 
ратьям. Они уже доказали ее своим 
фескорыстным сердечным отношением к 
ристивнам по всей Македонии (т. с. ‚ по 
идимому, к тем, которые жили в Фи- 
‚ Верин и в других городах). В 
к посланиях церквам Павел хвалил 
их заих любовь друг к другу (ср. 
Кор. 8:1-15). Однако чувство это можно 
ж еще совершенствовать, может 
в смысле большего постоянства 
№ и большей последовательности. 
`` `411. Не только в конкретных делах и 
вах, но и в обычаях и стиле по- 
ииевной жизни проявляется любовь к 
ьм. Размышлять об этом и... ста- 
призывает Павел фессалоникий- 
в свете упомянутой братской любви. 


1 Фессалоникийцам 4:9-12 


И ставить себе соответствующие цели — 
ради совершенствования в любви. 
Возможно, сказанное объяснялось не 
вполне идеальной обстановкой в их 
церкви. 

Прежде всего, читателям Павла сле- 
‘довало жить тихо (в значениии — „спо- 
койно”; ср. 1"Тим. 2:2). Не к меньшим 
жизнерадостности и воодушевлению 
призывал он их, а к тому, чтобы меньше 
шумели и суетились. Ибо человек, посто- 
янно сустящайся, не только беспокоит 
других, но и себя самого „отвлекает” от 
углублённого общения с Богом. Напро- 
тив, христианин, который стремится к 
миру с самим собой и с Богом, стано- 
вится источником мира и покоя и для 
окружающих. Излучаемое им спокой- 
ствие и есть проявление на практике люб- 
ви к другим. 

Далее Павел рекомендует фессалони- 
кийцам делать своё дело. И в этом тоже 
проявляется любовь к братьям (ср. Прит. 
25:17). Третье, что советует им апостол, 
—это работать... свомми руками, опять- 
таки являя свою любовь к братьям, ибо 
работающий на себя не обременяет сво- 
ими нуждами других. Живя в Фессало- 
нике, Павел продемонстрировал это на 
собственном примере (1 Фес. 2:9). 

В этом стихе воздаётся должное фи- 
зическому труду. Он же, по-видимому, 
свидетельствует, что многие (если не 
большинство) члены фессалоникской 
церкви были из трудящихся. Надо ска- 
зать, что греки относились к физическому 
труду пренебрежительно, считая его уде- 
лом рабов. Но среди иудеев он пользо- 
вался почётом; в каждой еврейской семье, 
какой бы состоятельной она ни была, 
мальчик обучался тому или иному ре- 
меслу. Труд сам по себе — благосло- 
вение, и христианам нельзя пренебрегать 
ручиым трудом. Человек, который со- 
держит себя сам, не обременяя ближних, 
доказывает тем самым и своё смирение. 

4:12. Такой стиль поведения — благо- 
приличен пред внешними, т. с. не может 
не вызывать уважения со стороны не- 
христиан, прославляя таким образом в 
их глазах христианского Бога. Апостол 
придавал большое значение свидетель- 
ству христиан перед „внешними”. 

Павел не призывал фессалоникийцев 
отказываться от всякой материальной 
поддержки со стороны братьев только на _ 
том основании, что они — братья во 
Христе. Как не провозглашал ои н гордо- 
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1 Фессалоникийцам 4:13-16 


го духа независимости, не говорил, что 
каждый христианин должен рассчиты- 
вать только на самого себя. Он (как это 
ясно из контекста) лишь поощрял иово- 
обращённых к развитию в себе чувства 
ответственности, которое есть свидетель- 
ство зрелой христианской любвн к 
братьям. 


Б. О восхищении Церкви (4:13-18) 


Апостол обращает теперь внимание 
на другое слабое место у фессалоникий- 
цев, о котором, вероятно, узнал от Ти- 
мофся. Хотя в этом письме он ка- 
сался грядущего (1:10; 2:12, 19; 3:13), он 
обращается к нему вновь и немало места 
отводит наставлениям ввиду предсто- 
ящего возвращения Христа (4:13 — 5:11). 
Отсюда и до конца 4 главы её темой 
является судьба почивших верующих в 
этой связи. Перед нами — один из заме- 
чательнейших в Библии текстов на тему о 
восхищении Церкви. 

4:13. Своё объяснение Павел начинает 
так, чтобы не породить у фессалоникий- 
цев. чувства вины за недостаточность их 
познаний. Ведь они были новообращён- 
ными! Он опять называет их братвями, 
подчёркивая их равенство с собою в гла- 
зах Божиих, несмотря на их неполное 
знание. 

Павел не хотел ни неведения фесса- 
лоникийцев относительно их умерших, 
ни скорби, какой предаются прочие, т. с. 
неверующие. И христианам естественно 
горевать о потере своих любимых; чув- 
ство это знал и Христос (Иоан. 11:35). 
Однако печаль их не должна быть такой 
же безысходной, как у неверующих, ибо 
тенеммеют надежды на славное телесное 
воскресение во Христе (1 Фес. 4:16). 

4:14. А христианам Бог дал в Своём 
откровении надежду на славное будущее 
со Христом. Как Иисус, Который умер, 
был затем воскрешёи Отцом, так и умер- 
шие в Мисусе будут приведены Богом в 
пришествие Спасителя вместе с Ним. 

Смерть и воскресение Иисуса — это 
исторические факты. И поскольку хрис- 
тнанс знают, что события зти действи- 
тельно имели место, им, по словам 
Павла, не приходится сомневаться, что и 
души почивших верующих возвратятся 
вместе с Христом, когда Он придёт за 
Своею Церковью. Пророчество же о вос- 
хищенни Церкви исполнится так же бук- 
вально, как исполнились пророчества о 
смерти и воскресении Иисуса Христа. 


4:15..Пазел, по-видимому, ссылается 
Здесь на какое-то откровение Христа, 
данное ему лично; как и когда было оно 
получено им, — неизвестно. Не только 
души умерших возвратятся вместес Ним 
(ст. 14), но и тела их воскреснут при 
пришествии Его. И произойдёт это преж- 
де чем будут „восхищены” навстречу Ему 
те христиане, которые будут жить в то 
время на земле. 

Павел верил, что неминуемое восхи- 
щение Церкви может произойти вскоре, в 
любой момент (ср. 1:10; 1 Кор. 7:29 — 
„время уже коротко”; Фил. 4:5 — „Гос- 
подь близко”), и что онсам и его фессало- 
никские иовообращенные могут еще 
быть живы, когда это случится. Созивние 
это утешало (4:18). 


4:16. В настоящее время Иисус 
Христос восседает по правую сторону от 
Отца на небе (Рим. 8:34; Еф. 1:20; Кол.3:1; 
Евр. 1:3). Но в тот момент Он сойдет с 
неба... Словами Сам Господь Павел под- 
черкивал, что это будет Тот Самый 
Иисус, Который вознесся на облаках (ср. 
Деян. 1:11). 

Звуки, о которых здесь говоритея — 
при возвещении, при гласе Архангела и 
трубе Божией — с трудом поддаются 
толкованию. Кто „возвестит”? Сам 
Господь (ср. Иоан. 11:43) или архангел 
Михаил (Дан. 10:13; Иуд. 9), либо какой- 
то другой ангел? О буквальной ли трубе 
идет речь, или это — аллегория, к кото- 
рой прибегает Павел, чтобы сказать о 
Божием гласе, который возвестит о при- 
шествии Сына? (ср. 1 Кор. 15:52). Все эти 
три феномена (возвещение -..глас ... тру- 
ба) могут подразумевать как одно и то 
же, так и трн различных, но почти одно- 
временных явления, возвещающих о воз- 
зращении Христа. И хотя полностью 
уловлетворить чье-то любопытство от- 
носительно этих аспектов восхищения 
Церкви не представляется возможным, 
одно ясно: о возвращении Христа за Его 
святыми будет возвещено с неба с пре- 
восходящей воображение силой. 

Затем мертвые во Христе воскреснут, 
т.е. воскреснут верующие, которые жили 
и умерли на протяжении вска Церкви. 
Ветхозаветные святые, очевидно, воскре- 
снут при конце великой скорби (Дан. 
12:2), поскольку выражение „во Христе” 
подразумевает именио христиан. Их тела 
воскреснут прежде чем живые христиане 
будут взяты ввысь иавстречу Господу 
(4:17). 
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Каким образом воскресит Бог тела 
тех людей, которые были погребены сот- 
ви лет назад? Или тех христиан, которые 
погибли на кострах и чей пепел был 
развеяи по ветру? А также тех, кто уто- 
нули? О проблему воскресения мертвых 
„претыкалось” в вере их немало людей. 
Может быть, потому и подчеркивает Па- 
вел, что откровение об этом получил от 
Самого Господа, и что в будущем это 
произойдет столь же несомненно, сколь 
несомненно воскресение Христа, совер- 
шившееся в прошлом. Бог, сотворивший 
вселенную из ничего, — действием слова 
Своего, вполне способен воссоздать в 
какой-то момент времени (ср. 1 Кор. 
15:35-58) — рассыпавшиеся в прах тела 
Своих святых. 

4:17. В отличие от предыдущего стиха, 
в этом речь идет о том, что произойдет с 
живыми хрнстианами при возвращении 
Господа (ср. 1 Кор. 15:51-52). После того, 
как оживут тела усопших христиан, ос- 
ташинеся в живых в одно мгновение бу- 
дут вместе с ними восхищены на облаках 
навстречу Господу на воздухе. Снова 
употребляя слово мы (ср. 4:15), Павел 
таким образом относит себя к группе 
живых; он все-таки думал, что это прои- 
зойдетприего жизни; по крайней мере, он 
это допускал. 

Какое-то мгновение будет отделять 
воскрешение умерших от преображения 
живых (см. 1 Кор. 15:51-52). События, 
описываемые здесь и в параллельном 
месте (1 Кор. 15), существенио отличают- 
ся от тех, которые произойдут при возв- 
ращении Христа на землю для утвержде- 
ния Своего земного царства (Отк. 
19:11-21). Этой разницей определяется и 
различие между Восхищением н Вторым 
пришествием. 


При Восхищенин воскресшие и „из- 
менившиеся” тела всех христиан составят 
одно целое со Христом н другс другом. С 
того момента они уже навсегда останутся 
с Господом. Он возьмет верующих в 
такое место, которое уже теперь готовит 
для них (Иоан. 14:2-3). Однако, что это 
будет за место, было для Павла не столь 
важно, как та Личность, с Которой они 
станут пребывать в вечности. Как сказал 
один из богословов: „Весь смысл неба и 
все то бесценное, что ассоциируется с 
зтим понятием, все благословение вечной 
жизуи, заключалось для ап. Павла в од- 
ной мысли — о соединении с Иисусом, 
Вго Спасителем и Господом”. 


14 Толк. новозаветных посланий 


1 Фессалоникийцам 4:17—5:2 


4:18. Утешеине н ободрение логически 
вытекают из полученных Павлом откро- 
вений и обретают чисто практический 
характер. Изложив им свою эсхатоло- 
гию, апостол и призываст читателей По- 
слания: Утешайте (ср. 3:2) друг друга си- 
ми словами. То обстоятельство, что 
усопшнехристиане воскреснут, чтобы со- 
единиться с теми, кто будут еще живы в 
тот день, и с Господом Иисусом, что оии- 
„опередят” живых, и что и те н другие 
навсегда останутся со Христом, безусло- 
вно давало все основания радоваться. Не 
только горевать, подобио неверующим, 
не следует христивнам — им надо с не- 
терпением ожидать того великого дня. 
Для Церкви (и для каждого веруюц:его) 
это — великая надежда: увидеть Господа 
и навсегда соединиться с Ним. И для 
умерших во Христе н для живущих в Нем 
зто — блаженная иадежда! Или: „Бла- 
женное упование” (см. Тит. 2:13). 


В. О личной бдительности | (5:1-11) 


В предыдущем разделе (4:13-18) отра- 
жена радостная надежда; в этом — звучит 
серьезное предостережение, которое, 
впрочем, фессалоникийцы слышали не 
впервые. 


1. ДЕНЬ ГОСПОДЕНЬ (5:1-3) 


Павел рассматривает новый аспект 
предстоящего явления Господа. Не толь- 
ко к восхищению Церкви привлекает ои 
вниманне читателей, но и к тому, что 
последует затем, т. е. к более продолжи- 
тельному периоду исторни, именуемому 
днем Господним! В этих стихах подчер- 
кивается непредсказуемость его наступ- 
ления. 


5:1. Тои Павла остается нежным; он 
снова называст фессалоникийцев брати- 
ями. О временах же и сроках по-греч. 
звучит как „о веках” (кроноон) и „со- 
бытиях” (кайроон) — подразумевается, 
„предшествующих наступлению дня 
Господня". Писать об этом столь же под- 
робно, как о восхищении Церкви, у Павла 
не было нужды, поскольку прежде он уже 
объяснял фессалоникийцам относитель- 
ио дня Господня. 

5:2. День Господень — это какой-то 
период иремени в будущем, когда Бог 
займется делами мира более непосредст- 
венио, чем это когда-нибудь было с дней 
земного служения Иисуса Христа. Со- 
вершенно очевидно, что события, пронс- 
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1 Фессалоникийцам 5:3-7 


ходящие в ту пору, будут носить драма- 
тический характер. Об этом времени 
многократно упоминают встхозаветные 
пророки (напр. , Ис. 13:9-11; Иоил. 2:28- 
32; Соф. 1:14-18; 3:14-15). Судя по этим и 
другим ветхозазетным текстам, в день 
Господень, наряду с судами, будут иметь 
место и благословения. Начиется он сра- 
зупосле восхищения Церкви, а окончится 
— завершенйем Тысячелстнего царства. 
Наиболее пророчески и полно раскрыва- 
ется эта тема в кн. Откровения, в главах 
6-19. 

Этот периодземной истории наступит 
совершенно внезапно — как внезапно для 
спящего хозяина появляется в его доме 
тать (см. Мат. 24:43-44; Лук. 12:39-40). Но 
не следует искать какого-то особого смы- 
сла за словом вочью. Все дело в неожи- 
давности появления Господа, которое 
может произойти как ночью, так и днем. 
Тем более, что в любом случае на одной 
половине земного шара будет в тот мо- 
мент ночь, а на другой — день. 

5:3. Это начиется тогда, когда в мире 
будет относительно спокойно. Мир ус- 
тановится в результате подписания кв- 
кого-то международного соглашения 
сроком на семь лет, предсказанного в кн. 
Даниила (9-27). 

Обращает на себя ввимание то, что 
Павел не включает себя и своих читате- 
лей в число тех, кто увидит день 
Господень (как сделал это при 
описании восхищения Церкви — 4:15,17). 

Их, очевидно, относится к тем, кто 
останутся на земле после Восхищения, 
т. ©. к не-христианам. В неведеньи своем 
они будут уповать на мири безопасность, 
когда шостигнет нх пагуба. Под 
этим словом (греч. олетрос) понимается 
не полное уничтожение, а крушение люд- 
ских „мира и безопасности” в результате 
излияния Божиего гнева на землю в пе- 
риод, который получит название „велни- 
кой скорби”. „Пагуба” наступит внезав- 
но. Сравнение с родовыми муками пред- 
полагает как непредсказусмость начала 
этих сообытий, так и мучительный их 
характер для каждого, кто явится их 
свидетелем и участником (ср. Мат. 24:7-8 
и Мар. 13:8). Накопившийся Божий гнев 
вдруг изольется на жителей земли. И 
хотя начало всего этого предугадать не- 
возможно, признаки того, что оно при- 
ближается, уже различимы. Миру не уда- 
стся избежать того, что произойдет в 
день Господень, подобно тому, как не 


избежать мук родами беремениой жен- 
щине. По-гречески здесь употреблено 
двойное отрицание, чтобы усилить зву- 
чание этого не мзбегнут. 


2. О ГОТОВНОСТИ К НЕМУ (5:4-11) 


В этом разделе Павел рассматривает 
доктрину о дне Господнем применитель- 
но к своим читателям. 

5:4. Они не были „во тьме” в том 
смысле, что уже знали от своих учителей 
о грядущих событиях. Но не только это 
имел апостол в виду, а и следующее: его 
читатели не входили в число людей, ко- 
торых этот демь застанет врасплох, — 
ибо они жили ве во тьме, а в свете (см. 
Кол. 1:13). 

Видя признаки грядущего дня 
Господня, христианам не приходится 
удивляться: о его наступлении им было 
сказано. И он не настигнет них внезапно 
еще и потому, что прежде чем он насту- 
пит, они окажутся в присутствии Господа 
(1 Фес. 4:13-18). 

5:5. Сфера обитания христван иная, 
чем не-христиан; разница между этими 
сферами та же, что между днем и ночью 
(ср. Еф. 5:8). Христиане — сьшы света, 
они — сывы дня. Другими словами, они 
просвещены ни, как уже было сказано, 
живут в сфере света, тепла и духовного 
возрастания. Во второй части стиха Па- 
вел говорит мы, чтобы убедительней 
прозвучал его следующий призыв; буду- 
чи обращен лишь к фессалоникийцам, „в 
обход” самого апостола, ои, возможно, 
не был бы ими воспринят с такой же 
готовностью. 

5:6. Здесь Павел призывает своих чи- 
тателей вести себя соответственно их 
„просвещенности” и быть готовыми к 
тому, что день Господень может насту- 
пить влюбой момент. Этот призыв леги- 
чески вытекаст из сказанного апостолом 
выше. И внять ему — долг христиан. К. 
реальности возвращения Господа они не 
могут быть равнодушны; им нельзя спать 
(т. е. пребывать в состоянии духовного 
бесчувствия, летаргии). Это — удел неспа- 
сенных, названных здесь прочне. Ве- 
рующим же, напротив, следует быть бди- 
тельными и именно в этом смысле „трез- 
виться” — в ожидании пришествия 
Иисуса Христа (1 Кор. 1:7; Тит. 2:13; Евр. 
9-28; 2 Пет. 3:12); в свете грядущих вели- 
ких событий вся их жизнь должна прохо- 
дить под неослабным самоконтролем. 

5:7. Неверуюшие слевы и глухи к ду- 


418 


ховной реальности. Они спят ипотому не 
могут контролировать себя, но подвла- 
стны воздействию внешних сил — по- 
добно пьяным (упивающимся), которые 
тоже не в силах реагировать на происхо- 
дящее как должно. И это „нормальное 
состояние” тех, кто пребывает в сфере 
мочи. 

5:8. В соответствии с упомянутым со- 
стоянием „ трезвения” и готовности Па- 
вел прибегает к одному из любимых им 
сравнений, уподобляя христнанина воину 
(ср. Рим. 13:126; Еф. 6:10-18; 1 Тим. 6:12;2 

Тим. 2:3-4; 4:7в). Со своим призывом 
апостол обращается к христианам как к 
сам дыя — да живут они согласно 
своему высокому положеныю! Находясь 
на пороге события, которое одних приве- 
нет к вырзапному преображеныю, а дру- 
гих — к столь же внезапной гибели, 
верующие должны „вооружиться”; это 
веобходимо им для соответствующего 
образа чувсти, мыслей и жизни. Броня, в 
которую облекался римский солдат, по- 
крывзала сго от шеи до пояса, защищая 
важнейшие участки тела и органы (ср. Еф. 
6-14). Такой же „броней” должны явиться 
для христиан вера м любовь. 

Вера в Бога — это фактор внутренней 
защиты человека, благотворно действу- 
ющий наего внутреннее „Я”; нюбовь же к 
другим людям — это то, что служит ему 
закцитой во внешней среде. Однако они 
веотделимы друг от друга: верующий в 
Бога не может не любить людей (ср 1 Фес. 
1:3)- Это и обусловливает готовность 
кристнан к Восхищению. Важно ито, что, 
подобно тому, как шлем защищал голову 
вонна, строй и образ мыслей верующих 
защинен мадеждой спасения. Как это 
явствуст из контекста, Павел говорит тут 
о спасении в значении освобождения от 
гнева, который изольется на землю с 
приходом Господа. Этоне надежда нато, 
что когда-нибудь им возможно будет да- 
ровано спасение и всчности. Концепция 
такой неуверенной надежды чужда Но- 
вому Завету. Последователям Христа да- 
ва твердая надежда — в отличие от тех, 
которым надеяться не на что. 

5:9. Словом иютому что (хоти) вво- 
дится ещё одна причина, по которой ве- 
рующим следует готовить себя. Бог 
отределил (предназначил) их не на гнев, 

: который изольЁтся на землю в день 
` Господень, а к спасению, которое они по- 
+ лучат, когда Ивсус Христос возврататся 


Е 


> заними на облаках. Эдесь речь идёт о том 


1 Фессалоникийцам 5:8-11 


гневе, который настигнет землю в период 
великой скорби — это очевидно из кон- 
текста. Верующих Бог предназначил к 
освобождению от него. Это временное 
спасение, как и спасение вечное, даётся 
чрез Госнода нашего Инсуса Христв. 

5:10. Что подразумевает Павел под 
словами бодрствуем шлм спим? Употре- 
бил ли ои их в значении „живы или 
мёртвы” или в значении „бодрствусм ли 
мы духовно или дремлем”"? Представля- 
ется, что в последнем смысле — судя по 
тому, что пользуется тут темн же сло- 
вами для выражения понятий „бодрство- 
вать” (грегоромен) и „спать” (катеудо- 
мен), что ив ст. 6, где речь определённо 
идет о духовном бодрствовании и о ду- 
ховном „сне”. Следовательно Павел под- 
чёркивает, что христиане обязательно 
будут жить вместе с Ним, независимо от 
уровняих духовной активности на земле. 
Ибо ради этого Христос умер за них. 
Божиего гнева они избегут (ср. 1:10). 
Здесь мы имеем сильное свидетельство в 
пользу восхищения Церкви перед нача- 
лом великой скорби. 

Павел не пишет, что Христос был 
убит, но что Он умер. Нельзя было от- 
нять у Него жизнь (Иоан. 10:18), Он Сам 
отдал сё. Он умер за нас (ср. 2Кор. 5:21). 
Фессалоникийцы не нуждались в подроб- 
иом разъяснении этой простой конста- 
тацин заместительной смерти Спасителя. 
Несомненно апостол особо подчёркивал 
значение и смысл этого центрального 
положения христианской доктрины, ког- 
да впервые и лично преподал её фессало- 
никийцам. 

5:11. Практическое наставление, ко- 
торым Павел завершает этот раздел, вы- 
текает из того, что ои только ято со- 
общил. Его читателям следовало увеша- 
вать (в значении „ободрять”)н мазидать(в 
значении „способствовать духовному 
наставлению”) друг друга. Тех „увеще- 
ваний” и „назиданий”, которые имелись в 
посланиях апостола к фессалоникийцам, 
не было достаточно. То новое, что он 
написал им, нуждалось в постоянном по- 
вторении и подчёркивании. Нуждалось в 
том, чтобы стать составной частью ис- 
тины, которую они познали прежде и 
напоминанием о которой ободряли один 
другого на своих встречах н в частных 
разговорах. Верующим не надо постоян- 
но слышать что-та новое, но вот в том, 
чтобы им постоянно напоминали об уже 
известном им, сии действительно нуж- 
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1 Фессалоникийцам 5:12-15 


даются. Дабы незабывали об этом! Стих 
11 позволяет нам представить происхо- 
дившее на встречах раннехристнанских 
общин: члены их не упускали возмож- 
ности „назидать” друг друга. Взаимные 
наставления и ободрение — это то, в чём 
нуждаются и современные поместные 
церкви. В особенности такие, в основе 
которых — надежда иа возвращение 


Христа. 


Г. Жизнь церкви (5:12-15) 


В этом разделе Павел напоминает 
своим читателям об их ответственноствв 
настоящем как верующих во Христа. От 
наставлений в связи с грядущим он пере- 
ходит к просьбам, касающимся их „се- 
годняшних” непосредственных обязан- 
ностей. Начинает он с наставлений отно- 
сительно отношений верующих с их ду- 
ховными руководителямн. 


1. ОБОТНОШЕНИИ КРУКОВОДИТЕЛЯМ 
(6:12-13) 


Указания, следующие ниже, были об- 
ращены к общине в целом, а, значит, ко 
всем составлявшим её христнанам. 

5:12. Речь, по-видимому, идёт о прес- 
витерах, судя по словам, какими апостол 
говорит о них. В пастырской своей заботе 
об общине эти людн тяжело трудились, 
возможно, в то немногое свободное вре- 
мя, что оставалось у них от работы, 
которой они кормили себя н свои семьи. 
Павел говорнт о них как о предстоятелях 
фессалоникийцев в Господе. Это значит, 
что положение, занимаемое ими в церкви, 
делало их ответственными перед Богом 
за тех, кто был вверси их попечению (ср. 
Евр. 13:17). В круг этого „попечения” 
входило и вразумление, т. е. пастырские 
наставления верующих при всякой необ- 
ходимости. Судя по множественному 
числу, употреблённому апостолом, речь 
тут шла более чем об одном пресвитере в 
фессалоникской церкви; в каждой из дру- 
гих церквей, к которым он писал, тоже 
трудился не один пресвитер; их обычно 
бывало больше (ср. Фил. 1:1). 

По поводу отношения к руководите- 
лям Павел обращался к церкви с тремя 
просьбами. Во-первых, братии следовало 
уважать их (и их труд). 

5:13. Почитайте их преимущест- 
венно... за дело их — такова вторая (по- 
греч. звучащая особенно сильно} просьба 
апостола. Почитайте их всегда, подразу- 


мевал он. Павел учил этому, исходя 
прежде всего из той ответственности, ко- 
торую они несут за свою паству перед 
Богом. Не уважения вообще, а особого 
(„преимущественного”) уважения и при 
том с любовью требовал апостол к этим 
людям, опять-таки за дело их, если не по 
причине их личных достоинств. 

Третья просьба Павла — будьте в 
мире между собой. Это вытскает из по- 
виновения тому, о чем говорилось выше. 
Мирное содружество уже существовало в 
Фессалонике, но Павел хотел, чтобы чле- 
ны общины неустанно поддерживалиего. 
В современных церквах источником раз- 
иогласий н раздоров являются именно те 
верующие, которые не исполняют упо- 
мянутых просьб ап. Павла. 


2. О ВЗАИМООТНОШЕНИЯХ ЧЛЕНОВ 
ЦЕРКВИ (5:14-15) 


Все члены церкви, как и руководители 
ее, обязаны служить друг другу. 

5:14. Все христиане имеют четыре по- 
стоянные обязанности друг перед дру- 
гом: а) взывать к вере и разуму бесчин- 
ных (здесь в значении тех, кто пренебрс- 
гают своими обязанностями); 6) утешать 
малодушных, т. е. таких, которые по 
всякому поводу падают духом; они нуж- 
даются в особой поддержке и помощи, 
чтобы жить достойной христиан жизнью; 
в) поддерживать слабых (тут под „сла- 
быми” понимаются те люди, которые 
еще не научились вполне полагаться на 
Господа, т. е. слабые духовно); до тех 
пор, пока они не „окрепнут”, им тоже 
нужна сильная поддержка со стороны 
других верующих. Конечно, в том или 
ниом смысле все христиане — слабы и 
нуждаются в поддержке братства в це- 
лом, но слабые духовно нуждаются в ней 
особенно. 

Четвертая обязанность как бы впиты- 
вает в себя предыдущие три: в) будьте 
долготерпеливы ко всем. Как следует из 
данного контекста, — в первую очередь, 
по отношению к другим христианам, ис 
— и к людям вообще. Для этого не 
требуется ничего, кроме любвн Божией, 
производимой в христианине Духом 
Святым (1 Кор. 13:4; Гал. 5:22). 

5:15. Терпению противостоит отмще- 
нне или воздаяние злом за зло в любой 
форме. Христианину оно непозволитель- 
ио. Дажееслнего обидел духовио слабый 
брат или вред был нанесен ему из злых 
намерений, у него нет права платить той 
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же монетой (ср. Мат. 5:38-48; Рим. 12:17- 
21; 1 Пет. 3:9). В ответ он в любом случае 
должен явить доброту. Лишь удержаться 
от ответного зла — недостаточно; надо 
именно искать добра и друг другу и всем. 
Христианин должен следовать этому 
правилу не только в случае его располо- 
женности следовать ему, но вырабаты- 
вать в себе всеми силами способность 
следовать ему всегда. 


Д. Святая жизнь (5:16-24) 


Эта последняя группа просьб н нас- 
тавлений касается святой жизни в целом. 


1. КАК ЖИТЬ ХРИСТИАНИНУ (5:16-18) 


- Тут речь пойдет о частной жизни ве- 
рующих перед Богом. 

5:16. Бог хочет, чтобы Его народ был 
радостен, и Он дает ему для этого все 
основания. Зная, однако, человеческую 
натуру, Павел считал нужным напомнить 
фессалоникийцам, чтобы они радовались 
всегда (ср. Фил. 3:1; 4:4). Это было пове- 
лением апостола. Радость христнанина 
зависит не отего обстоятельств в данную 
минуту, а от тех благословений, которые 
он имеет, будучи во Христе. „Христиа- 
нии, который печален или подавлен, на- 
рушает эту заповедь, — писал А. Мейсон, 
один из исследователей посланий Павла 
фессалоникийцам; — ведь он тем самым 
как бы выражает недоверне Богу — Его 
силе, предусмотрительности н предвиде- 
нию, даруемому Им прощению.” 

16 стих составлен из двух слов (в 
оригинале: пантоте каирете); в греч. 
тексте Нового Завета это самый короткий 
стих. 

5:17. Под непрестанной молитвой по- 
нимастся не беспрерывная молитва, а 
такая, которая возносится прн всякой 
возможности. Греч. слово, переведенное 
как непрестамно (адиалейптос; оно же в 
1:3) применялось к частому покашлива- 
нию. Павел говорит здесь о поддержании 
общения с Богом, по возможности н в 
гуще дневных забот, когда так нелегко 
сосредоточиться. 

5:18. Христианам надо благодарить 
‚ Бога при всех обстоятельствах. В этой 

своей настоятельной просьбе:апостол ис- 
ходил из того факта, что в конечном счете 
Бог все направляет ко благу тех, кто 
‚: любит Его (Рим. 8:28). 
} Увещания, изложенные в стихах 16- 
‚ 18, это — не просто добрый совет, но 
‚ Выражение воли Божыей в’ отношении 
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каждого христианина. Не всей Его воли, 
конечно, но важной н четко сформулиро- 
ванной части ее. Тем, которые во Христе 
Инсусе, следует радоваться, молиться и 
благодарить. 


2. КАК ЖИТЬ ХРИСТИАНАМ СООБЩА 
(6:19-22) 


Если в предшествующих стихах уда- 
рение делалось на индивидуальной от- 
ветственности каждого за его личное по- 
ведение, то тут оио переносится на то, за 
что несет ответственность община веру- 
ющих в целом. Пять наставлений даются 
как бы в отрывнстом ключе музыкальной 
фразы („стаккато”). Два из них в отрица- 
тельной итрн — вутвердительной форме 
(ст. 21-22). 

5:19. В Библии Святой Дух часто упо- 
добляется пламени (Ис, 4:4; Мат. 3:11; 
Деян. 2:3-4). Он согревает сердце, прос- 
аещает ум, придает силы духу челове- 
ческому. Павел предостерегает здесь ве- 
рующих, чтобы не препятствовалн эф- 
фективной работе в них Святого Духа. 
Если ему противиться, то огонь Его мо- 
жет быть ослаблен или даже угашен. В 
следующем стихе можно найти объясне- 
ние, каким образом могли бы фессало- 
никийцы угасить в своей церкви огонь 


5:20. Возможно, в первохристнанских 
церквах и в фессалоникской, в частности, 
имелась тенденция недооценивать выска- 
занное в пророческом озарении. Дар 
пророчества выражался в способности 
воспринимать н излагать откровения, 
получаемые от Бога, в те времена, когда 
Новый Завет небылеще завершен (1 Кор. 
13:8). Иногда эти откровения относились 
к будущим событиям (Деян. 11:28), но 
часто касались н настоящего (Деян. 13:2). 
Представляется вероятным, что время от 
времени люди, не получавшие открове- 
ний свыше, пытались внушать другим 
собственные представления н иден о та- 
ких событиях, как Второе пришествие, нв 
результате возникала другая тенденция 
— оценивать пророческие откровения, 
руководствуясь ошибочными принципа- 
ми (к примеру, исходя из красноречия 
говорившего), а не на основании истин- 
ной ценности их. 

Христианам не еледует уничижать 
своим неправильным подходом к ним 
пророчества, которые были даны Церк- 
вн, признаны истинными и Духом Свя- 
тым сохранены в Писаниях. Еще н сегод- 
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ня действует это искушение подменять 
человеческими домыслами Слово Божие. 

5:21. В виду этой опасности христиа- 
нам нужно все испытывать, т. е. прове- 
рять все, что они слышат или читают в 
свете откровений Божиих, чтобы распоз- 
нать, Божественного ли оно происхож- 
дения. Это нелегко, но духовному веру- 
ющему — доступно (1Кор. 2:14). Дан 
каждому христианину дано в той или 
ниой степени подобное разумение (см. 
Деян. 17:11; 1 Иоан: 4:1), так что на каж- 
дом лежит обязанность „испытывать”. 
Что окажется хорошим, т. е. не противо- 
речащим откровениям Святого Духа в 
Писаниях, должно быть принято. 

5:22. Но всякое ложное учение н лож- 
ное пророчество, как и образ жизни, ос- 
нованный на них, должны быть отверг- 
нуты. Однако Павел как бы раздвигает 
рамки своего предостережения, распро- 
страняя его и на всякого рода зло, от 
которого призывает удерживаться. В 
связи с этим представляется, однако, 
уместным привести высказывание богос- 
лова Гейберта: „Тогда как верующим 
следует воздерживаться от любых дейст- 
вий, которые заведомо могут кого-то 
оскорбить или обидеть, не всегда воз- 
можно воздержаться от всего, что кажет- 
ся злом с точки зрения ограниченного и 
неразумного суждения”. 


3. ОБ ОСВЯЩЕНИИ БОЖИЕМ, О 
ПОМОЩИ БОГА ВЕРУЮЩИМ (5:23-24) 


Сознавая, насколько высоки эти тре- 
бования, Павел выражает благочестивое 
желание, чтобы Сам Бог помогал его 
читателям в исполнении их. 

5:23. С тем, чтобы воодушевить их и 
вселить в них еще больше мужества, апо- 
стол подчеркивает, что их Бог есть Бог 
мира. Через проповедь им благовестия 
фессалоникские христиане итак уже поз- 
нали мир. В ту пору, когда Павел писал 
им, они наслаждались мирными брат- 
скими взаимоотношениями между собой. 
Но Павел хочет, чтобы этот Бог миранв 
будущем служил для них столь же на- 
дежным источником силы и очищения. 
Он возносит Ему молитву об освящении 
фессалоникийцев и о сохранении их без 
порока (в значении отсутствия законных 
оснований для осуждения их) — в свете 
грядущего возвращения („парусия”) 
Господа Ивсуса Христа за Его святыми. 

Хотя здесь Павел говорит о христиа- 
нах как о „трехсоставных”, т. е. как об 


имеющих дух, душу н тело, в других 
местах Писаний говорится лишь © „двух 
частях” человека — о теле н духе (Иак. 
2:26; 2 Кор. 7:1) или о теле н душе (Мат. 
10:28). Мы знаем также, что при описании 
человеческой личности принято говорить 
о сердце, разуме, совести н др. Однакотут 
апостол, видимо, не ставил себе задачу 
подчеркнуть „трехсоставность” человека; 
скорее к этим трем терминам он прибе- 
гает для выражения различных лично- 
стных аспектов его. Так, дух — это наи- 
высшая н ни с чем не сравнимая часть его 
существа, благодаря которой ои в со- 
стоянии общаться с Богом. Душа поз- 
воляет человеку сознавать самого себя; 
она — вместилище его внутреннего „Я”. 
Тело, как известно, соответствует его ма- 
териальной части, посредством которой 
внутреннее „Я” выражает себя вовне и 
распознается окружающими. Таким об- 
разом Павел выражает желание, чтобы 
Бог сохранил фессалоникийцев непороч- 
ными в их отношениях с Ним, в их 
внутренней, личной, жизни и, наконец, в 
их контактах с миром. 

5:24. Бог, призывающий христианина, 
совершит все это Духом Своим Святым, 
Который обитает в верующем. Бог — 
верен и потому доведет работу, начатую 
Им в верующих, до конца (Фил. 1:6). Он, 
спасающий человека по благодати, не 
предоставляет его затем самому себе, 
чтобы тот делами достигал возрастания 
во Христе (Гал. 3:3). Призывая и оправ- 
дывая по благодати, Богло благодати же 
и освящяет. 


ГУ. Заключение (5:25-28) 


Это заключение выглядит как постскрип- 
тум к письму. В нем содержатся еще три 
призыва н благословение. 


А. Личные просьбы Павла (5:25-27) 


В отличие от большииства других по- 
сланий Павла, взаключительном разделе 
этого нет указаний на то, что оно было 
написано им самим или кем-то из пе- 
мощнихов апостола под его диктовку. 

5:25. Впервые в этом письме, где об- 
ращение братия употреблено многократ- 
но (см. ком. на 1:4), оно встречается в 
начале предложения. Этим подчеркива- 
ется вложенный в него смысл. Настоящее 
время в греческом тексте позволяет пере- 
вести окончание стиха и как „Молитесь о 
нас постоянно”. С этой горячей просьбой 
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о молитве Павел обращается к тем, кого 
считал своими братьями. Не вызывает 
сомнения, что успешностью своей мисси- 
онерской деятельности он в значитель- 
ной мере был обязан молитвам фессало- 
никийцев н других аерующих. Вполне 
сознавая „недостаточность” человека по 
имени Павел н „вседостаточность” Бога 
(ср.2Кор. 3:5), апостол и просил молитв 
о своих сотрудниках н о себе. 


5:26. В дни Павла, как и сегодяя во 
многих странах, принято было приветст- 
вовать друзей поцелуем в щеку. Так при- 
ветствовали друг друга не только женщи- 
ны, но и мужчины. Поцелуй этот выра- 
жал личное расположение (аналоги ему в 
современном обществе — пожатие руки 
или похлопывание по плечу) и не таил в 
себе намека на „романтическое” влече- 
ние. В этом смысле он был святым, а не 
плотским. 

5:27. В этом, предпоследнем, стихе 
апостол настоятельно просит прочитать 
это письмо всем братиям, подразумевая, 
вероятно, всех членов фессалоникской 
церкви. Обычно греч. слово анагносте- 
наи, переведенное как „прочитать”, под- 
разумевало чтение вслух. Эти слова Пав- 
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ла звучат с неожиданной силой. Он зак- 
ливает своих читателей сделать это, 
намекая, может быть, что в случае ослу- 
шания Бог накажет их. По причине ли 
каких-то конкретных проблем, сущест- 
вовавших в этой церкви, хотел апостол, 
чтобы каждый из ее членов услышал 
написанное им? И чтобы прочитанное 
вслух для всех оно не дало повода для 
недоразумений и перетолкований? Или 
сознавал, что это послание было написа- 
но им под особым водительством свыше 
и потому особенно ценно в духовном 
отношении? Думается, что причина н в 
том н в другом. 


Б. Благословение (5:28) 


Во всех благословениях, которыми 
завершает свон послания, Павел при- 
зывает на читателей Божию благодать. 
Здесь он пишет о ней как об исходящей от 
Господа нашего Инсуса Христа. В Нем 
христнане обладают всем. Нет сомнения, 
что Божня благодать всегдас Его детьми, 
но Павел горячо желал, чтобы его чита- 
тели всегда сознавалн это н умели этому 
радоваться. Всем, что имеет человек во 
Христе, он обязан Его благодати. 
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ВТОРОЕ ПОСЛАНИЕ К ФЕССАЛОНИКИЙЦАМ 
АПОСТОЛА ПАВЛА 


Томас Л. Констейбл 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Автор Послания. Это письмо принима- 
ется как написанное Павлом, автором 
1 Фессалоникийцам, по вдохновению 
Святого Духа (ср. 1 Фес. 1:1). В писаниях 
отцов Церкви, современников Павла н 
тех, которые жили после него, нигде не 
подвергалось сомнению авторство апос- 
тола в связи с этим посланием. Но неко- 
торые из них упоминали, что оно было 
написано именно Павлом. Лишь в начале 
19 века стали выражать в этом сомнение. 
Исходило оно от рационалистически 
настроенных критиков, которые отказы- 
вались прниять, что Библия писалась её 
авторами по вдохновению свыше. Од- 
нако вопросы н сомнения, которые онн 
выдвигали, не имели последствий, по- 
скольку достоверность этой, ках и других 
книг Нового Завета, была продемонстрн- 
рована в веках. 


Место написания. Почти все богословы 
консервативной школы считают, что 2 
Фессалоникийцам было написано из Ко- 
ринфа. Основанием для такого вывода 
служит тообстоятельство, чтов Коринфе 
Павел, Сила н Тимофей были вместе 
(Деян. 18:5). И нигде в Библии нет больше 
указаний на то, что онн и после нахо- 
дились где-либо втроём, хотя это не 
исключается. Поскольку 1 Фессалонн- 
кийцам писалось из Коринфа (см. вступ- 
ление к 1 Фес.), а темы, затронутые во 
втором послании к ним, кажутся созвуч- 
ными той обстановке в фессалоникской 
общине, которая вырисовывается из пер- 
вого послания Павла этой церкви, то н 
это свидетельствует, что 2 Фес. тоже пи- 
салось из Коринфа. 


Дата написания. На основании изложен- 
ного выше представляется, что 2 Фес. 
было написано очень скоро после 1 Фес., 
может быть, в пределах года. И значит — 
в начале 50-х годов по Р. Х. В таком 
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случае это письмо является третьим по 
счёту каноническим писанием Павла 
(если за первое принять его Послание к 
Галатам). 


Повод и цель написания послания. Из 
письма следует, что незадолго перед тем 
апостол получил известия о положении в 
этой церкви. Вероятно, через того, кто, 
доставив фессалоникийцам первое его 
письмо, вернулся затем в Коринф. Но, 
может быть, н другие какие-то люди, 
узнавшие о делах в Фессалонике, сооб- 
щили о них трём миссионерам (Павлу, 
Силеи Тимофею). Частично известия эти 
были добрыми: фессалоникские христиа- 
не возрастали духовно и, несмотря на 
преследования, хранили — верность 
Христу. Но были н огорчительные но- 
вости: в церковь проникло лжеучение от- 
носительно дия Господня и вызвало там 
замешательство; некоторые христнане 
даже перестали работать в ожидании 
возвращения Господа. 

Ввиду этих сообщений Павел н по- 
чувствовал необходимость снова напи- 
сать фессалоникийцам. Он хвалил своих 
духовных детей за их успехи, но объяснял 
им их ошибку доктринального характера 
(относительно дня Господня) н предос- 
терегал против возможных последствий 


ПЛАН 


1. Приветстаые (1:1-2) 
ПП. Похвала за прошлые достижения (1:3-12) 
А. Благодареные за возрастаные 
фессалоникийцея в вере и любан (1:3-4) 
Б. Поощрение к продолжению в том 
ме духе (1:5-10) 
В. Молитва об успехе (1:11-12) . 
Ш. Исправление онибки (2:1-12) 
А. О начале дия Господня (2:1-5) 
Б. О тайне беззакония (2:6-12) 
ТУ. Благодарение и молитва (2:13-17) 
А. Благодареные за призвание (2:13-15) 
Б. Молитва о силе (2:16-17) 


2 Фессалоникийцам 1:1-4 


У. Призышы к возрастаннно в будущем 

(3:1-15) 

А. О молитве за апостолов (3:1-2) 

Б. Уверенность апостолов (3:3-5) 

В. Об отношении к „бесчинствующеем” 
(3:6-10) 

Г. Обращение к неработающим (3:11-13) 

Д. О мерах воздействия к 
неповииующемеся (3:14-15) 

У1. Заключение (3:16-18) 


КОММЕНТАРИИ 
1. Приветствие (1:1-2) 


1:1. Посланне начинается с перечисле- 
ния тех же трех человек, что упомянуты н 
в 1 Фес. 1:1. Как н в том случае, автором 
письма был Павел, руководимый 
Святым Духом, поэтому в дальнейшем, 
по ходу послания, он обращается к чита- 
телям, говоря только от своего именн (2 
Фес. 2:5; 3:17). Однако посылал он это 
письмо н от имени своих сотрудников, 
Силы н Тимофея. Потому н пишетв 1:3-4, 
к примеру, — „мы“. Больше информации 
обо всех трех миссионерах можно почер- 
пнуть в Комментарии на 1 Фес. 1:1. 

Оба эти письма адресовались одной н 
той же христианской общине. О Фессало- 
никской церкви говорится в них как о 
пребывающей в Боге Отще нашем и 
Господе Иисусе Христе. Как и во мно- 
жестве других мест в новозаветных пос- 
ланиях, Иисус Христос ставится здесь на 
один уровень с Богом Отцом. Бог есть 
Отец каждого христианина в отдельнос- 
ти, н откровение об этом впервые было 
дано Христом (Мат. 6:9). Церковь же — 
собрание людей, | пребывающих во 
Христе по вере в Его искупительную 
смерть, и, значит, все онн — дети Божии. 

1:2. В форме приветствия Павел на- 
поминает своим читателям, что онн — 
восприемники благодати и мира, исхо- 
дящих от Бога; он желает им, чтобы оннв 
полной мере осознали н испытали это. В 
„благодати” являет себя незаслуженная 
людьмн благосклонность к ним Бога ; ее 
объектами становятся все, верою прини- 
мающие  заместительную  крестную 
смерть за ‘них Иисуса Христа. „Мир” 
означает прекращение враждебности в 
результате смерти Христа; благодаря 
тому, что Он уплатил за человеческий 
грех, сделалось возможным а 
между Богом и людьми. 

Даже при гонениях и в суровых испы- 
таниях доступно христианским душам 
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наслаждение миром. Павел хотел этого и 
для фессалоникийцев. И благодать и мир 
— это дары Божии, которые верующие 

получают через Господа Иисуса Христа. 


И. Похвала за шлые достиж 
а лостиже 


Этот раздел характеризуется плав- 
ным переходом от одной темы к другой в 
естественной разговорной манере. Павел 
начинает с благодарности Богу за духов- 
ный рост фессалоникских верующих. За- 
тем наставляет их н впредь стойко дер- 
жаться. И говорит, что он и его сотруд- 
ники молятся об их духоаном пре- 
успевании. 


А. Блогодарение за возрастание 
фессалоникийцев в вере и любви (1:3-4) 


1:3. У Павла н его помощников были 
все основания благодарить Бога за эту 
церковь, и благодарить постоянно (ср. 1 
Фес. 1:2). Ибо вера фессалоникийцев про- 
должала возрастать. Это необходимо, 
чтобы вера христиан возрастала на про- 
тяжении всей их жизни. С годами онн 
должны вернть все более последователь- 
но, н границы их доверия Богу должны 
все более расширяться. Ведь вера не есть 
нечто застывшее. Будучи верой в 
Личность, она или возрастает или слабе- 
ет. Возрастанне в вере свидетельствует о 
духовном возрастании христианина. 

Что касается фессалоникийцев, то они 
прогрессировали не только в своих взан- 
моотношениях с Богом, но и в отношени- 
ях другс другом. Подлинной вере в Бога 
всегда сопутствует любовь к другим 
людям (Иак. 2:14-17). Веру вэтом смысле 
можно уподобить корню, а любовь — 
плоду. Любовь фессалоникийцев друг ко 
другу умножалась. В 1 Фес. 3:12 Павел 
выражал пожелание, чтобы так у них 
было, н теперь с радостью констатирует, 
что так оно и происходит. Любовь и вера 
неизменно возрастали в их среде, подоб- 
но растениям на хорошо удобренной поч- 
ве; возрастали более, чем можно было 
надеяться. Церковь в Фессалонике была 
исключительной церковью. 


1:4. И потому апостолы нередко с 
оправданной гордостью говорили о нейв 
других церквах, приводя фессалоникий- 
цев в пример. В частности, их терпение 
(ср. 1 Фес. 1:3; 2 Фес. 3:5), которое в 
условиях гонений на верующих было 
удивительным. На огорчения и тяготы 


фессалоникийцы реагировали не так, как 
многие другие христиане, старающиеся 
тем или иным путем избавиться от них, 
— онн свои невеселые обстоятельства 
рассматривали как проявление Божией 
воли и лишь исполнялись решимости 
устоять в них. При этом они, конечно, не 
полагались на свои собственные силы; 
они имели веру в Бога н у Него искали 
благодати, чтобы вынести все, принимая 
свои злоключения как попущенные 
Богом для славы Его. Они терпеливо 
сносили гонения со стороны против- 
ников благовестия, враждебно к ним 
настроенных (ср. ! Фес. 3:3-4). Источ- 
ником их скорбей, т. е. опять-таки тя- 
желых обстоятельств, были известные им 
люди как из нудеев, тах н из язычников 
“ср. 1 Фес. 1:6; 2:14; Дежн. 17:5-9). Но 
‘несмотря на гонения и скорби фессалони- 
кийцы твердо стояли в вере. 


"Б. Поощрение к продолжению в том 
‚ же духе (1:5-10) 


`.„Наставления Павла были духовной 
пащей для этих осажденных врагами свя- 
тых — пищей, необходимой для их даль- 
вейшего подкрепления. 

1:5. На опыт фессалоникийцев он ссы- 
лался как на доказательство или в подт- 
вершденис того, чтобудет шраведивй суд 
Божий, на котором они, фессалоникий- 
цы, будуг объявлены достойными 
Царствия Божия. Стойкость в скорбях 
кама по себе не делает человека достой- 
вым неба; заслужить его страданиями 
фельзя. Но она свидетельствует о духов- 
т верующего. Награды хрис- 

удостаивается но Божией благо- 


которая даетсяему даром — по вере 
Инсуса Христа. Проведенный же через 
испытаний, ой лишь обнаруживает 
что дано ему Богом, а потому н 
юрославлястся этим Бог. По Его благода- 
м обретает христианин силу выдержать 
ракие нап: на жизненном пути, кото- 
ве-кристнанину непосильны, а, зна- 
Его лишь благодатью удостаивается 
ши Царствия Божия. Речь идет об упра- 
маемой Богом вселенной, в каковом уп- 
юаленни н христнане примут участие на 
|равах Его детей. 

‚ Пелью страданий. фессалоникийцев 
доставить славу Богу, явив дейст- 
Его благодати на примере своей 
|Ройхости в испытаниях. Они страдали, 
|Еоб: продемонстрирова?тЪъ, что в глазах 
достойны Царствия Его. Други- 
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ми словами, они страдали как воины 
Христовы. 
1:6. В англ. Библии этот стих читается 
ак: „Бог справедлив: Он воздаст оскорб- 
ляющим вас скорбью”. Здесь, в сущнос- 
тн, констатирустся великая истина, кото- 
рая красной нитью проходит через всю 
Библию, — от’ книги Бытия до книги 
Откровения: Бог справедлив. И Он вос- 
становит справедливость в мире, скор- 
быю воздав, в частности, тем, по чьей 
вине страдали фессалоникийцы (ср. Гал 
6:7). 

1:7. С другой стороны, Бог „воздаст” 
отрадою (букв. — „о м”, „от- 
дохновением”) тем, кто был несправедли- 
во гоним („оскорбляем”). Фессалоникий- 
цы, апостолы и все другие христиане, 
подвергавшиеся на протяжении жизни 
гонениям, могут суверенностью ожидать 
этого благого воздаяния. Оно придет че- 
рез Иисуса Христа — Человека на небе- 
сах. Тогда, в жвленше Его, сила будет на 
Его стороне, ках теперь она — на стороне 
гонителей верующих. Он придет с Анге- 
лами силы Его. Эти Его небесные слуги 
будут исполнять Его распоряжения. Если 
бы восхищение Церкви состоялось при 
жизни Павла, то враги фессалоникских 
верующих были бы осуждены очень ско- 
ро — через семь лет после этого события, 
во второе пришествие Христа. 

1:8. Явившись в пламенеющем огне 
(ср. Исх. 3:2; 19:18; 24:17; Пс. 17:13-№4; 
Исх. 30:28,30; 66:15; Дан. 7:9-10), Господь 
Иисус Христос подвергнет отмщению 
(букв. — „полному и совершенному воз- 
даянию”) две катсгории людей: тех, ко- 
торые не познали Бога (см. Рим. 1:18-32, 
откуда ясно, что н не имевшим возмож- 
ности услышать Евангелие Бог открывал 
Себя в природе, однако, многие не захо- 
тели „познать” Его) и тех, которые не 
пюкоряются благовествованмю ... Иисуса 
Христа(ср. Иоан 3:36). Вина последних 
больще, поскольку они были удостоены 
большей привилегии. Сознательное от- 
вержение Его откровения оскорбительно 
для Бога, так что и суд Его — абсолютно 
справедлив. 

1:9. В этом стихе говорится о никаза- 
нии обсих групп погибелью, которая для 
отвергнувших Божию благодать будет 
вечной. По мнению некоторых богосло- 
вов, это самая сильная в посланиях Павла 
констатация вепреходящиости гряду- 
щего наказания. Те, которые подвер- 
гнутся ему, не будут уничтожены; они 
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сохранят сознание н будут всегда, бес- 
конечно, терпеть свою муку — в отличие 


оттех, кто будут блаженствовать в жизнн. 


вечной (см. Мат.25:46). 

О характере погибели первых гово- 
рится в следующей фразе: суть ее в том, 
что не уверовавшие никогда не будут 
допущены в присутствие Божие (будут 
удалены от лица Господа). Между тем, 
небесное блаженство Как раз и дается 
пребыванием в Его присутствнн; в том, 
чтобы видеть Его, быть с Ним, н состоит 
христианская надежда (ср. Рим.1:18; 2:5- 
9; 6:21; Фил. 3:19; 1 Фес. 1:10; 4:17). 

Слава могущества Его — это доступ- 
ное зрению сияние, исходящее от 
Господа. Могущество Божие будет явле- 
но как превосходящее всякое воображе- 
ние (ср. Отк. 19:11-16). Но ве уверовав- 
шим не будет дано узреть Его. 

1:10. Суд, речь о котором шла выше, 
совершится, когда Господь возвратится 
на землю, чтобы прославиться во святых 
Своих, т. е. в верующих: они былн греш- 
никами, но Он совершил в них (в их жиз- 

. ИИ) чудо преображения. Это произойдет 
не в момент восхищения Церквн (1 Фес. 
4:13-18; Иоан. 14:2-3), ибоему судсопутст- 
вовать не будет. Тут подразумевается 
явление Иисуса Христа в могуществе и 
великой славе (см. Пс. 2:1-9; Мат. 25:31), 
когда Он придет, чтобы основать Свое 
земиое Царство (Отк. 19:11 — 20:4). 
Именно. тогда нанесет Он поражение 
армагеддонским армиям, которые высту- 
пят против Него (Отк. 16:12-16; 19:19-21), 
а затем подвергнет суду нудеев (Иез. 
20:33-38) н „язычников” (Мат. 24:31-46), 
которые будут жить в ту пору. Об этих 
судах и идет речь во 2 Фес. 1:9. 


Конечно, точной даты Его возвраще- 
ния не приводится, но это будет день 
осуждения погибших и день прославле- 
ния верующих, их радостного изумления. 
Христос прославится во святых Своих (а 
не ими), т. е. слава Его отразится в них, 
как в зеркале. В тот день христиане по- 
разятся тому, что Господь совершил в 
них. Не только те христиане, которые 
будут жить в тот момеит назёмле, но нте, 
которые вернутся вместе с Ним, т. е. 
„восхищенные” Им с земли. 

В эту „группу” войдут, по словам 
Павла, и фессалоникские верующие, ко- 
торым он писал это письмо: ведь онн 
поверили .. . свидетельству апостола. На- 
деждаэта должна укреплять любого хрис- 
тианина, пребледуемого иеверующими 


(ст. 4). Это проникновение в будущее 
несомненно утешило и читателей Павла; 
не может не ободрять оно и современных 
верующих в их испытаниях. 


В. Молитва об успехе (1:11-12) 


Естественен переход Павла к молитве 
оего фессалоникских братьях нсестрах, о 
том, чтобы им жить жизнью, достойной 
их призвания н предназначения. 

1. Духовное благополучие фесса- 
лоникийцев всегда лежало на сердце у 
апостолов, н потому Павел него сотруд- 
ники постоянно молились о них. В мо- 
литвах онн просили Бога, чтобы Ои „со- 
делал” фессалоникийцев достойными их 
звания (взначении „призвания” — прийти 

к Богу через веру в Иисуса Христа; ср. 
Рим. 8:30; Еф. 4:1; 1 Фес. 4:7). В своих 
молитвах Павел всегда исходил из того, 
что Бог уже сделал для верующих; имен- 
но на этом основании он просил, чтобы 
им дано было вести жизнь, достойную их 
предназначения. 

Вторая просьба состояла втом, чтобы 
Бог силой Своею (по-русски: в смле) со- 
вершил в фессалоникийцах всякое бла- 
говоление благости и дело веры, т. е. 
привел бы к полному осуществлению 
всякое их доброе намерение, направлен- 
ное на прославление Бога, н всякое их 
дело, движимое верой в Него. И побуж- 
дения верующих, н их действия имеют 
свой источник в Боге (Фил. 2:13), такчтои 
осуществляются они Его силой. 

1:12. Конечная цель каждой такой мо- 
литвы — прославление Бога. В данном 
случае речь шла о том, чтобы слава Его 
могла быть явлена в фессалоникийцах и 
через них — как в настоящее время (ст. 
12), так и в явление Иисуса Христа (ст. 
10). Когда это произойдет, те, через кого 
это совершится, и сами будут 
лены по ассоциации с Ним. В Библии за 
понятием имени стоит та личность, кото- 
рой это имя принадлежит, — со своими 
характером, репутацией, поведением н 
всем прочим. Когда Павел пишет: Да 
проелавится имя Господа нашего... — он 
выражает желание, чтобы Бог до конца 
прославил Инсуса Христа в фессалоник- 
ских святых. Все это совершается по бла- 
годаты Божией; Павел опять говорит о 
Нем как о Боге нашем, связывая Его с 
Господом Иисусом Христом как с раз- 
ным Ему (Ср. ст. 1; 1 Фес. 1:1). Ответы на 
молитвы, тем более на столь возвышен- 
ные, как эта, даются лишь по Божией 
благодати. 
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Ш. Исправление ошибки (2:1-12) 


В этом разделе содержатся истины, 
которых нигде в Библии больше нет. В 
стихах, следующих ниже, — ключ к по- 
ниманию будущих событий: в послании 
им отводится центральное место. Павел 
обращается к доктринальной ошибке, ка- 
сающейся конца времен („эсхатологии”), 
которая вкралась в представление фес- 
салоникских верующих. О ней оиговорит 
во 2 главе, а в гл. 3 — о практических 
проблемах, порождаемых ею. 


А. О начале дня Господня (2:1-5) 
Проповедуя фессалоникийцам лично, 


Павел просветил их относительно дня 
Господня на основании Ветхого Завета. 
Так называется период истории, о кото- 
ром в Ветхом Завете упоминается неод- 
нократио: на протяжении его Бог будет 
судить человечество н благословлять его 
каким-то совершенно особым образом; 
Еговмешательство в земные дела будетв 
те дни более непосредствениым, драма- 
тическим и решительным, чем когда- 
либо прежде (ср. Ис. 13:6,9; Соф. 1:14-16). 
Судя по другим новозаветным открове- 
ниям относительно этого отрезка време- 
ни, оно начнется после восхищения Церк- 
ан н включит в себя период‘ великой 
скорби и Тысячелетнее царство Христа. 

В первом письме фессалоникийцам 
Павел писал, что день Господень придет, 
как „тать” (вор) (1 Фес. 5:2). Видимо, этон 
ввело их в известное заблуждение. Неко- 
торым из них могло показаться, что день 
Господень уже наступил; что преследо- 
вания, которым онн подвергаются, иесть 
те бедствия, которые, согласно проро- 
кам, придут нанарод Божий и на весь мир 
с началом этого „дня”. Вероятно, и нас- 
тавления других каких-то учителей ут- 
вердили фессалоникийцев в представле- 
нии, будто они и в самом деле подверга- 
ются судам дня Господнего, будто пе- 
рнод великой скорбн уже наступил. Но 
это, естественно, не увязывалось с разъ- 
ясненчями Павла, что прежде великой 
скорби онн, верующие, будут взяты с 
земли н избегнут Божиего гнева. Напи- 
санное апостолом в этом разделе (2 Фес. 
2:1-5) н было призвано внести необходи- 
мую ясность в этот вопрос. 

2:1. Предыдущие пояснения относи- 
тельно пришествия Христа (1:5-10) долж- 
ны были настроить мысли читателей на 
соответствующий лад, теперь же Павел 
подходит к занимающему его предмету 
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вплотную. Слова о пришествии (паруси- 
вс) Господа нашего Иисуса Христа и 
нашем собрании к Нему относятся к вос- 
хищению Церкви. Молим, которое упо- 
треблено вместо „просим” отражает 
теплое, личное отношение Павла к его 
читателям. Своим обращением к ним он 
как бы вновь напоминает, что видит в них 
братьев н сестер. Для придания тону 
большей торжественности апостол вели- 
чает Бога Сына полным титулом: 
Господь наш Инсус Христос. 

2:3. Павел предупреждал фессалоник- 
ских христиан, чтобы не поддавались 
лжеучению, лишавшему их духовного 
равновесия н пробуждавшему в них нап- 
расные страхи. Это лжеучение, по-види- 
мому, пришло в Фессалонику из несколь- 
ких источников одновременно (из чье- 
го-то пророчества; по-русски: от духа, от 
слова... от послания), и потому фессало- 
никийцы склонны были принять его как 
достоверное. Один говорил, будто полу- 
чил это „откровение” от Господа; другой 
— что слышал об этом. Кроме того, 
фессалоникийцы получили какое-то пи- 
сьмо, как предполагали, от Павла, в ко- 
тором содержалось то же ошибочное ут- 
верждение (ср. 3:17). Неудивительно, что 
новообращенные заколебались. 

В ложном сообщении, от кого бы оно 
ни исходило, утверждалось, что день 
Господень уже наступил, что фессалони- 
кийцы „находятся в нем”. И верующие, 
естественно, не могли понять, как же 
Павел говорил им о том, что Господь 
возвратится прежде, чем этот день насту- 
пит? (Ё Фес. 1:10). И как отиосительно 
обещаний, что онн Божиего гнева не уви- 
дят? (1 Фес. 1:10; 5:9). Смятение охватило 
них и по той причнне, что онн не умелн 
отличить напасти, постигшие их, от тех 
трагедий, которые разразятся в день 
Господень. (В греч. оригинале стоит не 
„день Христов”, а — „день Господень”.) 

2:3. Павел предостерегает своих чита- 
телей, чтобы не поддавались „обольще- 
иню” (и обману) с чьей бы то нн было 
стороны, — сколь бы заслуживающим 
цоверия ни выглядел человек, пытаю- 
щийся увести их в сторону, н как бы нн 
рекламировал он свое учение, ссылаясь 
на авторитет благочестивых людей или 
Самого Бога. Новообращенные — порой 
легковерны, потому что не крепки еще в 
Божией истине, в слове Божием (ср. Еф. 
4:14). Но н любой христианин может 
быть сбитс толку теми, кто умеют произ- 
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водить впечатленые и говорить красиво. 
Противоядием от отравления ересью 
служит сильная доза истины, которую и 
продолжал внушать фессалоникийцам 
Павел. 

Он ссылается на три события, кото- 
рые должны произойти прежде, чем раз- 
разятся суды дня Господнего. Это, преж- 
де всего, отпадение (по-русски — 
„отступление”), затем — откровение 
человека греха (ст. 3-4, 8), наконец, 
третье событие: „должен быть взят от 
среды удерживающий теперь” (ст. 6-7). 
(Хронологически порядок перечислен- 
ных событий не обязательно должен 
быть именно таким. См. ком. наст Зи 7.) 

Итак, одно из важных событий — 
отступление, в значении „отхода”, „от- 
ступления с прежних позиций”, „мятежа”. 
Речь идет об отступления или отпадении 
от истины, которую Бог открывает в 
слове Своем (напомним, что событие это 
произойдет в период жизнедеятельности 
номинальной церкви на земле). Верно, 
конечно, что феномен „отступления” был 

‹ присущ „видимой” церкви почти с самого 
ее зарождения, но здесь Павел говорит о 
каком-то грандиозном отпадении, кото- 
рос произойдет в будущем (ср. 1 Тим. 4:1- 
3; 2 Тим. 3:1-5; 4:3-4; Иак. 5:1-8; 2 Пет. 2; 
3:3-6; Иуд.). Своим читателям он уже го- 
ворил об этом прежде (2 Фос. 2:5). 

Некоторые богословы полагают, что 
это отступление выразится в том, что 
люди, отвернувшись от Бога, станут по- 
клоняться антихристу, который воссядет 
в Божием храме и объявит себя Богом 
(ст. 4). Если принять эту точку зрения, то 
суды дия Господнего разразятся во вто- 
рой половине семилетнего периода, пре- 
дваряющего второе пришествие Христа. 

Вторым событием, которое должно 
произойти до начала этих судов, явитсе 
откровение „человека греха" (хо антро- 
постесаномиас). Грамматической фор- 
мой глагола откроется в греческом текс- 
те подчеркивается, что в определенный 
момент исторни этот акт явится реша- 
ющим событием (ср. ст. 6 н 8). Цен- 
тральное действующее лицо его будет 
„пропитано” грехом или „беззаконием” 
до последней степени. О нем также го- 
ворится как о человеке греха, сыше по- 
гибели. Гибель, которой он обречен, — 
антипод спасения; это — вечная мука. 
Представляется вероятным, что „человек 
греха” будет распознан какой-то частью 
своих современников, когда в начале 


70-ой „седьмины” он заключит завет с 
Израилем (Дан. 9:27а); но когда три с 
половиной года спустя он разорвет этот 
завет (Дан. 9:276), то очень многие 
поймут, кем он является в действитель- 
ности. Может быть, именно это и имел в 
виду Павел, когда писал, что „откроется 
человек греха”. 

2:4. Далее этот человек описывается 
ках противащцийся Богу, и не только Ему, 
ио и всем языческим богам; он будет 
стремиться „заместить” собою всякую 
святыню, которой поклоняются, выда- 
вая себя за Бога. Никому и ничему не 
позволит поклоняться „зверь” — лишь 
ему одному (ср. Отк. 13:5-8). Он сядет на 
трон в храме . Возможно, тут 
понимался буквальный храм, но, может 
быть, перед нами — аллегория, подразу- 
мевающая, ЧТО „человек греха” станет 
главным объектом поклонения в мире, 
займет собою то „святое святых” в чело- 
веческом представлении и мироощуще- 
нии, которое по праву принадлежит 
только Богу. Отцы церкви и ряд 
современных богословов принимают 
первую точку зрения. 

Этот человек называется еще нес- 
колькими именами: „зверем, выходящим 
из моря” (Отк. 13:1-10); „зверем багря- 
ным” (Отк. 17:3) и просто „зверем” (Отк. 
17:8, 16; 19:19-20; 20:10). Это — антихрист 
(1 Моан. 2:18), или лже-Христос, вражде- 
бный Спасителю. Ок явится как действи- 
тельный человек во плоти, а не ках некий 
принцип или система, либо группа лю- 
дей. Фигура эта еще не „высвечена” на 
подмостках драмы, называемой исто- 
рней человечества. 

2:5. Учение это не было новым для 
фессалоникийцев; все, что касается дня 
Господня, Павел говорил им лично. Те- 
перь ои лишь призывал их вспомнить его 
проповеди. Первый раз в этом послании 
апостол подчеркивает, что всему этому 
учил их именно ои. И делает это с целью 
придать излагаемой им истине больше 
убедительности н силы. Павел не считал 
эту пророческую истину слишком труд- 
ной или необязательной для новых хрис- 
тиан, либо звучащей для них противоре- 
чиво. Он рассматривал ее как жизненно 
важную часть Божиего откровения в цс- 
лом, а потому и училей, не колеблясь ине 
пытаясь защищать ее н отстаивать в гла- 
зах возможных критиков. 


Б. О тайне беззакония (2:6-12) 
Апостол сообщает больше подробио- 
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стей относительно человека греха — в 
связи с предстоящим удалением Того, 
` Кто теперь частично „удерживает безза- 
конне”. Это „взятие” (ст. 7) явится треть- 
им событием, которое произойдет преж- 
де чем начнется день Господень. Тема 
беззакония красной нитью проходит че- 
рез весь этот раздел. 
| 
В 


2:6. Союзом И подчеркивается, что в 
| стихе звучит прежняя тема, — только 
ударение переносится на то, что в насто- 
` ящем препятствует открыться человеку 
‚ греха. Павел говорит, что фессалоникий- 
’ цы знают, что это такое, н не повторяет 
этого в послании. Скорее всего он гово- 
рилим об этом лично. Что-то или Кто-то 
‚ мешает беззаконию достигнуть высшей 
‚ своей точки. Частично, видимо, по той 
’ причине, чтобы человек греха не открыл- 
ся преждевременно. 


а 2:7. В этом стихе поясняется и разви- 
р вается мысль, высказанная в предыдущ- 
‚ ем. Павел напомнил своим читателям, 
+ что тайна беззакония уже в действын. Это 
’ — одна из тайн, о которых говорится в 
Новом Завете (см. Рим. 16:26; 1 Кор. 2:6- 
12; Еф. 1:9; 3:3-5; Кол. 1:25-27). Напом- 
. вим, что „тайной” называется в Новом 
: Завете истына, неизвестная прежде, до 
того, как она была открыта именно в 
вовозаветное время. В этом случае отк- 
рывается тайна о том, что в какой-то 
момент в будущем беззаконие, действу- 
ющее в мире, достигнет своей высшей 
точки. Сопротивление Божиим установ- 
лениям, направляемое сатаной, действу- 
ет в настоящем и со временем будет 
нарастать. Пока что оно до известной 
степени „удерживается”, и это будет про- 
должаться до того времени, в которое 
определено открыться человеку греха, и 
беззаконию — достичь своей куль- 
минации. 


Кто же или что удерживает развитие 
событий, вдохновлясмых сатаной? По 
мнению некоторых, Павел подразумевал 
власть римского императора. Однако 
Рим как империя давно перестал сущест- 
вовать, а беззаконие все еще „удержива- 
ется”. Другие считают „удерживающим” 
сатану. Однако для чего бы ему было 
удерживать грех? Существует и такое 
мнение: беззаконие и откровение антих- 
риста удерживаются мировыми прави- 
тельствами. Но он явится тогда, когда 
человеческое правление все еще будет 
продолжаться; дан не все правительства 
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„Уудерживают” грех, многие\ наро: 
всячески потворствуют ему. 

Святой Дух Божий является тойедин- 
ственной Личностью, которая наделена 
достаточной (сверхъестественной) си- 
лой, чтобы осуществлять это „удержа- 
нне”. Основанием для некоторых возра- 
жений на это служит средний род, в 
котором говорится об удерживающей 
силе в 2:6 („что не допускает ...”). Но ведь 
уже в следующем стихе (ст. 7) о ней 
сказано в явно мужском роде — удержи- 
вающий. Каким образом Он делает это? 
Посредством христнан, в которых оби- 
тает н через которых совершает Свою 
работу в обществе. Как и когда Он будет 
взят от среды? Очевидно, вместе с Цер- 
ковью, в момент восхищения Ее, Святой 
Дух будет „взят” в том смысле, что будет 
приостановлено Его служение по „удер- 
жанию беззакония”, которое, как уже го- 
ворилось, осуществляется через Божий 
народ (ср. Быт. 6:3). Взятие удерживаю- 
щего в момент восхищения Церкви, есте- 
ственно, будет предшествовать наступ- 
лению дня Господиего; следовательно 
Павел достаточно сильно аргументиро- 
вал в пользу восхищения до начала „су- 
дов”. Отсюда вытскало, что фессалови- 
кийцы жили не в пернод великой скорби 
— ведь восхищения Церкви в`их дни не 
произошло. 

2:8. После того, как удерживающий 
будет взат, мир с головою погрузится в 
беззаконие, и тогда-то откроется человек 
греха (см. ком. на ст. 3). Имя его ни разу 
неназвано в Библни, ноего узнают по его 
акциям. Это тот же самый человек, о 
котором Павел говорят в ст. 3, и о кото- 
ром сказано в кн. пророка Даниила, в 
9:26-27 ив 11:36-12:1. Павел сознавал, что 
зв ним будут стоять духовные силы, по- 
этому и о явлении его говорит как о том, 
что совершится не его собственной, а 
какой-то нной силой. 


И вот, могущественный этот человек 
будет уничтожен одним дыханием (ду- 
хом уст) Господа Инсуса. Антихрист в 
состоянии держать под пятой человече- 
ство, но Мессии они — не ровня. Он будет 
убит, и дела его обратятся в ничто. 
Христос, Который явится на землю в 
сиянии силы Своей, парализует все его 
начинания. Это произойдет так же „прос- 
то”, как свершившесся на дороге в Дз- 
маск, когда явлением сняющего Христа 
был остановлен сам Павел вего богобор- 
ческих планах. 
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Стихом 8 „оквачен” период в семь лет, 
начиная от момента заключения антих- 
ристом завета с Израилем, вскоре после 
восхищения Церкви, до того, какои будет 
истреблен Христом в Его второе прише- 
ствие, в конце времени великой скорби. 

2:9. „Преуспеянне” антихриста более 
подробно описано в ст. 9-12. Все, что нн 
совершит, ои совершит по действию са- 
таны (ср. Отк. 13:26) н будет при этом 
пользоваться его методом - ложью. По- 
пытки сатаны — противопоставлять 
Божиим чудесам свои лжечудеса просле- 
живаются в Библни от Бытия до Откро- 
вения. О трех проявлениях сверхъестест- 
венных способиостей антихриста гово- 
рит апостол. Ои продемонстрирует силу 
(т. е. дела, которые ои станет совершать, 
будут отмечены нечеловеческой духов- 
ной силой); знамения и чудеса лежные. 
Последние не смогут не вызвать благого- 
вейного ужаса у тех, которые будут иаб- 
людать их. Одно из таких чудес и 
исполненное страха изумление людей, 
вызванное им, упомянуто в Отк. 13:26-4 и 
17:8. 

2:10. Не только чудесами своими 
„обольстит” антихрист человечество, за- 
ставна его думать, будто ему присуща- 
Божественная сила. Все его действия бу- 
дут сбивать с толку людей, особенно не 
уверовавших в слово Божие, чей ум будет 
ослеплеи и не способеи понять, кто ои 
такой на самом деле. Неправедным обо- 
льщение, к которому ои прибегнет, наз- 
вано не потому, что люди с охотой будут 
поддаваться ему как всякому злу, 
неправедности; оно — неправедно по су- 
ти, так как искажает истину и уводит 
людей от Бога. 

Заметьте, что те же три слова, кото- 
рые употреблены Павлом в ст. 9 при 
описании сверхъестественных явлений 
(„сила”, „знамения”, „чудеса”), были упо- 
треблены и Лукой при описании сверхъ- 
естественных деяний Христа (Деян. 2:22); 
ими же охарактеризованы дела апосто- 
лов (Евр. 2:4). 

Неверующим, которые будут жить иа 
земле в то время, покажется, что человек 
греха — действительно Бог, тем более, 
что тот станет принимать поклонение, 
достойное Бога. 

Обольщены им будут погибающие — 
по той причине, что отказались полюбить 
истину Божию и принять Его дар спасе- 
ния. Осуждение они сами навлекут на 
себя — своим выбором. Несмотря ина всю 
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привлекательниость спасительной исти- 
ны благовестия, неверующие отвергают 
ее. От тех же, кто „принимает любовь к 
истине”, Богне требует ничего большего, 
как только верить ей. 

Истина противостоит лжи антихрис- 
та, Тем, кто поверилистинеи полюбилее, 
дается спвсение. Услышав весть о спасе- 
нни, человеку скорее надо принимать ее 
сердцем (любовью), а не головой. 

2:11. Бог хочет, чтобы все люди были 
спвсены, придя к познанию истины (1 
Тим. 2:4-6). Но когда онн отказываются 
принять ее, Он допускает, чтобы люди на 
себе испытали последствия лжи (ср. Рим. 
1:18-25). В сущности Бог, как Судья 
людей, начинает суд над ними с момента 
их мятежа против Него; с того момента 
Ои и отдает их во аласть заблуждения, 
которое оаладевает ими, коль скоро они 
предпочлнего истине. Верить лжи было и 
оствется нх выбором, и Бог лишь по- 
пускает, чтобы последствия этого выбора 
действовали в их жизни. В данном случае 
под ложью понимается претензия „чело- 
века греха”, который станег выдавать 
себя за Бога. 

2:12. Бог УЕ так, а не иначе, во 
имя торжества справедливости (ср. 1:6). 
Вечиое осуждение ‚станет участью тех, 
кто не уверовали в истину и возлюбили 
неправду: Решение, относящееся к сфере 
духовиого, проявляется в области нрав- 
ственности. Последствия неверного ре- 
шения падут на каждого, кто не поверил 
благовестию. Здесь Павел в первую оче- 
редь говорит о неверующих, которые 
будут жить в ту пору, когда „откроется” 
человек греха. Однако самый принцип 
Божиего осуждения, оставаясь неизмен- 
ным, действовал во все века, и действие 
его вполне ощутимо и в нашем 20-ом 
веке. 


Следует ли из этого текста, что те, 
которые не уверуют в благовестие до 
откровения антихриста (а, значит, не бу- 
дут восхищены с Церковью Господней н 
останутся жить иа земле) не смогут быть 
спасены после упомянутого откровения 
„беззаконника”? Или люди, которые бы- 
ли осведомлены об истине, но сознатель- 
но отвергли ее (до восхищения Церкви), 
могут быть спвсены после восхищения? 
„Действие заблуждения”, которое Бог по- 
пустит в отношеинн этих людей, не поз- 
воляет надеяться, что сколько-нибудь 
значительное число их (если вообще кто- 
нибудь) окажется в числе спасенных пос- 


ле восхищения Церкви. Это будет осо- 
бенный суд Божий, который состоится 
лишь однажды в истории человечества. 
Напрашивается вывод, что многочислен- 
ные святые, о которых говорится в 
Откровении как о живших на земле в 
период великой скорби, видимо, те люди, 
которые не слышали Благой Вести до 
восхищения церкви, а , значит, не могли и 
отвергнуть се (ср. Отк. 7:4). 

Подводя итог этому разделу, Павел 
напомнил своим читателям, что страда- 
ния и преследования, выпавшие на их 
долю, не свидетельствуют, что они под- 
вергаются судам дня Господнего, н что 
воскищение их миновало. Прежде чем 
начнутся эти суды, должны произойти 
определеиные события, о которых 
предсказано. Это — грандиозное по сво- 
им масштабам отступление людей от 
истины Божией, взятие отземли Удержи- 
вающего зло, т. е. Святого Духа, дейст- 
вующего в мире через Церковь, вкоторой 
обитаст (что произойдет при восхищении 
Церквы), и, наконец, явление антихриста, 
„человека греха”. Поскольку перечислен- 
ные события на этот момент еще не 
произошли (как не произошли онн и по 
сей день), то, что переживали фессалоин- 
кийцы, не было судами дня Господнего. 


ГУ. Благо, 
(2:13- 


Эти стихи образуют переход от уче- 
ния Павла о дне Господнем (2:1-12) кего 
призывам практического характера в 
свете нсизбежного наступления этого дня 
(3:1-15). 


А. Благодарение за призвание (2:13-15) 

2:13. В противоположность неверую- 
щим, о которых шла речь выше, фес- 
салоникийцы были для апостола источ- 
ником радости. Павел чувствовал, что 
постоянно обязан благодарить Бога за 
них. Они былиего братиями (ср. ст. 1,15) 
и сестрами по вере, Гос- 
подом, хотя и ненавидимыми в безбож- 
ном их окружении, которое не желало 
оставлять их в покое. 

Апостол радовался тому, что Бог из- 
брал его фессалоникийцев для вечного 
спасения, и благодарил Его за это. 

От начала значит „прежде создания 
мира” (Еф. 1:4). Бог шзбрал их не по 
заслугам их, но потому, что „возлюбил” 
их (ср. 1 Фес. 1:4). Павел постоянно учил, 
что инициатива спасения исходит от 


уретие и молитва 
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Бога, а не от человека. Средством осу- 
ществления спасения является для Него 
работа Его Святого Духа, отделяющего 
избранных (через освящение их) для свя- 
той жизни, чуждой греха (ср. Иоан. 16:7- 
11). Именно Святой Дух возрождает уве- 
ровавших; вселяется в них икрестит („по- 
гружает”) в единос тело Христово. Чело- 
веческое участие в спасении выражается 
лишь в вере в истину благовестия. Уве- 
ровавших Дух Святой очищает посред- 
ством слова Божия (Иоан. 17:17). 

2:14. Читателей Павла Бог избрал ко 
спасению через возвещение им благовес- 
тия Его апостолами-благовестниками. 
Бог сделал это с той целью, чтобы од- 
нажды эти уверовавшие могли стать со- 
участниками славы Господа нашего 
Инсуса Христа (ср. 1:10-12). 

2:15. В свете своего призвания фес- 
салоникские христиане должны были 
твердо стоять в вере в Бога, заботиться 
друг о друге и не терять надежды иа 
непременное — возвращение — Иисуса 
Христа (ср. 1 Фес. 1:3). Христианам пос- 
тоянно угрожает опасность, что мощным 
потоком безбожной культуры совремеи- 
ного им мира оии будут оторваны от 
Бога, унесены прочь от Него. Кроме того, 
им свойственно охладевать со временем 
как к усвоенным ими истинам, так и к 
Богу, источнику их. Поэтому ин призывал 
Павел фессалоникских христиан держать 
то, чему они были научены слугами 
Божними (ср. 2 Фес. 3:6); предания надо 
понимать в смысле переданного им — 
лично апостолами или в письмах — уче- 
ния. Призыв Павла звучал тем более 
настоятельно, что его новообращенным в 
Фессалонике грозила опасность „сдать 
позиции” как по причине гонений на них, 
так и по причине разрушительного мир- 
ского воздействия; врагами их были 
плоть н диавол. 


Б. Молитва о силе (2:16-17) 


Сознавая нужду фессалоникийцев в 
твёрдости, Павел молился, чтобы Бог 
дал им утешение и силу (ср. 1 Фес. 3:2, 13; 
2 Фес. 3:3). 

2:16. Хотя апостол говорит здесь како 
Сыве, так и об Отце, он рассматривает 
Их как иераздельное Целое. Божии лю- 
бовь и благодать являются источником 
вечного, т. е. никогда не прекращающе- 
гося, утешения, действующего в условиях 
временных печалей нашей земной жизни. 
Но Бог подаёт нам и вадежду на будущее. 
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Это благая (агатен — букв. „благодат- 
ная”) надежда, потому что она утвер- 
ждаст сердца верующих в их ожидании 
победоносного их Спасителя. 

2:17. Две вещи желал Навел фессало- 
никийцам: а) Утешения и ободрения 
(греч. глагол паракалесви, переведённый 
как „утешит”, предполагает именно 


„утешение”, „ободрение”, „поддержку”). 


по причине огорчений, пережитых ими 
из-за ложных слухов относительно дня 
Господня. 6) Утверждения (то же слово 
— стеризаи употреблено апостолом в 1 
Фес. 3:2,13) их Божией благодатью во 
всяком слове ш деле благом (здесь име- 
ется в виду всякое дело, совершавшееся 
фессалоникийцами во имя Господа, и 
всякое слово, произносившееся ими в за- 
щиту и подтверждение Благой Вести). 


У. Призывы к возрастанию в 

будущем (3:1- 

В последнем разделе послания 
содержится увещание к читателям жить в 
свете открытой им прежде истины силою 
благодати Божией, по молитвам апос- 
толов. 


А. О молитве за апостолов (3:1-2} 


Здесь Павел от себя н от имени своих 
сотрудников просит фессалоникских 
братьев молиться в их поддержку. 

3:1. Этим Итак вводится последняя из 
главных частей послания. Фессалони- 
кийцы нуждались в молитвах о них, но и 
им нужно было молиться о других. Беру- 
щий на себя груз молитвы о других об- 
легчает тем ношу, которую несет в этом 
мире. 

Апостолы тоже нуждались в молит- 
вах по двум причинам. Они сознавали, 
‘что своими успехами в миссионерском 
труде обязаны были тому, что Богблаго- 
словлял возвещение ими слова Его. Само 
распространение благовестия было 
Божисй работой, потому что к принятию 
его Он готовил сердца слушавших слово. 
Что касается фессалоникийцев, то они по 
собственному опыту знали, как действует 
Бог в человеческих сердцах, располагая 
их к принятию благовестия; так что мо- 
литься они могли суверенностью, что Он 
расположит и другие сердца поверить 
слову Его. 

3:2. Вторая причина, точнее, нужда 
состояла в том, чтобы апостолам мзба- 
витьси от врагов благовестия. По мере 


434 


того, как они несли его из города вгород, 
тепытались свести на нет все их усилия. И 
фессалоникийцы знали об этом (Деян. 
17:5-9). Поведение врагов Евангелия бы- 
лов сущности иррациональным: ведь они 
противились дару Божию. При этом они 
подрывали духовное благополучие дру- 
гих. Враждебность этих людей объясня- 
лась отсутствием в них веры в весть о 
спасении. Это были беспорядочные 
(букв. — „испорченные”) и лукавые (букв. 
— „активно вредоносные”) люди. 


Б. Уверенность апостолов (3:3-5) 


Но не смущение и огорчение по пово- 
ду ситуации в фессалоникской церкви 
в сердцах апостолов, а чув- 

ство уверенности. 

3:3. Основанием для этого была вер- 
ность Бога. Да и каждому христианину 
должно черпать уверенность именно в 
этом. Зная характер Бога, Который обе- 
щал откликаться на нужды верующих, 
Павел мог положиться на Него, не сом- 
нсваясь, что и фессалоникийцам Он даст 
силу (ср. 1 Фес. 3:2, 13; 2 Фес. 2:7), чтобы 
устоять в испытаниях и гонениях, подаст 
им защиту от врага (от лукавого) и его 
ставленников (ср. Фил. 1:6; 1 Фес. 5:24). 
(Ср- выражение „лукавых людей" в 2 Фес. 
3:2 с „лукавым” как названием диавола в 
ст. 3.) 

3:4. Уверенности Павла и его сотруд- 
ников способствовало и убеждение, что 
фессалоникийцы как исполняли, так и 
впредь будут исполнять их наставления и 
увещания, включая те, что содержались в 
этом послании. Миссионеры не полага- 
лись при этом на присущую будто бы 
фессалоникийцам способность поступать 
праведно; их уверенность основывалась 
на том, что раз их обращенные пребы- 
вают во Христе, то Сам Господь Своим 
действием в них расположит их к долж- 
ному восприятию Павлова послания. 

3:5. Этот стих содержит короткую 
молитву — пожелание апостолов, обра- 
щенную к Иисусу Христу, дабы Он по- 
буждал их читателей слушаться из возра- 
стающего чувства благодарности Богуз8 
Его любовь к ним и все большей, соответ- 
ственно, их любви к Нему, а также из 
возрастающего терпения их в условиях 
преследований н испытаний — по приме- 
ру терпения Христова (. ‚ гипомонен; 
ср. 1 Фес. 1:3; 2 Фес. 1:4; Евр. 12:1-2). 
Размышления над любовью Божией и 
над терпением Иисуса Христа побужда- 


ют верующих в Него повиноваться слову 
Его и терпеливо сносить земные „суды”. 
Выражение управит сердща ваши букв. 
означает „удалит из сердец ваших пре- 
пятствия”. Слово „управит” (катеути- 
наи) встречаем и в 1 Фес. 3:11. 


В, Об отношении к „бесчинствующим” 
(3:6-10) 


Доктринальная ошибка относительно 
дня Господня повлекла за собою невер- 
ное поведение части членов церкви. Убс- 
дительные аргументы апостола в этом 
разделе направлены иа устранение воз- 
никшего недоразумения. 

3:6. Какое-то число фессалоникских 
христиан поступало „бесчинно”; это явст- 
вуст из наставлений Павла его чятателям 
применить к заблуждающимся братьям 
определенные меры воздействия На 
серьезность ситуации указывает то, что 
апостол обращается к ним именем 
Господа... Инсуса Храста. Ради всего 
того, что заключалось для них в имени 
Христовом, они обязаны были поступать 
в согласии со словами Павла. Это было 
повелением его, а не просьбой. В преды- 
дущем письме (1 Фес. 5:14) он „умолял” 
их „вразумить бесчинных” (в других пе- 
реводах — не „бесчинных”, а „ленивыье”). 
По всей видимости, фессалоникийцы не 
вняли тойего мольбе. И вот теперь Павел 
предписывал по отношению к „бесчин- 
ным” более суровые меры. В частности, 
удаляться от них, т. е. держаться от них в 
стороне. Под этим, возможно, подразу- 

„мевалось лишение их права участвовать в 
церковной жизни, в собраниях братьев и 
сестер (ср. 1 Кор. 5:11). Это должно было 
бы вживе продемонстрировать им, что 
своим поведением онн создали духовную 
брешь между собою и остальными чле- 
нами церкви. Согрешение их состояло в 
нежелании работать, в бессмысленной 
суете, которой они предавались (2 Фес. 
3:11) в надежде иа то, что об удовлетво- 
рении их нужд позаботятся братья исест- 
ры (см. ст.12). Подобиое поведение было 
прямым нарушением апостольского уче- 
НИЯ. 


3:7. В своем повелении фессалоникий- 


цам Павел исходил из того ‘примера, 
который миссионеры подали им лично, 
находясь у них в городе (ст. 7-10). Павсли 
прежде увещевал эту церковь следовать 
его примеру (1 Фес. 1:6), но в отношении 
повседневного труда не все последовали 
ему. Между тем, подражать в своем по- 
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ведении апостолам, которым лень и пус- 
тая суета были чужды, новообращенным 
было так же необходимо, как верить в 
истину, которую те преподали им. 

3:8. Павел иего соработиики ны укого 
не елы хлеба даром. Но тяжело труди- 
лись, зарабатывая себе на пропитание 
(ср. ст.12), чтобы не обременить никого 
из фессалоникийцев (ср. 1 Фес. 2:9). 

3:9. Онн вели такой образ жизни, что- 
бы послужить образцом (тилон; ср. 1 
Фес. 1:7) своим иовообращеиным в го- 
товности жертвовать собой ради блага 
других. У апостолов было право (по- 
русски — власть) на получение матери- 
ального вознаграждения за свое духов- 
ное служение (ср. 1 Кор. '9:3-14; 1 Тим. 
5:18). Но они предпочли отказаться от 
него из упомянутых соображений. Павел 
не имел, однако, в виду, что правом на 
справедливое вознаграждение следует 
жертвовать всегда; в других случаях ои 
учил, что оно — законно (Гал. 6:6). Здесь 
же задачей его было показать, что в 
принципе христианам следует самим 
трудиться по мере сил, а не рассчитывать 
на то, что о них позаботятся другие. 

3:10. Итак, миссионеры внушали 
своим новообращенным мысль о необ- 
ходимости быть трудолюбивыми и ста- 
рательными. Павел хотел, чтобы онн 
усвоили векое обязательное правило 
христианского поведения (здесь ои при- 
водит его либо дословно, либо сумми- 
рует то, чему учил их прежде). Не же- 
лающие трудиться (а нете ‚ кто немогут), 
не должны уповать на то, что другие 
христиане поддержат их из милосердия. 
Принести пользу тунеядцам можно лишь 
одним способом: оставить их без всякой 
поддержки, чтобы чувство голода заста- 
вило их взяться за дело, т.е. поступить по 
справедливости. 


Г. Обращение к неработающим (3:11-13) 


Далее Павел сосредоточивает внима- 
ние на конкретной проблеме, возникшей 
в этой церкви. 

3:11. Греч. грамматическая форма, в 
которой стоит глагол слышим, показы- 
вает, что апостолы неоднократно слы- 
шали о том, что кое-кто в фессалоникской 
церкви не работает, а суетится, вмешива- 
ясь по праздному времяпрепровождению 
в дела других (ср. 1 Тим. 5:13). 

3:12. Павел и его помощники однов- 
ременно увещаваля (парангелломен — в 
значении „приказывели”) и убеждаля 
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(паракалоумен) таковых Господом... 
Иисусом Христом, чтобы, трезво пораз- 
мыслив иад тем, что говорилось и пи- 
шется им относительно дня Господня, 
они приступили к работе в безмолвии 
(букв. „работали спокойно”, без шума и 
суеты), исами зарабатывали себе на хлеб. 
Павел и раньше говорил им об этом (1 
Фес. 4:11), ио поскольку не все послуша- 
лись его, теперь повелевал это более ре- 
шительно и строго. 

3:13. Снова обращаясь к послушному 
ему большинству в фессалоникской церк- 
ви, Павел призывает их продолжать де- 
лать то, что они считают добрым и спра- 
ведливым, невзирая на „бесчинство” ту- 
нсядцев (не унывайте, делая добро). Ведь 
при виде христиан, которые избирают 
легкие, безответственные пути и как 
будто преуспевают на них, легко впасть в 
уныние н поддаться искушению после- 
довать их примеру. 

К верным Павел обращается как к 
братням, а к бездельникам — как к тако- 
вым (ст. 12), подразумевая, что послед- 
ние, не повинуясь слову Божию, сами 
отделяют себя от первых. 


Д. О мерах воздействия к 
неповинующимся (3:14-15) 


В этих стихах Павел конкретизирует 
меры, которые следовало принять по от- 
ношению к неповинующимся, если онние 
покаются. 

3:14. Будучи предупреждеи дважды 
{1 Фес. 4:11; 5:14), неповинующийся, если 
не покается, должен быть подвергнут 
особым мерам дисциплинарного воз- 
действия. 

Наставления и повеления в своих 
письмах Павел рассматривал как обяза- 
тельные для исполнения их церквами; по- 
виноваться им следовало потому, что ои 
был апостолом, и его слова, вдохновлен- 
ные свыше, были, в сущности, словом 
Божиим. Итак, лентяя прочим членам 
церкви следовало взять на замечание, 
отделив его тем самым от остальных как 
неповинующегося. По-видимому, это 
требовалось от каждого брата (или сест- 
ры) в отдельности; по поводу публичного 
осуждения „такового” церковью здесь 
ничего не говорится (2 Фес. 3:14-15). 

Верные не должны были вступать в 
общение с бездельником, пока тот не 
покается. Целью такого „остракизма” 
было устыдить согрешившего и побудить 
его таким образом к раскаянию. Ибо не 
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осуждение того, кто заблуждается, а 
именно побуждение его к покаянию явля- 
ется целью воспитательных мер Божиих. 
И это же было целью Павла в данном 
случае — помочь согрешающему опом- 
ниться. Нежелание других верующих 
общаться с ним должно было не только 
устыдить его, но и воспринять происхо- 
дящее как невозможность для себя обще- 
ния и с Главой тела-церкви, Иисусом 
Христом. 

3:15. Опасаясь как бы фессалоникий- 
ЦЫ „не перегнули палку” в наказании 
бездельников, Павел тут же предупреж- 
дает, чтобы каждого из „таковых” они не 
считали за врага, но вразумляли как 
брата. Повод к наказанию одного не 
должен стать поводом к неповиновению 


° других — тех, кто его наказывает. Веру- 


ющим нельзя питать к виновному лич- 
ную неприязнь, нн тем более — враждеб- 
ность, В своих чувствах и поведении по 
отношению к нему онн должны руковод- 
ствоваться сознанием, что ои — их брат 
во Христе, а не личными змоциями, вы- 
званными его „ничегонеделаньем”. Не 
отвергать его, но вразумлять должны 
они. И ради этого не порывать с ним всех 
контактов вообще. Их долг — проявлять 
терпение, чтобы побудить виновиого 
сойти сего ошибочного пути. 


У. Заключение (3:16-18) 


Послание завершается молитвой, за- 
ключительным приветствием н благо- 
словением. 

3:16. Это — четвертая в послании 
молитва Павла о фессалоникийцах (см. 
1:11-12; 2:16-17; 3:5). Из наставляющего в 
целях исправления Павел обращается в 
ходатая. Ведь без действия Господа в 
фессалоникийцах все его призывы к ним 
были бы тщетны. Павел озабочен тем, 
чтобы в их церкви царил мир — благода- 
ря единству всех се членов, повинующих- 
ся истине. Господь есть источник мира 
(ср. 1 Фес. 5:23), и апостол молится о том, 
чтобы Он дал мир всем христианам в 
Фессалонике. Как отдельному христиа- 
нину, так и церкви в целом, наслаждение 
миром доступно лишь при правильном 
понимании воли Божией и исполнении ее. 
И Павел молился о том, чтобы фессало- 
никские верующие познавали это насла- 
ждение во все времена (всегда), несмотря 
ни на какие обстоятельства (даже и среди 
гонений — во всем). 

В последней фразе — „Господь со 


всеми вами!” подразумевается — 
„Господь да будет со всеми вами!” Апос- 
тол, однако, не подразумевал, что Бог с 
христианамн — лишь „по временам” (см. 
Мат. 28:20). Он, как представляется, мо- 
лился о том, чтобы общение с Христом 
(которое доступно верующим лишь тог- 
да, когда они повинуются Его слову) 
сделалось достоянием каждого фессало- 
никского христианина, включая и тех, 
которые в данный момеит не имели его, 
ведя „бесчинный” образ жизни. 

3:17. В этом стихе — убедительное 
свидетельство в пользу того, что Павел 
диктовал свои послания секретарю-пере- 
писчику (ср. Рим. 16:22; 1Кор. 16:21; Кол. 
4:18). Здесь, однако, апостол написал 
прыветствие своею рукою. Представля- 
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2 Фессалоникийцам 3:17-18 


ется вероятным, что вболышнинствесвоих 
посланий ои что-то писал сам, чтобы 
подтвердить их достовериость в глазах 
получателей. В этом случае такое „удос- 
товерение” было особенно необходимо 
(ср. 2 Фес. 2:2). Конечно же, почерк Павла 
отличался от почерка его секретаря, и 
руку апостола читатели, вероятно, знали. 

3:18. Павел благословляет фессало- 
никийцев так же, как при завершении 
своего первого письма к ним (ср. 1 Фес. 
5:28), добавляя тут только слово всеми; 
оно звучит как последний его призыв к 
единству церкви через повииовение каж- 
дого ее члена наставленням н увещаниям 
апостола. Достижимо подобное единство 
лншь по благодати Господа нашего 
Иисуса Христа. 
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ПЕРВОЕ ПОСЛАНИЕ К ТИМОФЕЮ 
АПОСТОЛА ПАВЛА 


А. Дуэйн Лифтин 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Пастырские послания. Так обычно назы- 
вают два письма Павла к Тимофею и 
одно — Титу. Две особенности отличают 
эти три письма Павла от остальных его 
посланий: 1) Они относятся к последним 
из написанных апостолом и отражают те 
заботы, которые тяготили его перед кон- 
цом его служения. 2) Они явно обратены 
не к той или иной общине, а к двум 
молодым людям, которые несли пастыр- 
ское служение. Это несвидетельствовало, 
что письма ие предназначались для проч- 
тения перед церквами. Совсем напротив, 
что видно из самих посланий. Не озна- 
част это и того, что онн были своего рода 
„памятками” для исполнязших пастыр- 


интересны и с общей точки зревия. И все 
же онн выделяются среди всего напи- 
санного Павлом. Ибо носят очень 
личный н практический характер, отли- 
чаясь в то же время известной несисте- 
матичностью; в них трактуются пробле- 
мы церковных порядков, которых до 
того апостол касался разве походя. Воз- 
раставшая нужда в устроении церквей, 
наряду с сознанием Павла, что его по- 
стоянное воздействие на них скоро пре- 
кратится, побудила апостола высказать- 
ся по ряду вопросов церковной жизни и 
пастырского служения, и с тех пор это 
неизменно приносит Церкви громадную 
пользу. 


Авторство. Каждое из Пастырских пос- 
ланий Павел начинает с того, что пред- 
ставляет себя ках автора. До Нового вре- 
мени сколько-нибудь серьезных сомне- 
ний на этот счет не высказывалось. Впер- 
вые авторство Павла было поставлено 
под вопрос в начале 19 века представите- 
лями так называемой либеральной бого- 
словской школы, и согласованное нас- 
тупленне их в этом направлениии все 
более набирало силу. На сегодня боль- 


шииство тех, кто принадлежит к либе- 
ральной школе, утверждают, что Пас- 
тырские послания написаны не самим 
Павлом, а кем-то из его последователей 
(„павлистов”), живитим одно или два по- 
коления спустя после апостола. Согласно 
этой точке зрения, в упомянутых посла- 
ниях отражаются обстоятельства, а так- 
же взгляды и представления, карактер- 
ные для начала второго, а не середины 
первого века, и, что более важно, — 
скорее присущие более поздним последо- 
вателям Павла, чем ему самому. 

Наступление на достоверность Пас- 
тырских посланий ведется с четырех по- 
зиций: исторических, стилистических, 
церковной и богословской. 

1. Аргументы исторического ха- 
рактера. Они выводятся из. того факта; 
что хронологические ссылки в Пастыр- 
ских посланиях не вполне вписываются в 
исторические рамки книги Деяний Апо- 
столов. Довод этот звучит иссколько 
странно, потому что те же либеральные 
богословы обычно подвергают сомне- 
нию хроиологическую и историческую 
надежность кн. Деяний Апостолов. Как 
же в таком случае можно пользоваться 
ею как историческим источником для 
опровержения подлинности Пастырских 
посланий? Несмотря, однако, на нело- 
гичность означениого подхода, ои поро- 
ждает исмалую проблему для тех, кто со 
всей серьезностью воспринимают исто- 
рическую достоверность как кн. Деяний 
Апостолов, тах и того факта, что Пас- 
тырские послания написаны Павлом. 

Предпринимались попытки „втис- 
нуть” Пастырские послания в хронологи- 
ческие рамки Деяний Апостолов, но это 
оказалось невозможным с исторической 
точки зрения. И тогда многочисленные 
либеральные богословы „решили” наду- 
манную ими проблему, предположив, 
что письма, о которых идет речь, были 
написаны значительне позднее и снабже- 
ны фиктивными ссылхами с целью при- 
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1 Темофею 


дать посланиям видимость „Павловых”. 
Одна из вариаций этой теорни состоит в 
том, что в Пастырских посланиях будто 
бы перемешано действительно написан- 
ное Павлом с писаниямя позднейшего 
автора. 

Между тем, более удовлетворитель- 
ное решение лежит в допущении, что 
Пастырские послания фактологически и 
хронологически вовсе и не должны „сов- 
падать” с кн. Деяний Апостолов, но что в 
них отражено то, что происходило после 
изложенного в этой книге. В самом деле, 
Деяния Апостолов оканчиваются расска- 
зом о пребывании Павла в заключении в 
Риме (61-62 г.г.). Если бы это заключение 
окончилось казнью апостола, Лука 
непременно упомянул бы об этом. Впол- 
не вероятно, с другой стороны, что Павел 
был освобожден в 62 г. ‚ возможно, из-за 
недостаточности улик против него, и иёс 
свое служение еще несколько лет. Со- 
гласно этому правдоподобиому предпо- 
ложению, в промежутке между 62 и 67 
годами он мог совершить еще несколько 
миссионерских путешествий, но в конце- 


концов снова был схвачен, судим и казнен 


в столице империи в 67 г. 

Путешествуя, ои мог написать | Ти- 
мофею и послание к Титу, а в дви своего 
последнего тюремного заключения — 2 
Тимофею. Если всё это верно, то нечего и 
ожидать хронологических „совпадений” 
между Пастырскими посланиями и кн. 
Деяний Апостолов, которая, как уже бы- 
ло сказано, заканчивается описанием пе- 
рвого заключения апостола в Риме; в 
таком случве возражения „исторического 
характера” против подлинности Пастыр- 
ских посланий теряют свою силу. 

2. Доводы стилистического харак- 
тера. Эти доводы выводятся из придир- 
чивого исследования словарного состава 
посланий. Ссылаются на необычно 
большое количество слов, употребляе- 
мых в Новом Завете только в них (но — 
довольно часто авторами 2-го века), а 
также на наличие слов, характерных для 
других авторов Нового Завета, ио не для 
Павла, и с другой стороны — на от- 
сутствие или на употребление в нном 
значении слов, характерных для этого 
апостола; на основании всего этого де- 
лается вывод, что Пастырские послания 
написаны не в Павловом стиле. Однако 
этот метод „подсчета слов” — слишком 
„легковесен”, чтобы поддержать тяжесть 
обвниения. Начать с того, что самый 


процесс такого исследования лишен на- 
учной основы по причине недостаточно- 
сти — для статистически верных заклю- 
чений — литературного материала. Да- 
лее: при тахом подходе совершенно упу- 
скается из виду, что словарь автора мог 
серьезно меняться в связи с кругом тем, 
которых ои касался, всего пережитого и 
познанного им, а также по причине его 
возраста, изменения обстановки, появле- 
ния новых людей в его окружении; на- 
конец, целей его и характера тех, к кому 
ои обращался. Если упомянутый метод 
„подсчета слов” применить к любому из 
стоящих вне сомнения посланий Павла, 
можно получить похожие результаты. 

3. Доводы, относящиеся к церков- 
ному служению. Все они в той или иной 
форме основываются на том, что 
структура церкви и порядки в ней (что в 
значительной мере является темой Пас- 
тырских посланий) лишь в после- 
апостольское время, во 2 веке, стали при- 
влекать к себе серьезное внимание. Ссы- 
лаясь на другие писания Павла, критики 
указывают, что вопросами организа- 
ционной структуры церкви ои никогда не 
интересовался, и, следовательно, странно 
было бы для него писать те наставления, 
которые находим в Пастырских посла- 
ниях. И опять-таки доводы критиков эву- 
чат сомнительно. Ведь организационные 
формы церкви, как выступают онн в этих 
посланиях, резко отличны от таковых во 
2 веке, когда епископы обрели особое 
значение и встали на иерархической лест- 
нице выше старейшин (пресвитеров). В 
Пастырских посланиях это различие от- 
сутствует. Оба термина попеременыо 
употребляются автором (ср. Тит. 1:5-7) в 
типичной для Павла манере (ср. Деян. 
20:17,28). Что же касается служения епи- 
скопов - пресвитеров и дьяконов, то оно 
несомненно существовало уже при жизни 
Павла (ср. Фил. 1:1) и, конечно, возникло 
при его поощрении. 

То же можно сказать и о так иазывае- 
мых „установлениях о вдовах”. В церквах 
2-го века возник чуть ли не соответст- 
вующий отдел, занимавшийся их нужда- 
ми, ио вывода осуществовании чего-либо 
подобиого из сказанного о вдовах в | 
Тимофею сделать нельзя. 

В церкви с самого начала имелось 
сознание ответственности по отношению 
к нуждающимся вдовам (ср. Деян. 6:1-6), 
и иаставления на этот счет в Пастырских 
посланиях несодержат ничего сверх того, 
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что естественно было написать апостолу 
через 20-30 лет после возникновения 
церкви в Иерусалиме., 

4. Аргументы богословского харак- 
тера. Имёются два возражения этого 
рода против авторства Павла. Во- 
первых, критики заявляют, что ересь, 
которой „дается бой” в Пастырских по- 
сланиях, — ни что нное, как вполне сфор- 
мировавшийся гностицизм, относящийся 
ко 2 веку. Во-вторых, система богослов- 
ских взглядов автора посланий, хотя в 
основных чертах и соответствует Павло- 
вой, в некоторых важных аспектах отли- 
чается, по мнению критиков, от бого- 
словского виденья великого апостола, н 
скорее могла быть присуща его последо- 
вателю, жившему во 2 веке. 

Что касается первого возражения, то 
пгироко известио, что первые проявления 
обретшего полную силу во 2 веке ерети- 
ческого движения, которое вошло в исто- 
рию Церкви под названием „гностициз- 
ма”, относятся ко времени Павлова слу- 
жения. Он часто сталкивался с тенден- 
циями будущего гностицизма, особенно в 
Колоссах. Так что то обстоятельство, что 
в Пастырских посланиях содержится по- 
рицание некоего лжеучения, содержавше- 
го в себе зародыши гностического дуа- 
лизма н аскетизма, вовсе ие говорит о 
написании их во 2 веке. Более того: чем 
внимательнее вникаешь в ошибочные 
взгляды, о которых идет речь в Пастырс- 
ких посланиях, тем яснее становится, что 
они мало в сущности соответствовали 
сложившейся философии гностицизма. 
Лжеучителям, упоминвемым в этих пос- 
ланиях, присущи были некие эклектичсс- 
кие представления, явно носившие насебе 
и следы иудейского влияния (ср. 1 Тим. 
1:7; Тит 1:10,14; 3:9). И самая опасность 
их заблуждения крылась в несообразнос- 
ти и бессмысленности их, чего не ска- 
жешь огностицизме, сформировавшемся 
во 2 веке. Так что ин возражения против 
авторства Павла, основанные на аргу- 
ментах такого рода, не выдерживают 
критики. Как не выдерживают ее и воз- 
ражения богословского характера — 
будто система богословских взглядов аз- 
тора Пастырских посланий в каком-то 
смысле не соответствует Павловой. 


Критики считают, что в этих посла- 
ниях не чувствуется той напряженной 
работы ума, которая отличает другие 
послания апостола. Они не говорят, что 
содержание Пастырских посланий про- 
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1 Тимофею 


тиворечит взглаздам Цазла, что оно — „не 
Павлово”; по их мнению, оно попросту 
лежит вне его коицепции или порадком 
ниже се. Так, вместо того, чтобы опро- 
вергать заблуждение через рассмотрение 
его, заявляют критики, автор ограничи- 
вается тем, что осуждаст его; вместо 
того, чтобы развизать свои взгляды на 
истину, он лишь стремится „оградить” ее. 
Заботы не столько богословского, сколь- 
ко религиозного порядка занимают 
автора, н „правоверность” более присуща 
ему, чем творческая мысль, замечают 
они; правоверность он чересчур выпячи- 
вает. Павел никогда, мол, ие писал в 
таком духе. Да к тому же в Пастырских 
посланиях отсутствуют некоторые из- 
любленные мысли этого апостола, либо 
они не звучат достаточно сильно, или 
обретают иную, в других местах не свой- 
ственную им форму (речь идет о служе- 
нии Святого Духа, о благодати, о мис- 
тическом пребывании верующих „во 
Христе”). На основании всего этого вн 
приходят критики к неопровержимому с 
их точки зрения заключению, что 
Пастырских посланий Павел не писал. 

И все-таки их решительные выводы — 
необоснованны. На деле излюбленные 
идеи и темы Павла в Пастырских посла- 
ниях присутствуют, а необычная до из- 
вестной степени подача их вполне объяс- 
нима особенностями этих писем. Ведь 
они были написаны в совершенно специ- 
фических обстоятельствах, н адресаты их 
были „необычны” (не церкви или церквам 
в целом, а в первую очередь Тимофею и 
Титу направлялись они, при том с совер- 
шенно особыми целями). Так что н зву- 
чать в точности так, как другие послания 
Павла, оня ие могли. И, следовательно, 
неосновательны и хрупки аргументы в 
пользу написания их во 2-м веке. 


В Пастырских посланиях действи- 
тельно отражема глубокая озабочен- 
ность апостола сохранением истины. В 
этом отношении понятие „консерватив- 
ности” утверждалось Павлом в лучшем 
его смысле. Верно исполнив на протяже- 
нии своего служения все, что мог, для 
объяснения евангельских истин и науче- 
ния им верующих, апостол при конце 
служения, был серьезно озабочен тем, 
чтобы верные его ученики, ничего не из- 
меняя в преподанном им учении, вверили 
его другим иадежным христианам, а те, в 
свою очередь, — следующим. Для Павла 
это было особое „домостроительство” 


1 Тимофею 


Божие, подходить к которому следовало 
с большой осторожностью. Поскольку 
истина указывала верующим на Иисуса 
Христа н вела к благочестию, ие было 
сокровища ценнее ее. К изучению ее в 
церквах надо было подходить с верой и 
верностью, н всем попыткам так или 
иначе ослабить ее или повредить ей сле- 
довало давать решительный отпор. 

Такой взгляд на объективную и оче- 
видную истину вступает в серьезный 
конфликт с современными экзистенциа- 
листскими взглядами на нес. Поэтому и 
неудивительно, что критики пытались, 
„оторвав” ее от Павла, приписать его пос- 
ледователям, жившим во 2-м веке. Для 
этого требовались ии на чем заведёмо не 
основанные допущения относительно 
взглядов самого.апостола на истину. Но 
прн более объективном подходе в Пас- 
тырских посланиях не обнаружится с б0- 
гословской точки ‘зрения ничего такого, 
что заставляло бы отнести их написание к 
более позднему времени, и что, соответ- 
ственно, нельзя было бы объясвить в 
плане последних наставлений ап. Павла 
двум его верным ученикам, Тимофею и 
Титу. 


Дата. Миссионерские путешествия Павла 
совершались примерйо иа протяжении 
48-56 годов. С 56 г. по 60 г. он проходил 
через инстанции римских судов, пока не 
попал в конце-концов в столицу империи. 
Два года (61—62) он содержался там под 
домашним арестом, после чего, как мож- 
но предполагать, был освобожден. С 62 
по 67 годы Павел вновь более или менсе 
свободно путешествовал, оставив Тимо- 
фея в Ефесе, а Тита на Крите; в какое-то 
время он написал сначала одному, а по- 
том другому по письму: Так что 1 Тимо- 
фею и Титу были, вероятно, написаны 
между 63 н 66 годами. Второе письмо 
Тимофею Павел написал после того, как 
вновь попал в заключение. И, значит, 2 
Тимофею, последиее из посланий апос- 
тола, было написано примерно в 67 году. 
Адресаты. !. Тимофей. Он был сыном 
грека неврейки (Деян. 16:1). Нет указаний 
на то, что н отец Тимофея был христиа- 
нином, но его мать, Евника, н бабушка, 
Лонда, известны были своей искренней 
верой во Христа (2 Тим. 1:5). Тимофей 
несомиеняио жил в Листре, когда Павел 
посетил этот город во время своего пер- 
вого миссионерского путешествия (см. 
Деян. 14:6; 16:1). Точно нельзя сказать, 
Павел ли привел Тимофея ко Христу. Во 


всяком случае, благодаря матери н ба- 
бушке, Тимофей уже хорошо знал ветхо- 
заветные Писания (см. 2 Тим. 3:15), н 
Павел взял его под свое покровительство 
как подававшего надежды. Апостол сде- 
лался таким образом духовным отцом 
этого молодого человека н обращался к 
нему как к „истинному сыну в вере“ 
{1 Тим. 1:2) и как к своему „возлюблен- 
ному сыну” (2 Тим. 1:2; ср. Фил. 2:22). 


Способность Тимофея к нию 
выявилась рано (1 Тим. 1:18; 4:14; 2 Тим. 
4:5). Потому н взялего Павел в спутники 
себе, и он стал одним из самых : 
сотрудников апостола (ср. Рим. 16:21; 1 
Кор. 16:10; Фил. 2:19-22; 1 Фес. 3:2), на- 
дежным представителем н посланцем его 
(Деян. 19:22; {1 Кор. 4:17; 2 Кор. 1:19;Фил. 
2:19; 1 Фес. 3:2,6). В шести из посланий ‹ 
Павла Тимофей упоминается в приветст- 
виях (2 Кор. 1:1; Фил. 1:1; Кол. 1:1; 1 Фес. 
1:1; 2 Фес. 1:1; Филим. 1). Этот молодой 
человек стал настолько дорог апостолу, 
что в своем последнем послании он тро- 
гательно просит его прийти к нему в 
последние дни его пребывания в тюрьме 
в на этой земле (2 Тим. 1:8; 4:9, 21). 

После освобождения из первых своих 
„Уз” в Риме Павел, в сопровождении Ти- 
мофех, вновь, очевидно, посетил некото- 
рые из церквей в Асии, включая Ефесскую 
церковь. Уезжая из Ефсса, апостол оста- 
вил там Тимофся как руководителя мест- 
ной христианской общины. Через какое- 
то время он написал ему туда письмо (1 
Тимофею), чтобы наставить и ободрить 
его в этом служении. 

Возможно, по характеру своему Ти- 
мофей был робок, застенчив н ве слиш- 
ком активеи (см. 2 Тим. 1:7). Поэтому 
Павел неоднократно побуждал его к 
энергичным, уверенным действиям (1 
Тим. 1:3; 4:11; 5:7; 6:2; 2 Тим. 3:14; 4:2,5). 
Ничто, включая ин юность Тимофея 
(1Тим. 4:12), не должно было стать ему 
препятствием в служении (2 Тим 2:1-7; 
4:5). Он обязан был „ воинствовать, как 
добрый воин” (1 Тим. 1:18; 6:12), активно 
распространяя благовестие н горячо за- 
щищая его, с использованием для этого в 
молную меру своего дарования (1 Тим. 
4:14; 2 Там. 1:6). 

2. Тит. О Тите известно менее, чем © 
Тимофее. Он тоже был либо одним из 
тех, кого Павел обратил, либо его подо- 
печным (см. Тит. 1:4), но когда и ГДЕ ов . 
уверовал, — неизвестно. Нет сведенийно 
семье его, как н о его прошлом, кроме 
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того, что был он из язычников (Гал. 2:3). 

Не вызывает, однако, сомнений, что 
Тит был надежным сотрудником Павла. 
Апостол поручил ему выполнение одной 
из самых трудных в деликатных задач — 
быть его представителем в неспокойном 
Коринфе (2 Кор. 2:13; 7:6-7, 13-15; 8:6, 16- 
17). Между двумя своимн заключениями 
в Риме Павел побывал вместе с Титом на 
Крите н оставил его там продолжать 
начатую ими работу (см. Тит. 1:5). Позд- 
нее, когда Павел второй раз был в за- 
ключении, Тит отправился с Крита в 
Далматию (2 Тим 4:10), как предполага- 
ют, с целью евангелизации её. 


ПЛАН 
1. Приветствие (1:1-2) 


отпосительно них 
(:3-11) 


(#:12-17) 


щерква (2:1—3:13) 
А. Наставления относительно молитвы 


м диаконов (3:1-13) 

ГУ. Наставления отвосительно 
соблаодения истины в церкви 
(3:14—4:16) 

А. Церковь и ее истииа (3:Ё4-16) 


различных 
груна верующих в церкая (5:1—6:10) 
А.-О разных груниах {5:1-2) 
Б. О вдовах (5:3-16) 
В. О пресвитерах (5:17-25) 
Г. О рябах и господах (6:1-2) 
Д.О еретиках м эл (6:3-10) 
УТ. Писяедии!! аставлекия Тимофею 
(6:31-21) 
А. Призыв к благочество (6:11-16) 
Б. Наставление относительно богатых 
(6-17-19) 
В. Призыв хранить верность (6:29-21) 


КОММЕНТАРИИ 
1. Приветствие (1:1-2) 


:1. В типичном для Павла приветст- 


1 Тимофею 1:1-3 


вни „означены” как автор письма, так н 
его получатель; как обычно, оио носит 
более или менее „ритуальный” характер. 
Здесь, как н в других своих посланиях, за 
нсключением посланий к Филиппийцам, 
Ти 2 Фессалоникийцам и Филимону, 
Павел представляет себя как Апостола 
Иисуса Христа. Самым этим термином 
— „апостол” — он несомненно пользует- 
сяв „Узком” смыслеего, применительно к 
тем людям, которые были „посланы” 
воскресшим Христом лично (ср. с упот- 
реблением этого слова в более широком 
его значении в 2 Кор. 8:23 — „посланни- 
ки”; ив Фил. 2:25 — „люсланник”). Апо- 
стольство было возложено на Павла по 
повелению свыше (Гал. 1:11-2:2; ср. 1 
Тим. 2:7). В нескольких других посланиях 
Павел подчеркивает свое апостольское 
„призвание волею Божией” (1 Кор. 1:11 2 
Кор. 1:1; Еф.1:1; Кол. 1:1; 2 Тим. 1:1). 
Павлу нередко приходилось отстаивать 
власть, данную сму как Богом Отцом, так 
и Богом Сыном. Его определение Бога 
как Спасителя нашего перекликается с 
ветхозаветным; в то же время сис харак- 
терио для Пастырских посланий (ср. 1 
Тим. 2:3; 4:10; Тит. 1:3; 2:16;3:4). Об 
Ивсусе тут говорится как о надежде иа- 
шей — ради того, чтобы обратить особое 
внимание читателя на осуществление 
Божиего плана спасения посредством 
Христа (ср. Кол. 1:27). 

1:2. Хотя это письмо явно предназна- 
чалось для прочтения вслух в христианс- 
ких общинах Ефеса н за его пределами, 
как непосредственному получателю оно 
было адресовано Тамофею.Он был для 
Павла истминым сыном в вере, н это 
говорило, что в сердце апостола он зани- 
мал особое место. (В этом стихе в первый 
из 19 разв 1! Тимофею употребляет Павел 
слово пистис — „вера”.) Неон, вероятно, 
привел Тимофеяко Христу (ср. 2 Тим. 1:5; 
3:15), ио, по всей видимости, именно Па- 
вел рукоположил этого молодого чело- 
века в служители (2 Тим. 1:6); апостол в 
большой степени полагался на него. Бла- 
годати, милоств н мира желал ои ему. 


П. Наставления относительно 
лжеучителей (1:3-20) 
А. Предостережения относительно 

них (1:3-1) 

1:3. Не вполне ясно, уходил ли Павел в 
Македонию из Ефеса. Наверное, так, и 
перед уходом ои просил Тимофея, види- 
мо, во второй уже раз пребыть, т. е. 
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1 Тимофею 1:4-10 


остаться в Ефесе (Тимофей, возможно, 
хотел уйти оттуда вместе с Павлом). Но 
должен был остаться, чтобы убеждать 
некоторых в общине не проповедывать 
иного, т. с. отличного от Павлова, учения 
(ср. 1:11). 

1:4. Лжеучители увлекались баенями и 
родословыямы бесконечными (ср. 4:7). 
Что подразумевал под ними апостол, — 
неизвестно. Они могли нести на себе от- 
печаток гностических представлений, но 
скорее всего были иудейского происхож- 
дения (ср. Тит. 1:14). В любом случае 
духовной цениости они ис имели и лишь 
вели к бесконечным рассуждениям, не- 
доумениям и спорам. Всего этого следо- 
вало избегать — по той причнне, что 
осуществлению Божиего плана они не 
способствовали, ибо план этот прово- 
дился и жизнь не человеческими домыс- 
лами, а посредством веры. Дискусии же, 
перераставшие из одной вдругую, только 
заводили в тупик и затемняли Божие 


1:5. В отличие от упомянутых бес- 
цельных рассуждений, наставление Пав- 
ла Тимофею имело четко выраженную 
цель: утверждать в среде верующих лю- 
бовь от чистого сердца (ср. 2 Тим. 2:22), 
незапятнанной (доброй) совести н нели- 
цемерной (т. е. искренней) веры (ср. 
2 Тим. 1:5). Каждое из составляющих это 
чудное „трно” коренится в чистоте в чест- 
ности; в целом оно порождает тот совер- 
шенный вид бескорыстной любви, кото- 
рая в предельном своем выраженни соот- 
ветствует Божией любви. 

Тогда как лжеучители движимы были 
пустым любопытством, наставление 
Павла было направлено на утверждение 
самой чудной из добродетелей посредст- 
вом сохранения в чистоте христианского 
учения — ибо Божией истиной человечес- 
кое сердце очищается, тогда как заблуж- 
дения оскверняют его. 


1:56. Любовь, о которой он говорил в 
предыдущем стихе, ап. Павел несомиен- 
но считал целью всего христианского слу- 
жения (ср. 1 Кор. 13:1-3). Между тем, как 
это ни прискорбно, некоторые из учив- 
ших в Ефесской церкви, которым пола- 
галось бы знать это лучше других, поте- 
ряли из виду упомянутую возвышенную 
цель и уклонились (буквально и будет — 
„потеряли цель”; то же греч. слово в 
1 Тим. 6:21; 2 Тим. 2:18) в пустословие. 

1:7. Более конкретно проблема с эти- 
ми лжеучителами состояла, как это часто 


бывает, в потребности выпячивать свое 
„я”. Эти люди претендовали на положе- 
ние уважаемых законоучителей, не буду- 
чи к этому способны. Однако, не желая 
признать свою несостоятельность, они 
продолжали говорить н утверждать то, в 
чем нимало не разбирались. 

1:8. Апостол хотел, чтобы его пра- 
вильно поняли. Он не стремился прини- 
зить закон, который рассматривал как 
„святой, праведный ин добрый" (см. Рим. 
7:12). Здесь ои подчеркивает, что закой 
добр, если употреблять его должным об- 
разом (законно). Что осуждал Павел, так 
зто неверный, закониический подход к 
нему; правильное же отношение к закону 
он приветствовал (см. Гал. 3:19,24). 


1:9-10. Назначение закона было втом, 
чтобы показать людям их греховность. А 
значит тем, кто признали свой грех и 
обратились ко Христу, закон не был ну- 
жен. Таковые более не находились под 
ним, но должны былн ходить в Духе (Гал. 
5:13-26). Нуждались в законе те, кто все 
еще не сознавали своей греховности. 

Павел приводит впечатляющий спи- 
сок примеров, сознательно, по-вядимо- 
му, основываясь на Десяти заповедях (ср. 
Исх. 20:3-17). Начинается это перечисле- 
ние с шести определений (три по два), 
которые приложимы к нарушителям тех 
заповедей, что были записаны на первой 
скрижали Десятисловия, т. е. ктем, кото- 
рые согрешали непосредственно против 
Бога; это: 1) беззаконные и непокорывые; 
2) нечестивые и грешники; 3) развратные 
и оскверненные. Далее Павел подразуме- 
вает нарушителей первых пяти запове- 
дей, записанных нё второй скрижали: 
оскорбытели отца и матери нарушали 
пятую, а убийцы — шестую заповедь. 
Блудныкн и мужеложники иарушали 
седьмую заповедь, которой запрещался 
любой грех, связанный с сексуальными 
отношениями. Под человекохыщниками 
понимались нохитители людей, совер- 
шавшне худший вид воровства, н, значит, 
здесь могло иметься в виду нарушение 
восьмой заповеди (см. Исх. 21:16; Втор. 
24:7). Ясно, что лжецы н клятвопрестун- 
никм нарушали девятую заповедь. В этом 
перечислении не подразумевались лишь 
нарушители десятой заповеди („Не по- 
желай...”); ср., однако, с Рим. 7:7. Свой 
„список” апостол завершает всеобъ- 
емлющей ссылкой на всякое поведение, 
противное здравому учению (ср. 2 Тим 
1:13), включая, конечно, н поведение са- 
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мих лжеучителей. Слово „дидаскална”, 
переведенное как „учение”, встречаем в 
этом послании 7 раз: 1:10; 4:1, 6, 13, 16; 
5:17; 6:1. 

И. Мерилом того, что было „здра- 
вым учением", н что таковым не явля- 
лось, для Павла было, конечно, славное 
благовестие о Христе блаженного (т. е, 
благословенного) Бога, которое Он вве- 
риал Своему апостолу (ср. 1 Фес. 2:4; Тит 
1:3) в которое тот проповедывал в Ефесе 
(см. Деян. 20:17-27). 


Б.`Павел о своём опыте благодати 
(1:12-17) 


1:12. Видимо, мысль о собственной 
греховиости в сочетании с мыслью о 
благовестии, довереином ему, вызвала в 
Павле сильный прилив благодарности. 
Не случайно стих этот начинается со 
слова „благодарю”. Чувство благодар- 
ности рождалось в апостоле от сознания, 
что Бог в милости Своей дал ему необхо- 
димую силу (ср. Фил. 4:13) и, признав его 
заслуживающим доверия, удостоил вы- 
сшего служения. 

1:13. Апостолведь знал, что был хули- 
тель и гонитель и обидчик; говоря так, он 
не преувеличивал ради красного словца 
(см. Деян. 22:4-5, 1; 26:9-11). И все- 
таки он былвомиловам, потому что (так) 
постунал по меведению, в неверши. Гнев 
Божий вызывает сознательная непокор- 
ность (см., к примеру, Чис. 15:22-31; Евр. 
10:26). Но к иевежественным и заблуж- 
дающимся Бог мягок (Евр. 5:2). Когда-то 
немецкий философ Ницше сказал: „Если 
бы мне сумели доказать, что Бог сущест- 
вует, я бы ещё менее поверил в Него”. Но 
неверию Павла несвойственно было по- 
добное упрямство. 

ЕМ. Потому и стал ои объектом ми- 
лости Божией, а не гнева Его. Божия 
благодать далеко превзошла масштабы 
серьезного греха ‚ вкотором был повинен 
Павел. Бог излил на него в изобилин веру 
и любовь во Христе (примерно так пере- 
дан этот стих по-английски). Все, в чем 
имел он недостаток, дано ему было сверх 
меры благодатью Господа. Здесь, воз- 
можно, подразумевается та сила для 
служения Христу, с которой апостол го- 
ворит в 12 ст. 


1:15. Причнна перехода Павла к теме 
о себе, начатой в 12. ст. ‚ выясиястся здесь: 
переход этот вызван был желанием за- 
свидетельствовать о цели воплощения 
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1 Тимофею 1:11-18 


Христа Инсуса; Он пришел в мир ве для 
того только, чтобы подать пример или 
показать, что тревожится о людях. 
Целью Его было спасти грешников из их 
бедственного духовного состояния. (Па- 
вел подчеркивает прн этом, что среди 
грешников он — первый, т. с. наихуд- 
ший.) Апостол хотел, чтобы относитель- 
но цели Господа никто ие заблуждался. 
Сказанное им на этот счет — верно и 
всякого принятия достойно. (Схожие 
обороты встречаем в посланиях Павла 
Неа четыре раза: 3:1; 4:9; 2 Тим. 2:11; Тит. 
8.) 

1:16. В сущности Бог для того и спас 
Павла, чтобы на его примере явить гре- 
шнихам план их спасения. Будучи 
„первым из грешников” (ср. с другими 
отзывами Павла о себе в 1 Кор. 15:9 ив 
Еф. 3:8), апостол являл собой крайний 
пример. И еслиу Бога хватило милости н 
долготерения по отношению к нему, то 
хватитих и для любого другого человека. 
Все, кто последуют за Ним, да имеют 
этот пример перед собою. Первый из 
грешников стал святым; один иззлейших 
врагов Божиих стал одним из вернейших 
слуг Его. В широком диапазоне между 


* этими двумя крайностями найдется мес- 


то для всех грешников. 

1:17. Созерцание Божией благодати в 
собственном случае побуждает Павла к 
провазглашению типичного для него 
славословия, которое исполнено благо- 
говейности и любвн к Господу. В образе 
Царя веков — превознесение Бога над 
всемн приливами и отливами человечес- 
кой историн. Нетленный (в значении 
„бессмертный”) и невидимый — два ос- 
новных атрибута Бога, которые свиде- 
тельствуют о Его вечности и духовиой 
природе. Словом единый подчеркивается 
Его уникальность в типично еврейской 
монотеистической манере. Только этот 
Бог достоин чести н славы во веки. Аминь 
(ср. 6:16). : 


В. „Завещание” Павла Тимофею (1:18-20) 


1:18. После короткого отступления 
(ст. 12-17), касавшегося его лично, Павел 
возвращается к конкретным проблемам, 
стоявшим перед Тимофесм, с которых, 
обственно, и начниает это письмо (см. ст. 
3). Преподаю тебе, т. с. наставляю тебя; 
подразумевается, относительно лжеуче- 
ний и тех, кто их распространяет (о чем 
упоминалось в ст. 3). Апостол „настав- 


1 Тимофею 1:19—2:2 


лал” своего молодого ученика сообразно 
с бывшими о нем пророчествами (каса- 
тельно призвания Тимофея наслужениен 
пригодности его к этому). Когда и кем 
были эти пророчества изречены, остается 
только гадать. В 6:12 содержится намек 
на них; таким образом напрашивается 
вывод, что благодаря упомянутым про- 
рочествам Павел утвердился в своем 
убеждении, что Тимофей — добрый воши, 
способный успешно бороться против 
заблуждений, проникших в Ефссскую 
церковь. И самого Тимофея, надо ду- 
мать, пророчества относительно него 
должны были вдохновлять в борьбе и 
служении. 

1:19. Еслив Еф. 6:10-17 Павел деталь- 
но описывает предметы христианского 
вооружения для ведения духовной войны, 
то тут ов говорит только о двух из них: о 


вере и доброй совести. Они всегда, 
кажется, упоминаются рядом (ср. 1 Тим. 
1:5; 3:9). Сильный в одном нив 


другом. И, напротив, за поражением в 
одном следует поражение в другом. Так, 
некоторые, отвергнувыки ( здесь сильно 
звучащее греч. апотео, буквально озня- 
чающее „оттолкнуть прочь”; в Новом 
Завете это слово употреблено еще в двух 
местах: в Деян. 7:27 н в Рим. 11:1-2) 
добрую совесть, потерпели поражение 
(фигурально выражаясь — „кораблекру- 
шение”) в вере. Богословские заблужде- 
ния нередко коренятся в нравственном 
падении. 

1:20. Двое являли печальный тому 
пример в Ефесе . Имешей (ср. 2 Тим. 2:17) 
и Александр. Трудно сказать, об одном н 
том же ли человеке, носивием это 
говорится здесь, в Деян. 19:33 н в 2 Тим. 
4:14. Возможно, это были разные люди. 
Двоих, упоминаемых им тут богохуль- 
ников, ап. Павел постановил предать 
сатане. Это, возможно, означало отлуче- 
ние их от церкви (ср. 1 Кор. 5:1-5) н 
обречение таким образом на пребывание 
в той духовной сфере, которая контролн- 
руется сатаной (2 Кор. 4:4). Ибо Павел 
рассматривал христианскую общину как 
сферу, в которой верующие ымеют небес- 
ную защиту и вне которой они терпят 
ущерб, порой весьма ощутимый, болез- 
ненный (ср. 1 Кор. 5:5). Так или иначе, 
мера, примененная Павлом по отноше- 
нию кдвум отступникам, была направле- 
на на их исправление. Стремлением не 
покарать, но исцелить руководствовался 
апостол. 


Ш. Наставления относительно 
поведения в церкви (2:1-3:13) 
А. Наставления относительно 
молитвы (2:1-7) 


2:1. От темы лжсучителей Павел об- 
к теме поведения в церкви (ср. 
3:14-15). И тут наставление его начинает- 
ся с того, что представлялось ему самым 
важным — с призыва к молитве. Вонсти- 
вуснее все н должно начинаться в церкви. 
Читающему этот стих не следует искать 
особых различий между понятиями мо- 
литвы, прошения и моления. Скорсе все- 
го Павел употребил все три для усиления 
эмоционального накала своего призыва. 
Следует. однако, заметить, что благодя- 
ренишю дёлжно отводить первое место в 
молитве. 


2:2. Итак, Ефесской церкви предлага- 
лось возносить молитвы „за всех челове- 
ков” (см. ст. 1), н в первую очередь — за 
все гражданские власти. Не уточняя со- 
держания таких молитв, Павел почти 
несомненно имел в виду молятвы о спа- 
сенин как людей вообще, так и тех, кто 
правит ими. Это явствует из последую- 
щих слов апостола. По мере того, как 


точки после римского пожара в июле 64 
года — н все хуже шли дела в империи 
из— за расточительства н развращеннос- 
ти Нерона, усиливались и гонения на 
христиан со стороны властей. Ап. Павел, 
который незадолго передтем освободил- 
ся из заточения в Риме, был прекрасно 
осведомлен 0б ухудиении политической 
атмосферы в целом. Потому и звал он к 
молитвам о духовном пробуждении всех 
людей, в особенности тех, что имели 
власть, — ради того, чтобы возвратились 
прежние, более стабильные, условия су- 
ществования. Без этого верующие не 
могли бы вести жизнь тихую и безмя- 
тажную 20 всяком благочестин м 
чистоте. (Здесь в первый из 10 раз в 
Пастырских своих посланиях ее 
Павел слово сусебиа, переведеиное к: 
„благочестие”; см. 2:2; 3:16; 4:7-8; 6:3, 5%, 
11; 2 Там. 3:5; Тат. 1:1. Еще пять раз 
встречаем его в других местах, а именно: 
в Деян. 3:12; 2 Пет. 1:3, 6-7; 3:11.) В 
периоды политических и социальных по- 
трясений представляются многочислен- 
ные возможности умереть за Христа, но 
жить с Ним н ради Него в эти периоды 
особенно трудно. г 


446 


|. 


2:3, Как н во все времена, в днн су- 
ществования Ефесской церкви у неко- 
торых верующих возникал вопрос о том, 
действительно ли надо молиться обо всех 
людях. Возможно, предупреждая такой 
вопрос, Павел пишет, что это хорошо и 
угодно Спасителю нашему Богу. Дос- 
ловно тут сказано по-гречески, что такая 
молитва „приемлема для Него” (многие 
молитвы Он не „приемлет”, однако, — не 
эту). 

2:4. Эта же — соответствует воле Его 
(см. 1 Иоан. 5:14). Бог, Который есть 
Спаситель, хочет, чтобы все люди снас- 
лакъ. Греч. мас, соответствующее русско- 
му „все”, настойчиво повторяется тут в 
разных вариантах (см. ст. 1 4, 6; ср. 
4:10).Бог не желает, „чтобы кто погиб”(2 
Пет. 3:9), но хочет, чтобы все человечест- 
во пришло к познанию истины через лич- 
ное общение с Инсусом Христом, Кото- 
рый есть Истина (Иоан. 14:6). (Тем не 
менее, ие все, конечно, избирают спасс- 
ние; „универсализма” в этом вопросе Па- 
вел не отстаивал.) 

2:5-6. В подтверждение своего тезиса 
апостол ссылается на известную всем ве- 
рующим истину относительно Бога Отца 
и Его работы через Сына. Стихи 5-6, воз- 
можно, являются свободным цитирова- 
нием из исповедания веры, которое было 
хороню знакомо христианам первого ве- 
ка. Так или иначе, Павел ссылался на 
евангельскую истину, не вызывавшую 
сомнения, которая заключается в том, 
что существуют: 1) лишь одни Бог (Бог 
едми) н 2) сданственный способ для лю- 
дей приблизиться к Нему — посредством 
человека Христа Ишсуса, Бога во плоти; 
3) что Иисус Христос предал Себя (т. с. 
‘умер на кресте) для искупления всех (ср. 
Мат. 20:28; Мар. 10:45). В последней фра- 
зе 6-го стиха подразумеваются „свиде- 
тельство” о желании Бога спасти всех 
людей, которое иаходим в Встхозавет- 
ных писаниях, или, что то же самос, - 
предсказания о приходе Мессии в древ- 
них пророчествах (ср. Гал. 4:4-5; Евр. 
1:1-2). Во осуществление упомянутого 
„свидетельства” и приходил на землю 
Иисус Христос. 

2:7. В Ефесской церкви были очевидно 
люди, которые считали, что благовестие 
адресовано исключительно евреям. Под- 
тверждение тому, что такая точка зрения, 
породившая серьезную проблему, суще- 
ствовала, находим в том, что нроисходи- 
ло сап Петром (см. Деян. 10:9-43; Гал. 
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2-11-13). Поэтому как на решающий до- 
вод в противовес этой точке зрения ссы- 
лался Павел иа собственное служение в 
качестве Апостола... язычников. Он был 
поставлен проповедником (ср. 2 Тим. 
1:11), чтобы донести Благую Весть до 
большей части человечества, которое в 
глазах иудаистов оказывалось „за 
забором”. 

Заверения Павла в истинности его 
слов — это стилистический прием, кото- 
рым подчеркивалась важность того, что 
он сообщал (ср. Рим. 9:1; 2 Кор. 11:31; 
Гал. 1:20). 


Б. Наставления относительно мужчин 
и женщин в церкви (2-8-15) 

2:8. Несомненно, Павел хотел, чтобы 
все христиане, без различия пола, возио- 
сили молитвы о духовиом пробуждении 
граждан и их правителей. Но в собра- 
ниях, где бы они ни собирались (на вся- 
ком месте), подчеркивает Павел, надо, 
чтобы молитвы произносились мужями; 
подчеркивается н то, что произносить их 
следовало воздевая... руки. Это соотвст- 
ствовало не только встхозавстной прак- 
тике (см., к примеру, 3 Цар. 8:22; 2 Пар. 
6:13; Езд. 9:5; Плач. 2:19), но и практике 
языческих религий, а также раннехристи- 
анской Церкви. Жест этот повсюду виден 
на настенных рисунках в римских ката- 
комбах, где собирались первые христи- 
ане. Руки, простираемые к Богу, должны 
были быть чистыми (по-греч. слово хо- 
сиоус — букв. означает „неосквериен- 
ный”, „исполненный  благоговения”), 
символизнруя внутреннюю чистоту мо- 
лящихся мужей, духовных вождей. Тако- 
вым следовало подавать пример окружа- 
ющим в своих взаимоотношениях с лю- 
дьмн, т. е. быть чуждыми гнева и сомме- 
имя (по англ. последнее слово передано 
как „споров, разногласий”). Ненормаль- 
ные отношения с другими плохо сказы- 
ваются на способности молиться. 

2:9. Павел обращастся к теме женщин, 
входивщих в христианскую общину: Не 
внешние, но внутренние атрибуты долж- 
ны были служить им украшением. Им 
следовало ходить в пралючном одеянии, 
выделяться стыдливостью и деломудри- 
ем (ср. ст. 15). При этом не столько 
предполагалось, что христнаяке негоже 
иметь вызывающее, соблазнительно вле- 
кущее обличье (хотя н это подразумева- 
лось), сколько имелась в виду необходи- 
мость для нее быть скромной, рассуди- 


1 Тимофею 2:-15 


тельной, чуждой хвастовства. „Конкрет- 
ности”, перечисляемые Павлом (плетение 
волос, золото, жемчуг, маогоценные 
одежды) плохи не сами по себе, а лишь 
тогда, когда символизируют „смещение” 
ценностей в их „шкале” (ср. 1 Пет. 3:3). 
Для Ефесской церкви все упомянутое 
могло иметь особое значение по причине 
процветавшей в этом городе храмовой 
проституции. 

2:19. Вместо того, чтобы выделяться 
внешней „красивостью”, — по правилам 
мира — христианкам следовало дер- 
жаться ниой шкалы ценностей, „укра- 
шая” себя добрыми делами. Привлека- 
тельными в глазах других да делает их 
верное служение во имя Христа. Не сле- 
дует, однако, рассматривать эти стихи 
как призыв к христивнкам чураться чисто 
женской привлекательности; это был 
лишь призыв отвергнуть мирское мерило 
красоты, приняв, вместо него, небесное 
(1 Цар. 16:7). Именно им должны руко- 
водствоваться женщины, посвящающие 
себя благочестию. 

2:11-12. С целью подчеркнуть необ- 
ходимость для женщин вести себя благо- 
честиво, Павел, наряду с Петром, 
утверждает приоритет „нетленной кра- 
соты кроткого и молчаливого духа, что 
драгоценио пред Богом” (1 Пет. 3:4). 

Женщинам — христианкам следовало 
принимать наставления от руководите- 
лей — мужчин в безмолвии, со всакою 
покориостью. Им запрещалось ставить 
вещи „ вверх дном”, требуя для себя 
наставнических прав или пытаясь брать 
власть над мужчинами. Понятие „без- 
молвия” не подразумевало, однако, пол- 
ного молчания, лишения права говорить. 
То же слово хесишиа употреблено в 
2 Фес. 3:12 в значении „успокоиться”, „не 
виосить беспокойства”, „не самоупраз- 
ничать”. 

2:13. Почему же „кроткий н молчали- 
вый дух” так ценен в глазах Божиих? 
Потому, что он свидетельствует о пони- 
мании и прнятии Его плана и целей в 
отиошении человеческой расы. Как н в 
других местах (ср. 1 Кор. 11:8-10), Павел 
в своем взгляде на отношения в церкви 
между мужчичами н женщинами исходил 
тут из порядка творения, ках отражёи ои 
во 2 гл. ки. Бытия. Не так называемое 
„проклятие” (Быт. 3:16) имелонв виду, но 
ставил роли мужчин и женщин в зависи- 
мость от того, что Богом — при начале 
осуществления Им Его грандиозного 


плана — прежде был создан Адам, а 
потом Ева (см. Быт. 2:7-25). Дело здесь, 
однако, не просто в хронологическом 
„первенстве” как таковом; для Павла оно 
былознаком того, что руководящая роль 
с начала творения отведена мужчине, ко- 
торому женщина должна была стать 
„помощником, соответственным сему” 
(Быт. 2:18). 

2:14. Далее Павел как бы противопос- 
тавляет друг другу то конкретное, что 
явили в свонх реакциях на „внешние об- 
стоятельства” Адам и Ева: жена, прельс- 
тивиись, впала в преступление, ве Адам 
был прельшийн. Некоторые склонны дс- 
лать из этих слов тот вывод, что ап, 
Павел считал всех женщин более довер- 
чивыми (подобно их прародительннце 
Бве), чем мужчин, а потому и более пред- 
расположенными к заблуждению. Сле- 
довательно, заявляют они, женщине? 
нельзя ни учить в церкви, ни занимать в. 
ней руководящее положение. Другие ду- 
мают, что Павел в сущности хотел ска- 
зать следующее: „Смотрите, что полу-. 
чилось, когда порядок, установленный 
при сотворении людей, был поставлен 
„с ног на голову”, когда мужчина под- 
чинился женской инициативе”. В лю- 
бом, однако, случае Павел не снимал нс 
Адама вины за грехопадение. В другом 
месте (ср. Рим. 5:12-21) он прямо возла- 
гает на него ответственность за это. 


2:15. В Новом Завете это одии из 
нелегко поддающихся толкованию стн- 
хов. Незсные слова спасется чрез чадо- 
родие интерпретируются по-разному: в) 
трудный и опасный процесс родов будет 
способствовать физическому укрепле- 
нию женщин; 6} они будут „спасены” (от 
незначительности своего положения) 
благодаря той роли, которую станут иг- 
рать в семье; в) речь идет с спасении 
благодаря тому, что женщиной был рож- 
ден Иисус Христос Спаситель (косвенное 
потверждение этому можно найти в Быт. 
3:15); г) женщины будут спасены от рас- 
тлевающего воздействия общества, оста- 
ваясь дома с детьми. 

Толкование этого стиха затрудняется 
и условием, выдвигаемым в конце его: 
если она (т. е. мать) пребудет в вере и 
любви н в святости с целомудрием. Ка- 
кой бы смысл ни вкладывать в первую : 
часть стиха, все зависит от желания жен- 
щины „пребывать” в четырех перечисле- 
нных добродетелях. Наиболее верным: 
является, пожалуй, второе толкование — ` 


(6). Полное удовлетворение н смысл в 
жизни обретёт та женщина, которая не 
будет стремиться к нсполнению мужских 
ролей, но будет послушна Божиему на- 
мерению отнобительно нее и станет ис- 
полнять свое назначение жены и матерн 
„в вере н любви н в святостн с целомуд- 
рнем” (т. е. проявляя во всем необходи- 
мос воздержание; ср, 1 Тим. 2:9). 


В. Наставления относительно 
епископов и диаконов (3:1-13) 


3:1. В продолжение своих наставлений 
оповеденни в церкви Павел обращается к 
важному вопросу о пригодиости к руко- 
водству ею. В его намерения входило 
способствовать уважительному отноше- 
нию членов церквн к нх руководителям; с 
этой целью он подтверждает в 3:1 извест- 
ную верующим истину: стремиться к ру- 
ководству церковью — доброе дело. Тер- 
мин епископ — лишь одни из нескольких, 
которымн обозначается в Новом Завете 
руководящее церковью лицо. Чаще дру- 
гих встречается термни „старейшина” 
(пресбитерои). В Рим. 12:8 употреблено 
слово „начальник” (проистаменои}; в 
Еар. 13:17 — наставники (хегоуменоис). 
Греч. поименас в Евр. 4:11 передано как 
„пастыри”, а в Деян. 20:28 — как „блю- 
стители”. Каждым иззтих терминов под- 
черкивался тот или ниой аспект деятель- 
ности руководителя, но все они, 
по-видимому, употреблялись попере- 
менно для обозначения одного н того же 
руководящего поста в церкви, который 
отличался от другого — занимаемого 
дизконами (см. ком. иа 1 Тим.3:8). 

3:2. От „епископа” требовалось более 
чем только желание служить. В ст. 2-7 
Павел выдвигает 15 требований, кото- 
рым должен был удовлетворять руково- 
дитель церкви; он должен был быть: {)це- 
порочен (греч. слово анепилемптон 
находим только в этом посланин; ст. 2; 
5:7). То есть ннчто в его поведенни не 
должно было давать повода к обвинению 
его в чем бы то ни было; понятне, выра- 
женноеэти словом, несколько отличастся 
от того, что имеется в виду под ним же (в 
греч. оригинале употреблен синоним его) 
вст. 10. 2)Одной жевы мужем. На эту не 
вполне ясную фразу предлагается не- 
сколько толкований. Все зависело от то- 
го, насколько строгие правила установил 
Павел для руководителей церквей. 
Большинство комментаторов соглаша- 
ется в том, что „епископам” запрещались 


15 Толк. новазаветных посланнй 


1 Тимофею 31-3 


как многоженство, так н неразборчивость 
в интимных связях. Многие богословы 
понимают слова „одной жены муж” в том 
смысле, что мужское чувство церковного 
руководителя должно быть сосредоточе- 
но нсключительно на его жене. Некото- 
рые понимают эту фразу — как запреше- 
нне занимать пост епископа разведенным 
н вступившим в повторный брах. Те, кто 
держатся этой точкн зрения, исходят нз 
того, что развод свидетельствует о неспо- 
собностн человека руководить собствен- 
ным домом, н даже если грех его может 
быть ему прощен, для руководства хрн- 
стианской общиной он попросту не под- 
ходит (см. ст. 4-5; 1 Кор. 9:24-27). Самое 
строгое толкование этого стиха, которое 
разделялось почти всеми интерпретато- 
рами Св. Писания, жившимн во 2-3 
веках, включает в себя все вышеперечис- 
лениое, но утверждает н большее: запре- 
щение для епископа повторного брака 
даже в случае вдовства. Объяснение 
этому взгляду находим в том, что в 
первом веке повторная женитьба рас- 
сматривалась как знак угождения своим 
желаниям н слабостям. Хотя ап. Павел н 
чтил брачные узы, высоко превозносил 
он н духовные пренмущества безбрачия 
(1 Кор. 7:37-38), поощряя соблюдение его 
в случае потери супруга или супругн (см. 
1 Тим. 5:3-14). Таким образом безбрачие 
он рассматривал как достойное свиде- 
тельство о способности человека обузды- 
вать свои чувства н потребности; столь 
же строгого принципа держался апостол 
и прн определеннн „нстинных вдовиц” 
(5:9). 

Епнскопам полагалось быть: 3) трез- 
выми (это же слово — нефалион —встре- 
чаем в 3:11), в значении „умеренных”, 
„воздержанных”; 4) целомудренными 
{софрона; это же слово — в Тит. 1:8; 2:5); 
5) благочинными илн почтеннымн, и 
6) страинолюбивыми (гостепрнимнымн). 
7) Слово учителен подразумевает спо- 
собность руководителя толковать Св. 
Пнсание (нначе говоря, понимать его и 
уметь донести содержащуюся в нем ис- 
тнну до слушающих), умея в то же время 
дать отловедь тем, кто толкуют его не- 
верно (см. Тит. 1:9). Учить — не обя- 
зательно лишь публично; это можно де- 
лать н в частном, неофициальном 
порядке. 

3:3. Далее в отношении епископа сле- 
довало несколько определений с отрнца- 
нием „не”: 8)не пьяница (ср. Тит. 1:7) н 9) 
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не бийца (не-драчув, ме сварлив). Да 
сказываются н в этом его способность 
контролировать себя, его „непорочность” 
(3:2). Напротив, он должен быть 10) тих, 
миролюбив (переведенное таким обра- 
зом греч. епиейке находим в тех илииных 
вариантах в Фил. 4:5; Тит. 3:2; Изк. 3:17; 1 
Пет. 2:18). В отличие от лжеучителей, 
достойному руководителю церкви нельзя 
быть П)дкорыстолюбивым, ни 12)среб- 
ролюбивым (ср. 6:5; Тит. 1:11). Истинный 
епископ не получает удовольствия от 
свар с окружающими и служит не корыс- 
ти ради (ср. 1 Пет. 5:2). 

3:4. Он обязан: 13) хорошо управлять 
домом свомм. И здесь Павел как бы 
подчеркикает, что в первую очередь — 
своими детьми. (Поведение детей более 
всего, пожалуй, свидельствует, хотя и тут 
не исключена „осечка”, о способности их 
отца быть руководителем.) Настолько ли 
они уважают его, чтобы не выходить из 
послушания ему? Выражение со всякой 
честностью буквально читается как „со 
всею строгостью”. 

3:5. Стих 5 образован риторическим 
вопросом, подчеркивающим сказанное 
выше. Апостол проводит аналогию меж- 
ду управлением собственным домом и 
домом Божиим (см. 3:15). Ибо немало 
одних и тех же свойств карактера и спо- 
собностей требуется от человека в обоих 

аях. 

3:6. Епископа 14) не следует назначать 
из новообращенных. чтобы быстрое 
продвижение к руководству (к власти) не 
исполнило его гордости в самомнения — 
ведь повинный в них подпадает под то же 
осуждение, что и диавол, ибо грех гор- 
дыни им вопкюл в мир. 

3:7. Епископу надлежит также 15) 
иметь доброе свыдетельство (т. с. хоро- 
шую репутацию} от внешних (ср.Кол. 4:5; 
1 Фсс. 4:12). Павел, по-видимому, думал 
туго том, что руководители церквей, как 
представители Церкви в целом, более дру- 
гих рискуют попасть в ссти диавола (ср. 2 
Тим. 2:26). Становясь же обьектами на- 
рекания, они доставляют огромное удо- 
вольствие сатане; ведь когда на глазах у 
„мира” они попадают в его ловушку, то 
ставится под сомнение дело Божие, и 
пятно ложится на весь Божий народ. 
Поэтому так важно руководителям цер- 
квей добиваться доброй репутации среди 
неверующих н уметь хранить ее. 

3:8. Подобно епископам, и днаконы 
(ср. Фил. 1:1) должны быть достойными 


людьми, хотя фунции их в общине — 
совершенно ивые. Слово, переводимое 
ках „диакон” (диоконос) буквально озна- 
чает „смиренный слуга”. Диаконы, подчия- 
нявшиеся епископам, обязаны были вы- 
полнять некоторые менее значительные 
задачи, связанные с церковной жизнью, 
включая бытовые, чтобы дать возмож- 
ность епископам заниматься делами 60- 
лее важными. (В Деян. 6:1-6 имеем своего 
рода „прообраз” того, что позднее опре- 
делило характер служения диакона в 
церкви.) Однако днаконы тоже были „на 
виду”, в частности и поэтому предъявля- 
лись к ним требования почти такие же 
строгие, как к епископам. Зрелыми и 
благочестивыми должны были быть они; 
честными (здесь в значения „достойными 
уважения”; то же греч. слово употреблено 
в отнощении женщин в | Тим. 3:11); 
недвуязычнымиы, т. е. искренними, нели- 
цемерными. И как епископы (ст. 3) — не 
пристрасными к вину, не корыстолюби-- 
выми. 

3:9. И самое главное — днаконы дол- 
жны быть людьми глубоко духовными 
(ср. Деян. 6:3), разумеющими и храня- 
щими чудную тайну веры (ее глубинные 
истины), непостижимую для вехристиан- 
ского сознания, — хравящими ее в частой 
совести (ср. с „доброй совестью” в 1 Тим. 
1:5). Это последисе (что следует в из 
сказанного в 8 ст.) означало: в поведении 
диаконов ничто не должно было противо- 
речить их вере; иными словами, то, что 
они исповедывали, должно было соответ- 
ствовать их повседневной житейской 
практике. 

3:10. Более того, подобно епископам, 
которые, прежде чем занять этот ответ- 
ственный пост, должны были явить свою 
зрелость (ст.6), диаконы тоже подлежали 
предварительному испытанию. Не фор- 
мальному, конечно. Но всем своим по- 
ведением ни служением на протяжении 
времени следовало им доказать „свою 
пригодность”. Лишь явив „беспороч- 
ность” свою, могли они быть допущены к 
диаконскому служению. Здесь словом 
беспорочыы (в отличие от „непорочен” в 
3:2) переданы два греческих слова — 
аненклетои онтес, букв. — „не подле- 
жащие никакому обвинению”. Аненкле- 
тос (1 Кор. 1:3; Кол. 1:22; 1 Тим. 3:10; 
Тит. 1:6-7), как и синоним его — анепи- 
лемптон в 1 Тим. 3:2, встречаются в 
Новом Завете только в посланиях Павла. 

3:11. Равно м жены (слова „их” в греч. 
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оригинале нет) должны быть честны, т.е. 
достойны уважения (то же слово — сем- 
нас — употреблено по отношению к 
диаконам вст. 8), не клеветницы (по-греч. 
диаболоус. от диаболло — клеветать; 
именно этому глаголу обязано своим 
происхождением слово диавол, означа- 
ющее главного клеветника). Упомяну- 
тым женам следовало быть трезвыми, т. 
е. умеренными, воздержанными (ср. ст 2) 
изверными (достойными доверия во всем). 
Однако кто были эти жены, которых 
имел ввиду Павел? Скорее всего не всете, 
кто входили в общину. Поскольку слова 
„их” в греч. тексте нет, можно только 
догадываться, что речь шла о женах дн- 
акоиов, либо о диакониссах (как Фива; 
см. Рим. 16:1), самостоятельно занимав- 


‚ щих соответствующий пост. 


3:12. Подобно епископам, и днаконам 
следовало быть тем, что определяется 
как муж одной жены (ср. ст. 2), способ- 
ными управлять собственным домом — 
по той же причине, которая сформули- 
рована апостолом в ст. 5. 

3:13. Этот стих неодинаково читается 
в русском и английском переводах 
Библии. В русской — „высшая (судя по 
греч. оригиналу, — скорее „добрая”) сте- 
пень”, в английской — „доброе стояние”. 
И толкования имеются на 3:13 различ- 
ные. Русскому тексту более соответст- 
вует то, что мужи, хорощо проявившие 
себя как дваконы, достигают высшей — 
епископской — „степени” (поста); и соо- 
тветственно испытывают большое удо- 
влетворение от сознания вериого испол- 
нения служения (приготовляют себе... ве- 
ликое дерзновение в вере...), возложен- 
ного на них Христом. Иначе толкуется 
этот стих в том виде, как передан он по- 
английски; хотя пост днакоиа менее за- 
метси и привлекателен, чем пост епнско- 
па (с мирской точки зрения), последова- 
тели Христа иначе воспринимают это, 
исходя из сказанного Самим Господом 
(см. Иоан. 13:11-17; Мар. 10:42-45). Те, 
кто верно и смиренно исполняют свою 
подсобную роль (диакона), обретают 1) 
добрую репутацию в глазах своих со- 
браться и 2) великую уверенность („дер- 
зновение”) в вере своей, потому что, не 
имся земных наград за свою службу, 
обиаруживают бескорыстиость и нск- 
ренность своих мотивов в служенин (ср. 
Еф. 3:12; Евр. 10:19). 


1 Тимофею 3:12-16 


ТУ. Наставления относительно 
соблюдения нстины в церкви 
(3:14-4:16) 

А. Церковь и ее истина (3:14-16) 


3:14. Если Павел оставил Тимофея в 
Ефесе в качестве пастора местной церкви, 
то надеялся вскоре вновь прийти туда. А 
на время своего отсутствия хотел, чтобы 
сие, т. с. все написанное им, былоу Тимо- 
фея и его паствы „под рукой”. 

3:15. Дабы знали они, как должно 
поступать в доме Божием. Мысль о 
Церкви как о „доме” или некоем „сооруже- 
нии”, принадлежащем Богу, характерна 
для Павла (ср. | Кор. 3:16-17; 2 Кор. 6:16, 
Еф. 2:20-22). Отсюда этот почти архи- 
тектурный образ — столп и утверждение 
(в значении „основания”) истины. Неко- 
торые учат, отталкиваясь от этого обра- 
за, что Церковь есть „источник” Божией 
истины, что никто ие может позиать ее 
вне того: или иного церковного объеди- 
нения. Однако мысль, выраженная здесь 
Павлом, лишь в том, что вселенская 
Церковь служит опорой Божией нстине, 
оплотом ее (а не источником). 

. 3:16. Понимание этого стиха может 
показаться затруднительным лишь бла- 
годаря „насыщеиности” его. содержания. 
Мысль апостола в сущности проста: без- 
условно (по-русски: беспрекословно)... 
благочестия тайна (т. е. тайна любвн к 
Богу и благочестивой иа этом основанин 
жизни христиан) заключается или нахо- 
дит объяснение в воплощения Бога и в 
совершении Им спасения людей. (Самый 
этот акт тоже в свою очередь „тайна” — в 
том смысле, что прежде Свое решение 
совершить его Бог от людей скрывал, но 
теперь — открыл.) „Тайна благочестия” 
— великая (мега — „огромная”), в смысле 
масштабов ее зиачения, ее возвышеннос- 
ти (ср. Еф. 5:32). Навел как бы цитнрует 
отрывок из древнего гимна, прославля- 
ющего Христа, Который есть „средото- 
чие” тайны (Кол. 1:27). На шесть торже- 
ственных заявлений распадается этот 
„гимн”: 1) Бог явился во плоти (о Христе); 
2) оправдал Себя в Духе (т. е. доказал 
через воскресение Христа (ср. Деян. 2:24- 
36) Святым Духом (ср. Рим. 8:11), что 
распятый Иисус есть Господь и Мессия); 
3) показал Себя Ангелам (имеется в виду 
превознесение Сына в небесных сферах — 
ср. Фил. 2:9-11; Кол. 2:15; Евр. 1:6); 4) 
проповедан в народах (ср. Кол. 1:23) и 
5) принят верою в мире (подразумева- 
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1 Тимофею 4:1-6 


ется ` последовательное осуществление 
Божнего искупительного плана предоп- 
ределенными Им средствами — ср. 1 
Кор. 1:18—2:5); 6) вознесся в славе (речь 
идет о вознесении Христа — см. Еф. 4:10). 


Б. Предвещание отступничества (4:1-5) 


4:1. Как вместилище и хранитель ис- 
тины Церковь должна быть осведомлена 
© стратегии врагов истины. Понимать то, 
что Бог открыл относительно них, крайне 
ей важно (ср. 1 Пет. 4:1-18; Иуд. 17-18). 
Нод словами Дух же ясно говорит не 
обязательно разуметь какое-то конкрет- 
ное откровение; речь тут скорее о том, что 
неоднократно говорилось Господом (см.., 
к примеру, Мар. 13:22), другими апосто- 
лами {2 Пет. 3:1-18, к примеру) и самим 
Навлом (см., в частности, Деян. 20:29; 2 


Фес. 2:1-12). Они учили, что по мере . 


приближения Второго пришествия 
Христа обстановка в мире будет ухуд- 
шаться. В последние времена (см. схожее 
выраженне в 2 Тим. 3:1), которые для 
Павла были еще в будущем, хотя и от- 
брасывали зловещую тень на то, что 
происходило в его дни, некоторые отс- 
тупят... от веры (ср. 1 Тим. 1:19), внимая 
обманным внушениям духов обольсти- 
телей, т. с. людей, кажущихся по виду 
вдохновенными учителями, но на деле 
ведущих своих слушателей к погибели, м 
учениям бесовским. Духовные заблужде- 
ния редко возникают из-за невинной 
ошибки. Чаще они являются продуктом 
сознательной стратегии Божиих против- 
ников (ср. Еф. 6:12). Под „бесовскими 
учениями” тут понимаются лжедоктри- 
ны, внушаемые демонами тем, кто пред- 
расположеи к разиого рода заблуж- 
дениям. 

4:2. В отношении своих жертв духов- 
ные противники Бога действуют не не- 
посредственно — они „достигают” их 
через лицемерно лгущих (так буквально в 
греч. тексте), т. е. действуующих не по 
убеждению, а из лицемерия. Для сатаны 
это обычный способ действия (ср. 2 Кор. 
1113-15). Отбирая для себя подходящих 
емулюдей, ои воздействует иа их совесть, 
доводя ее до бесчувствия (ср. Еф. 4:19), 
как если бы прожигал ее каленым желе- 
зом греха (букв. — „подверг клеймению 
квленым железом”). Именио те, чья со- 
весть сожжена, готовы исполнять указа- 
ния сатаны. 

4:3. Лжеучители, досаждавшие Ефесс- 
кой церкви, были предшественниками 


гностиков 2-го века. Уже при возникно- 
вении этого философского течения ясно 
заявлял о себе присущий ему дуализм: 
дух — благо, материя — зло. Отсюда все 
функции и потребности тела объявлялись 
лжеучителями злом, подлежащим пода- 
влению, включая нормальиое половое 
влечение и потребиости в еде. Они запре- 
щали иступать в брак и побуждали воз- 
держиваться от некоторых видов пищи 
(так в греч. оргинале; ср. Кол. 2:21). 
Павел поражает их заблуждение в самое 
сердце, когда в сущности заявляет, что 
материя (пища — ведь это материальная 
субстанция} — не есть изначальное зло, 
ибо она часть того, что Бог сотворил (ср. 
6:176). А, значит, верные (т. е. верующие) 
ин познавшие истиву могут с благода- 
реннем (ср. 4:4) „вкушать” ее, ибо для 
этого она и`нредназначена Богом. 

4:4. Вопреки тому, чему учили сеяв- 
шие заблуждения, всякое творение 
Божие хорошю, утверждает Павел, и сло- 
ва его звучат, подобно эху, отразившись 
от сказанного на этот счет Самим Богом 
(Быт. 1:31). Тогда как лжеучители иас- 
таивали иа запретах и воздержании (4:3), 
Павел заявляет, что из сотвореииого 
Богом ничто не предосудительно, т. е. не 
подлежит осуждению и отвержению. Че- 
ловек способен извращать его, как из- 
вращает брачные отношения в прелюбо- 
деянии и нормальный аппетит — преда- 
ваясь обжорству, и именно извращения 
необходимо отвергать. Само же творс- 
ние Божие, в любой его части, хоропю и 
должно быть принимаемо с благодаре- 
нием, повторяет апостол. 

4:5. Все кажущееся в нашей жизни 
обыденным и само собой разумеющимся 
делается особенным, когда освящается 
словом Божыим м молитвою. В свете 
Св. Писания христиании „видит руку 
Божию” за всем, что имеет в жизни, и за 
все благодарит Бога в молитве. Так 
„обычное” (подчас запрещаемое заблуж- 
дающимися) ствновится поводом к воз- 
несению Богу хвалы. 

4:6. От предупреждения отиосительио 
грядущих отступников Павел обращает- 
ся к личному наставлению Тимофею, 
призывая его „внушать” сне братиям. 
Одним из дел доброго служителя 
Хрыстова является передача им истины в 
том виде, в каком она была переданаему, 
другим христианам (ср. 2 Тим. 2-2). Для 
этого, однако, Тимофею надо было са- 
мому постоянно „питаться” а)еловами 
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веры „однажды (как это сказано в посла- 
вин Иуды, ст.3) преданной святым”, и б) 
добрым учением, которому ои последо- 
вал. Под последней фразой, вероятно, 
подразумеваются наставления самого 
Павла его молодому ученику, которые 
тот неуклонно исполиял. 

4:7. Поскольку Тимофею надлежало 
доносить Божию истнну до других, ему 
следовало удаляться от всего пустого и 
бесполезного (иегодных жен бабьих бас- 
ней отвращайся) и посвятить себя му- 
жественному служению в духе христиан- 
ской любви и благочестия. Апостол вво- 
дит здесь спортивный термин: упражняй 
себя (тут греч. „гимназе”, от которого 
происходит русская „гимнастика”). Речь 
идет, однако, не о физических упражие- 
ниях, а об упражнении в благочестии (ср. 
2:2). Такого рода спортивиые аиалогии 
характерны для Павла (ср. 1 Кор. 
9:24-27). 

4:8. Не отрицая пользы физического 
упражиения, Павел пишет о его „малой 
пользе”, по сравнению с упражнением 
духовным (т. е. с развитием в себе благо- 
честия). Первое благоприятио лишь для 
тела, а благочестие на асе полезно, „обе- 
щая благо” и в настоящей, времениой, 
жизни и в жизин будущей, вечной. 

4:9. Слово сие верно ... звучит как 
формула в подтверждение сказаниого. 
Она же употреблена апостолом в 1:15 ив 
Тит. 3:8. 

4:10. С этой целью, т. е. с целью 
развития благочестия в уверовавших, мы 
... и трудимся и поношение терпим, гово- 
рит Павел. Апостол на практике осуще- 
ствлял то, что проповедывал Тимофею 
(ср. Кол. 1:29). Грамматической формой 
греч. слова, переведенного как уноваем, 
подчеркивается протяженность этого 
действия. Павел знал, что борьба его 
оправдана, потому что не на себя пола- 
гался в этой борьбе и издежду свою 
связывал не с утаерждениями человечес- 
кой философии, с другими людьми или с 
мертвыми, ненстинными, богами, но во- 
зложил ее на Бога живого, Который есть 
Спаситель всех человеков, а нанпаче вер- 
ных.Выраженне „живой Бог” он повто- 
ряет здесь, употребив его в первый раз в 
3:15, иподчеркивает (в третнй раз; см. 1:1; 
2:3), что Бог есть Спаситель. О том, что 
Он — Спаситель всех людей, апостол 
заввляет тут в четвертый раз (см. 2:2,4,6), 
имея в виду Его желание, чтобы все спас- 
лись, и принесение Им ради этого в жер- 


1 Тимофею 4:7-13 


тву Сына Своего (2:6). Однако более все- 
го Бог — Спаснтель тех, кто уверовал в 
Него, не забывает подчеркнуть Павел, 
ибо только в отношенин них желанне Его 
осуществимо. 


4:11. По-русски словом проповедуй 
передано более сильио звучащее маран- 
гелле — букв. „мастаивай”. Тимофей как 
молодой человек, не отличавшийсв са- 
моуверенностью, скорее, напротив, роб- 
кий (см. 1 Кор. 16:Ю-1), нуждался в 
наставлениях, сделанных в решительном 
тоне, в поощреиии в нем твердости и 
мужества. В 5:7 то же слово парангелле 
переведено как „внушай”. Ст. П можно 
было бы прочитать тах: „Настоятельно 
учи всему тому, чему я учу тебя”. 


4:12. На первый взгляд, как мог бы 
Тимофей ие допустить, чтобы мо- 
лодостью его „преиебрегали”, т. е. смо- 
трели иа него свысока? Это становится 
ясным из второй части стиха. Ему, как 
миссионеру, не следовало стесняться сво- 
ей относительной молодости и того, что 
другие, возможно, думали на этот счет. 
Вместо этого, ему иадо было демонстри- 
ровать свою зрелость в благочестивой 
жизни, чтобы быть образцом для веру- 
ющих в том, чтб ои говорит, как ведет 
себя, в том, как любит и верует, иаконец, 
в моральной своей чистоте (это слово — 
хагнейа, „моральная чистота”, встречаем 
только тут ив 5:2). 


4:13. На время своего отсутствия Па- 
вел призывал любимого своего ученика 
быть и в служении столь же благочести- 
вым и старательным, как в личной жизни. 
Служение Тимофея слагалось, по мень- 
щей мере, из трех постоянных задач: 1) 
Чтения (имеется в виду чтенйе Писаний и 
чтение верующим вслух из них). Читать 
слово Божие в собрании верующих все- 
гда было принято в Божием иароде (см. , 
к примеру, Исх. 24:7; Втор. 31:11; Мис. Н. 
8:35; 4 Цар. 23:2; Неем. 8:7-8; Лук. 4:16; 
Деяи. 15:21; Кол. 4:16; 1 Фес. 5:27). 2)На- 
ставления. Подразумевается, наставле- 
ния на основании прочитанного. 3) Уче- 
ния. Между 2 и З есть разиица, хотя одно 
вытекает из другого. Тут под „учением”, 
возможно, понимались занятия специфи- 
ческого церковиого характера, в процессе 
которых изучение истин кристианской 
веры пронсходило в форме вопросов- 
ответов. Оба греч. термина встречаем в 
Рим. 12:7-8, где речь идет о духовных 
дарах; ио тот из них, который в 1 Тим. 
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1 Тимофею 4:14—5:4 


4:13 соответствует „наставлению”, там 
переведен как „увещавать”. 

4:14. Тимофей, видимо, был не очень 
высокого мнения о себе как о служителе 
Христовом, поэтому Павел напоминает 
ему о том, что Бог дал ему необходимое 
дарование для этого служения. Тимофею 
следовало со всею серьёзностью отнес- 
тись к этому факту (ср. 2 Тим. 1:6). Ду- 
ховное дарование, вероятно, было низве- 
дено на него в Листре (при посвящении 
его в помощники Павлу), в соответствии 
с бывшим о нем пророчеством, по всей 
видимости — с имевшимися о нем пред- 
сказаниями зиавших -его Христиан. На- 
поминание об этом апостола должно бы- 
ло укрепить Тимофея в чувстве уверен- 
иости в себе. 

Возложение рук обычно ассоциирует- 
ся в Библии с благословениями на про- 
должение служения (ср. Чис. 27:18-23; 
Втор. 34:9; Деян. 6:6; 8:18; 13:3; Евр. 6:2). 
Словом священство передано греч. прес- 
битериоу, означающее группу или „со- 
вет” старейшин (пресвитеров); они со- 
ставляли библейски правомочную груп- 
пу. В Библии нигде ие говорится о та- 
ковой применительно к диаконам. 

4:15. Тимофею надо было со всем 
вниманием отнестись к наставлениям 
Лавла, „впитать” их в себя. И тогда 
окружавшим его стал бы очевидем его 
успех; тем самым была бы снята проб- 
лема неуверенности Тимофея в себе. 

4:16. Ближе к оригиналу этот текст 
следовало бы прочитать тах: „Наблюдай 
за собой и вникай в учение”. Этими сло- 
вами подводится итог сказанному в 
4:6—16. 

Нв протяжении всего послания Павел 
дает Тимофею советы относительно его 
личной жизни и служения. Ученику апо- 
стола надо было тщательно исполнять 
его наставления и в той и в другой об- 
ласти. Так поступая н себя спасепьь м 
слушающих тебя, — пишетему Павел. В 
конечном счете спасти можст только Бог; 
однако в известном смысле в Новом 
Завете говорится о „спасении” человеком 
себя (Мак. 5:19-20; Муд. 23). В словах 
Павла — подчеркнутое напоминание о 
той ответственности, которую с благого- 
зением следует нести руководителям 
общин. 


У. Наставления относительно 


в церкви 65:16:10) 


А. О разных возрастных группах 
(:1-2) 

Апостол обращается к теме благо- 
творного отношения руководителя церк- 
ви к различным группам верующих, ко- 
торые составляют се. Оно должно соот- 
ветствовать его отношению к членам 
собственной семьи. 

5:1-2. Итак, к старцу дане обращается 
Тимофей с резким упреком, но в случае 
иадобиости уговаривает его мягко, как 
родного отца. К юношам следует под- 
ходить более репгительно, ио опять-таки, 
как к братьям своим. К пожилым жен- 
щинам пусть Тимофей относится со всем 
уважением, как отнесся бы к своей 
матери, Евнике. А с молодыми женщи- 
нами да обращастся, как с родвыми 
сестрами, не допуская в отношении них 
никаких нечистых помыслов (ср. 4:12). 
Поступая так, молодой служитель Божий 
окажется нсуязвимым для упреков. 


Б. О вдовах (5:3-16) 


Далее Павел наставляет Тимофея © 
том, какого подхода надо ему держаться 
в отиошении вдов в Ефесской церкви. На 
протяжении всего Ветхого Завета вдовы, 
наряду счужестранцами и сиротами, рас- 
сматриваются как объекты особого 
Божиего сострадания. В качестве тако- 
вых о них всегда принято было забо- 
титься в Божием народе (см. Втор. 10:18; 
14:29; 24:17-21; Деян. 6:1-7; Мак. 1:27). В6 
главе кн. Деяний Апостолов мы читасм 
об учреждении обязательной благотво- 
рительности по отношению к вдовам. В 
те дни, когда Павел писал Тимофею, т.с. 


примерно 30 лет спустя, их, конечно, . 


было немало среди христианок, в част- 
ности, в Ефесе, и это ложилось немалой 
ответственностью на церковную общину. 
В этих стихах Павел инструктирует Ти- 
мофся, как следуст различать между вдо- 
вами: какие из них действительно нуж- 
даются в помощи, а какие нет. 

5:3-4. Почитай здесь в значении „при- 
знавай”, 33 мет инок вдова признавай 
тех, которые в самом деле нуждаются в 
материальной поддержке. Павел не счи- 
тал таковыми женщин, которые, хоть и 
потеряли мужей, но имели детей или 
внучат. Ибо на них, а не на церкви лежит 
обязанность помогать овдовевшей мате- 
ри или бабушке и тем самым воздавать 

должное родителям (тут букв. „прароди- 
телям”; ср. 2 Тим. 2 Постуцая так, они 
делают угодное 
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5:5. Истинная вдовица — это одиню- 
кая женщина, которой негде больше ис- 
кать помощи, как у Бога н Его народа. 
Потому она ине перестает молиться Богу 
день и ночь . Библия свидетельствует, что 
такие благочестивые женщины, которые 
после смерти своих мужей целиком пос- 
вящали ссбя Господу, всегда пользова- 
лись уважением (см. о вдове-пророчице 
Анне в Лук. 2:37), и именно они заслужи- 
вали того, чтобы церковь оказывала им 
финансовую помощь. 

5:6. Не все, конечно, овдовевшие 
женщины жили благочестиво. Иные, 
пользуясь „вдовьсй свободой", предава- 
лись чувственным удовольствиям. Тако- 
вые при жизни умирали духовно (...за- 
живо умерла; ср. Рим. 8:6; Отк. 3:1). 
Включать их всписок христианских вдов, 
конечно, нс следовало. 

5:7-8. В 4:11 Павел говорит Тимофею: 
„Проповедуй сие и учи” (парангелле та- 
‘ута) После дальнейших наставлений он 
повторяет: И сие внутнай им ...То есть все 
сказанное относительно вдов, чтобы те 
были беспорочны (ие подавали повода к 
нареканию). Ведь если бы помощь стала 
получать вдова, ведущая недостойный 
образ жизни, в глазах „внешних” это 
легло бы пятном на всех вдов-христиа- 
нок. Впрочем, им в ст. 7 может отно- 
ситься и к членам семей овдовевших 
женщин. Если те не некутся о них, то не 
могут называться верующими (ср. Тит 
1:16). В сущности таковые — хуже невер- 
ного (неверующего), ведь и многие не- 
христиане сознают и исполняют свой 
семейный долг. 


5:9-10. Здесь конкрстизируется, какие 
именно вдовицы достойны „почитания” 
(ст. 3), т. е. оказания им церковью ма- 
териальной поддержки. Они должны бы- 
ли удовлетворять трём условиям: 1) быть 
не менее 60 лет. Хотя в дни Павла этот 
возраст считался весьма преклонным, у 
апостола были основания ие включать в 
„список” более молодых вдов (см. ст. 11- 
15). На помощь могла претендовать вдо- 
ва 2) бымшая женою одного мужа, т. е. 
отвечавшия тому же условию (и по той же 
причине; см. ком. на 3:2), что прес 
(см. 3:2; Тит 1:6) и диакон (1 Тим. 3:12); 3) 
известная но добрым делам (Павел при- 
водит пять „лел”—примеров, характери- 
зующих благочестивую женщину (ср. 1 
Тим. 2:10). Это — дела, совершаемые в 
доме, в церкви, в обществе: воспитание 
детей, гостеприимство, смиренное слу- 


1 Тимофею 5:5-17 


жение (умывала ноги святым; ср. ком. на 
Иоан. 13:1-15), оказание помощи бедст- 
вующим (т.е. попавшим в беду) и усердие 
ко всякому доброму делу- 

5:11-12. Молодых же вдовиц в упо- 
мянутый „список” включать неследовало 
вот по каким соображениям. Получая 
деньги от церкви, они „впадают в рос- 
кошь” ипомышляют уже не о Христе, ао 
иовом замужестве. Фразу. отвергли 
прежнюю веру следует понимать как 
„нарушили обет” (и, значит, подлежат 
осуждению). Очевидно, для получения 
права на помощь вдова должна была 
дать обязательство целиком посвятить 
свою жизнь Христу и не помышлять о 
новом браке (ср. 1 Кор. 7-34-35). Вступая в 
брак, она таким образом нарушала обет, 
чем навлекала на себя осуждение (ср. Чис. 
30:2; Втор. 23:21; Еккл. 5:4-5). 

5:13-15. Затем: нолучая помощь от 
церкви, молодые вдовы предавались 
праздности и впадали в связанные с нею 
искушения, преодолеть которые было им 
нелегко. Вместо того, чтобы ходить по 
домам для оказания помощи и совета, 
они в процессе таких „хождений” прояв- 
ляли ненужное любопытство, распрост- 
раняли сплетни (говорят, чего не долж- 
во). Отсюда требование Павла, чтобы 
молодые вдовы не брали на себя упо- 
мянутого обета, но юступали в брак ... 
управляли домом и не подавали против- 
нику никакого повода к злоречию. Под 
„противником” могли пониматься враги 
церкви (см. 1 Кор. 16:9), но, может быть, н 
сам сатана (см. 5:15). Между тем и этим 
Павел, возможно, и не-видел большой 
разницы (см. 4:1). Важность Павлова 
требования подтверждалась тем фактом, 
что оно, в сущности, запоздало, тах какв 
Ефесской общине уже имелись печальные 
случаи: векоторые уже совратались вслед 
сатаны. Апостол несомненно имел ввиду 
конкретные факты. 

5:16. Павел хотел подчеркнуть, что 
сказанное им в ст. 8 подразумевает как 
материально обеспеченных мужчин, так 
и материально обеспеченных женщин 
(Если какой верный или верная имеет 
вдов ...). И именно на них ложится ответ- 
ственность за оказание помощи их овдо- 
всвшим родственницам. Христианская 
община не должна быть ими обременя- 
ема, дабы могла довольствовать истин- 
ных вдовиц. 

В. О пресвитерах (5:17-25) 


5:17. Начальствующие пресвитеры, т. 


455 


1 Тимофею 5:18-23 


е. букв. „старшие”, занимающие офици- 
альный пост в церкви (ср. 3:1-7; Тит. 1:5-9; 
Деян. 20:17-38). Пресвитеры руководят 
делами общины, им помогают диаконы. 
За их работу пресвитерам положено воз- 
награждение, но Павел говорит о сугу- 
бом (букв. — „двойном”) вознагражде- 
нии тех, кто „начальствует” достойно. В 
особенности это относилось к тем, кто 
трудились, проповедуя и уча (трудится в 
слове м учении). Ибо хотя проповедью и 
учением руководство церковью далеко ие 
исчерпывалось, они несомненно являлись 
центром христианского служения. 


5:18. В поддержку своей точки зрения 
— что пресвитеров следовало воз- 
иаграждать за их труд, а некоторых воз- 
награждать вдвойне, Павел ссылается на 
два места из Нисаний. 1) Не заграждай 
рта у вола молотящего (Втор. 25:4; ср. 
также 1 Кор. 9:9); 2) под заявлением — 
Трудящийся достоин награды своей, ве- 
роятно, подразумевались Лев. 19:13 и 
Втор. 24:15, или, может быть, слова 
Самого Господа Иисуса (см. Мат. 10:10; 
Лук. 10:7). Хотя за собой Павел сохранял 
право не принимать поддержки от хрис- 
тианских общин (см. 1 Кор. 9:15-23; 1 Фес. 
2:9), ои держался твердого мнения, кото- 
рое неоднократио выражал, что община 
не имела права не предлагать „трудя- 
щемуся” такой поддержки (ср. Гал. 6:6; 1 
Кор. 9:14). 

5:19-20. Павел не преуменынал силу 
противников христианского служения. 
Выше ои уже говорил, как важно не по- 
давать повода для наветов на общину 
(см. 3:7), и снова скажет об этом (6:1). А 
здесь он касается необходимости разли- 
чать между обосиованным обвинением и 
клеветой. Он держится в этом отношении 
освящённого временем подхода, нашедше- 
го отражение как в Ветхом Завете (см. 
Втор. 19:15), так и в Новом (см. Мат. 
18:16; Иоан. 8:17; 2 Кор. 13:1). Согласно 
ему обвинение не должно быть прнии- 
маемо ниаче как при иаличии двух вли 
трех свидетелей. Если бы обвинение под- 
твердилось, Тимофею следовало бы об- 
личить согрешившего пред всеми, т. е. 
перед лицом всей общины. С тем, чтобы 
остальные члены её возымели страх. 
Страх перед наказанием Божиим, осу- 
ществляемым в подобных случаях через 
общину, — полезная с христианской точ- 
ки зрения вещь, особенно если обличение 
направлено на занимающих руково- 
дящее в ней положение. В современных 


общинах, к сожалению, не прибегают к 
подобным акциям, „щадя” как виновно- 
го, так и самих себя. 


5:21. О том, почему Павел так насто- 
ятельно подчеркивал это требование, ос- 
тается только гадать. Может быть,ему 
стало известно, что Тимофей порой ук- 
лонялся от разбора неприятных конф- 
ликтных ситуаций, или что в одвих слу- 
чаях ои занимал твердую позицию, а в 
других — нет? По той или ниой причине 
апостол со всею серьезностью заклинал 
молодого служителя Божия, чтобы неук- 
лонно следовал его указаниям на этот 
счет (заклинаю ... сохранить сне без пред- 
убеждения), не делая ни для кого исклю- 
чений (ничего не делая но пристрастию). 
Чтобы усилить звучание своего требова- 
ния, Павел „призывает в свидетели” Бога 
и Господа Инсуса Христа (ср. 2 Тим. 4:1) 
и избранных Аягелов, которые всегда 
сопутствуют праведному суду (ср. Мат. 
25:31; Мар. 8:38; Лук. 9:26; Отк. 14:10). 

5:22. Один из способов избежать кои- 
фликтных ситуаций, связанных с приия- 
тием мер против пресвитера церкви, со- 
стоит в том, чтобы тщательно обдумать 
его назиачение (Рук ни на кого не возля- 
гай поспешно). Вторая часть этой фразы 
могла быть простым советом Тимофею 
относительно его поведения в целом (ср. 
1 Тим. 4:16; Деян. 20:28). Но суда по 
контексту, она скорее развивает начатое 
предостережение. Ведь епископ, повин- 
ный в непродуманном назиачении пре- 
свитера, разделяет сним ответственность 
за негативные последствия этого для 
церкви. Так или нначе, Тимофею следо- 
вало хранить себя чистым от греха, сво- 
его или чужого. Ибо повинный в нем не 
может бороться с грехом в жизни других. 


5:23.Этот стих может рассматривать- 
ся или как не связанный с контекстом 
личный совет Тимофею, или как логи- 
ческое продолжение призыва к „чистоте” 
в 22 ст. Может быть, Тимофей склонен 
был к аскетизму и не мыслил „чистоты” 
без полиого воздержания (ср. 4:3-5), но 
это оборачивалось для него желудочны- 
ми недомоганиями и „частыми недуга- 
ми” — возможно, из-за плохого качества 
питьевой воды в Ефесе. В свете этого 
Павел мог сознательно „смягчить” свой 
призыв к „чистоте”, поощрив Тимофея к 
тому, чтобы употреблял немного вина — 
чисто в медицинских целях. Нет осиова- 
ния видеть в этом наставления причину 
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Е а кзаБшь ой 


для обсуждения „темы” вииа как регу- 
лярно употребляемого иапитка. 

5:24-25. Смысл этих стихов, поначалу 
‘шеясный, открывается при более внима- 
тельном рассмотрении. Ст. 23 как бы взят 
`в скобки. И в ст. 24 развивается мысль, 
‘высказанная в ст. 22. Греки некоторых 
авны и не могут не вызывать осуждения, 
| ках явны и добрые дела других. Но есть 
‚немало людей, чьи грехи или, напротив, 
‚добрые дела открывяются впоследствии, 
т. е. с течением времени. Рассуждая о 
„скрытости” и „явиости” в этом контекс- 
те, апостол, видимо, хотел подчеркнуть, 
сколь трудно определить достойность 
жандидатов в пресвитеры. Поверхност- 
‘ное суждение о человеке и поспешное 
рукоположение его чревато риском на- 
значения непригодного кандидата (тогда 
как действительно достойный этого 
поста окажется в стороне, потому чтоего 
добрые качества и дела — „неявны”). Но 
| вовсе скрыться они не могут. И со време- 
| шем станут явными в глазах проница- 
| тельного иаблюдателя, каким должеи 
быть епископ. Вот почему не следует 
‚торопиться с рукоположением пресвите- 


ров. 


|. О рабах и господах (6:1-2) 


6:1. В обычных условиях рабов и гос- 
под ничто не связывает между собою, 
кроме господства одних и подчинения 

угих, находящихся под игом. С при- 
ходом в мир Благовестия эти две группы 

оказались по-новому объединен- 
ными, и это породило для апостолов 
ы, к которым они вынуждены 
обращаться вновь и вновь (ср. 
Я Кор. 7:20-24; Гал. 3:28; Еф. 6:5-9; Кол. 
8:22-25; Филим.; 1 Пет. 2:13-25). Настав- 
ления Павла здесь полностью соответ- 
хтвуют учению на этот счет в Новом 
Завете, за одним исключением: тут ои 
обращастся только к рабам. Обычно вего 
посланиях за призывом к подчинению 
№ластям следовало предупреждение гос- 
подам незлоупотреблять своею властью 
(Ср. Еф. 6:5-9; Кол. 3:22 — 4:1). 
' Вопрос правильного и неправильного 
употребления власти в первую очередь и 
Более всего зависит от отношения друг к 
другу власть имущих и тех, кто нахо- 
дится в подчииении. Поэтому Павел учил 
рабов и господ правильным взаимоот- 
вошениям. Здесь ои пишет, чтобы рабы 
почитали господ свовх достойными вся- 
Кой чести. Ради того, чтобы не подвер- 


1 Тимофею 5:24—6:5 


гались пересудам и клевете имя Божые и 
христианское учение. Ибо духовные цеи- 
иости выше соображений личного и об- 
щественного порядка. 

6:2. Мысль, высказанная тут Павлом, 
совершенно чужда „мирским” и полно- 
стью оценена может быть только теми, 
кто видят свою жизнь глазами Иисуса 
Христа (ср. Мар. 10:42-45). Христиане, 
находящиеся в подчинении, чьи хозяева 
— тоже верующие, должны служить им 
тем более. И Павел объясняет почему. 
Для стремящихся к Христоподобию в 
этом источник великого смысла и ра- 
дости (см. И.--н. 13:4-17; 15:9-14). Потому 
и повелевал Павел Тимофею: Учи сему 
(общину) м увещавай (ср. 1 Тим. 4:6, 11; 
5:1). 


Д. Оеретиках и алчных (6:3-10}. 


6:3. И заканчивает Павел теми, с кого 
начал (см. 1:3-11) — лжеучителями. По- 
добио врачу, ставящему диагноз боль- 
ному, Павел перечисляет признаки их 
болезии. Этотри взвимосвязанных другс 
другом симптома: Пони учат иному; ср. 
1:3); 2)они не следуют здравым словам 
Господа нашего Иисуса Христа; словом 
„здравый” как бы подчеркивается „меди- 
цинский характер” аналогии (ср. 2 Тим. 
2:17); З)они не признают учения о благо- 
честии. Связь между истиной и благочес- 
тием с одной стороны и заблуждением и 
безиравственностью с другой — одна из 
повторяющихся тем в Пастырских по- 
сланиях. 

6:4-5. Доктрниальная ошибка редко 
является последствием невинного заблу- 
ждения. Человек почти всегда в той или 
иной степени виновен в ней. Так, ефесские 
лжеучители были горды, страдали пре- 
увеличеиным самомнением (ср. 1:7). Оии 
были из числа тех, кто нычего не знает; 
виовь прибегая к „медицинской анало- 
гии”, Навел говорит о них как о „зара- 
женных” страстью к состязаниям (букв. 
— „к дебатам”, вероятно, иа богословские 
темы) и словопрениям, от которых за- 
внсть, распри, злоречия, лукавые подо- 
зрения. Сколь противно это цели Пав- 
ловых наставлений (1 Тим. 1:5; ср. со 
схожей контрастностью в Гал. 5:16-24)! В 
сущности, ничто нное, как истинные мо- 
тивы, которыми они руководствовались, 
вели к этим безобразным результатам. В 
этойсвязи нельзя не вспомнить сказанное 
© „лжепророках” Самим Христом (Мат. 
7:13-23). 


457 


1 Тимофею 6:6-12 


Лжеучители — это люди: повреж- 
денного ума (ср. 2 Тим. 3:8); 2)чуждые 
истине (в англ. Библии передано как „ли- 
шённые истины свтаною”, и в этой связи 
комментатор предлагает сопоставление с 
Лук. 8:5-6,12, уподобляя лжеучителей 
„каменистой земле”); З)которые думают, 
будто благочестие служит для прибытка. 

- То есть апостол котел сказать, что глав- 
ным их побуждением была корысть (ср. 
Тит. 1:11; Иуд. 12). Дело в том, что в дни 
Павла зарабатывать „учительством”“ 
считалось престижным, так что и самые 
хорошие люди нуждались ю предостере- 
жениях на этот счёт (ср. 1 Пет. 5:2). 
Потому-то и следовало выбирать руко- 
водителей общины из людей, известных 
своим „некорыстолюбием” (см. 1 Тим. 
3:3,8; Тит 1:17). В противоположность 
таковым люди нравственно развращен- 
ные нередко становились лжеучителями 
(см. самое красочиое в Новом Завете 
описание их состояния в Йуд. 4-16). 

6:6. Не финансового „прибытка” ис- 
точником служит благочестие; оно само 
— приобретение, когда сопряжено с до- 
вольством. Но всякое довольство — от 
Бога. И благочестие, в сочетании с этим 
блаженным внутренним состоянием, ко- 
торое дается Богом и независит от внеш- 
них, материальных, обстоятельств, — 
есть подлинный „прибыток” или „при- 
обретение”. 

6:7-8. Свою точку зрения Павел под- 
крепляет мыслью, равно присущей как 
иудаизму, так и христианству“ (см. 
Иов.1:21; Еккл. 5:15; Лук. 12:16-21) о пре- 
ходящности всего материального. Мате- 
риальным достатком надо пользоваться 
во славу Божию — поскольку распола- 
гаешь им (ср. 1 Тим. 4:3-4; 6:17), но с бла- 
гочестием это никак не связано. Как и 
прочие люди, христиане имеют пропи- 
тацие и одежду, и этим благочестивым 
верующим следует быть довольными (Ср. 
Евр. 13:5-6). Павел знал, о чем говорил 
(см. Фил. 4:10-13). 

6:9-10. Описанному выше состоянию 
довольства Павел противопоставляет 
желание обогащаться. Вся история че- 
ловечества и особенно, может быть, со- 
временной западной цивилизации вопиёт 
в поддержку Павловой точки зрения: же- 
лающие обогащаться впадают в искуше- 
ние м в сеть и во многие безрассудные и 
вредные похоти, которые погружают 
людей в бедствые и в пагубу. В каком-то 
смысле жадность (сребролюбие) — ко- 


рень всех зол. Её можно уподобить 
открытому шлюзу, сквозь который 
устремляются все другие пороки. В до- 
казательство апостол ссылается на ве- 
которых, несомненно известных Тимо- 
фею людей, которые попали в ловушку 
жадности и, как следствие этого, укло- 
нились от веры. Это может означать, что 
они впали в ересь (ср. 2 Тим. 2:17-18), или 
просто, что жадность, стремление обо- 
гащаться подавили в них духовное на- 
чало (ср. Лук. 8:14). В любом случае это 
навлекло иа них многие скорби, в чем оии 
сами были повинны. 


УТ. Последние наставления 
Тимофею (6:11-21) 
А. Призыв к благочестию (6:16) 


6:11. Эту, заключительную, масть по- 
слания Навел иачинает с прамдто обра-` 
щения к Тимофею. Словами Ты же ои 
подчеркнуто противопоставляет его „не- 
которым” из ст. 10. Человеку Божию, 
Тимофею следовало убегать сего и стре- 
миться лишь к преуспсянию в доброде- 
телях, цена которых непреходяща: в пра- 
вде (т.е. в праведности), благочестии 
(зусебейан; ср. 2:2; 3:16; 4:7-8; 6:3, 5-6; 
2Тим. 3:5; Тит. 1:1), вере, любви, терпе- 
нии, кротости. Перечисленные здесь до- 
бродетели соответствуют „плоду Духа” 
(Гал. 5:22-23) и тем свойствам, которые 
обязательны для пресвитеров (1 Тим. 
3:1-3). 

6:12. Фраза подвизайся добрым под- 
вигом веры предполагает борьбу чело- 
века с различными искушениями за по- 
стоянное утверждение себя в вере. Нет 
борьбы, которая велась бы ради цели 
более высокой. Ибо в процессе неё хрис- 
тианин свидетельствует о том, что оя 
призван к вечной жизни (в этом смысле 
надо понимать слова держись вечной 
жизни, обращенные Павлом к Тимофею; 
они, однако, не означают, что апостол 
предлагал своему ученику бороться за 
право получения вечной жизни). Для 
Павла веуная, неумирающая, жизнь 
Христа есть достояние каждого верую- 
щего уже наземле, а нетолько в вечности 
(см.2 Кор. 4:10-12). Это тановая жизнь во 
Христе, к которой призван всякий хрис- 
тнанин и которую ои исповедует, при- 
нимая крещение (Рим. 6:4), а также сло- 
вом („устами” — см. 10:9-10). Испове- 
дание названо добрым (в значении „пре- 
красным”), потому что оно есть выра- 
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жение убеждения в вечной блаженной 
жизни со Христом. Пред многими сви- 
детелями подразумевает, что при креще- 
нии Тимофей исповедал свою веру в при- 
сутствии многих людей. 


6:13. Это увещание Навла звучит осо- 
бенно сильно торжественно, потому что 
делается пред Богом...м пред Христом 
Иисусом, как бы направленное нато, что- 
бы вызвать в памяти Тимофея происхо- 
дившее приего крещении (в продолжение 
ст. 12). Иисус засвидетельствовал о Себе 
пред Понтием Пнлатом как о Сыне 
Божием. Некоторые понимают это место 
как „засвидетельствовал о Себе в дни 
Понтия Пилата”; при такой интерпрета- 
ции, которая тоже возможна, оно ука- 
зывает на время распятия Христа (из- 
вестно, что в схожих словах на него 
указывается и в Апостольском символе 
веры). 

6:14. А увещеваст Павел Тимофея со- 

заповедь чисто н неукоразненно. 
Под „заповедью” здесь, вероятно, пони- 
мается всё то „здравое учение”, которое 
апостол изложил в этом послании. По- 
средством своей благочестивой жизни и 
верного служения Тимофей призывался 
соблюдать это учение даже до явления 
Господа вашего Иисуса Храста. Лишь 
тогда получит его борьба достойное за- 
вершенис. 


6:15-16. В начале своего служения Па- 
вел был убежден, что Христос возвра- 
тится на землю в скором премени. К 
концу его он уже сознавал, что этого 
может и не произойти до его смерти. 
Теперь он и Тимофею хотел внушить, 
чтобы и тот предоставил Богу решать, 
когда именно произойти этому ве- 
ликому событию. В своё время будет со- 
вершено ояо Богом, пишет апостол. Раз- 
дел заканчивается славословием Бога, 
Которого Павел называет блажемыым (в 
противоположность земным владыкам, 
нередко переносящим страдания) и еди- 
шым (в значении „единственным”) силь- 
мым (потому что все прочие властители, 
сами но себе, без Бога, бессильны и во 
всём зависят от Него) Царем царствую- 
ших м Господом Господствующих (ср. 
Отк. 17:14; 19:16). Лишь Он шмеет бес- 
смертие по природе Своей. Человек не 
может приблизиться к Нему и увидеть 
Его своими земными очами (ср. 1:18). 
Только в полном смирении и благого- 
вейном почитании остается человеку 
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1 Тимофею 6:13-21 


склониться перед Ним (см. Иов. 42:1-6). 
Ему честь и держава вечная! Аминь. 


Б. Наставление относительно 
богатых (6:17-19) 


6:17. О иеимеющих богатства, но 
стремящихся кнему Павел говорилвыше 
(ст. 9-10). Теперь ои обращается к тем, 
кто уже успел обогатиться, и учит Ти- 
мофся, как и в чем иаставлять их. Пусть 
неслишком высоко думают о себе — ведь 
богатство их от Бога, Который волен и 
отнять его (ср. 1 Цар. 2:7). И не ва это 
прекодящее богатство пусть уповают, но 
на живого Бога, всё дающего людям для 
наслаждения. Слова Павла актуально 
звучат во все века (и сегодня тоже) для 


‘состоятельных христиан. 


6:18-19. Им нельзя эгоистически рас- 
порижаться своим богатством. Павел иа- 
ставляет Тимофея убеждать их, чтобы 
благодетельствовали и богатели не день- 
гами, а добрыми делами, быля щедры. 
Тем самым они станут собирать себе как 
сокрожище доброе (или твердое) осно- 
вание для будущего, т. е. для вечной 
жизни. Слова апостола несомненно пере- 
кликаются со словами Господа Иисуса 
Христа, смысл которых в превосходстве 
вечного надвременным (см. Мат. 6:19-21; 
Лук. 12:33-34; 18-22). Тому же учил 
Господь и прибегая к метафорам (ср. 
Мат. 7:24-27; Лук. 6:47-49). 


В. Призыв хранить верность (6:20-21) 
6:29-21. И в последний раз призвал 
апостол Тимофея хранить (ср. 5:21) то, 
что было доверено ему им, Павлом, т. е. 
то истинно христианское учение, кото- 
рому и известном смысле грозила в Ефесе 
опасность. Павел был озабочен тем, что- 
бы Тимофей полностью посвятил себя 
служению истине и отвергал бы и малей- 
шие заблуждения, отвращаясь от любой 
фальши, которую апостол называет тут 
негодным пустословшем и прекословия- 
ми лженменного (т. е. ложного) знания. 
Такое знание представлялось „чеко- 
торым” заманчивым „ключем”к откро- 
вениям мистических религий, к тому уче- 
нию, которое оформилось впоследствии 
в философское течение гностицизма, 
Влияние „лжезнания” настолько ощуща- 
лось в Ефесе, что у Павлабыли основания 
сказать о некот. уклонившихся от 
веры (ср. Е Тим. 1:6; > Тим. 2:18). Он 
опять-таки не имел здесь в виду, что эти 
люди потеряют свое спасение, но что 


1 Тимофею 


мекоторые из христнан, отойдя от истии- 
ной веры, увлеклись лжеучениями. Так 
что заканчивает Павел это послание вы- 
ражением тех же тревог, которыми оио 


начинается (см. 1:3-6). 

Завершается письмо простым благос- 
ловеиим Тимофея: Благодать с тобою. 
Аминь. 


ВТОРОЕ ПОСЛАНИЕ К ТИМОФЕЮ 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Ап. Павел находился в римской тем- 
" нице, когда писал Второе Тимофею, это 
‚ носледнее из своих посланий (см. 2 Тим. 
} 1:8, 16; 4:6-13). Дата написания его, иа- 
р сколько удалось это установить, отно- 
сятся примерно к 67 году. Как утвер- 
‚ ждает традиция, вскоре после этого 
} апостол был обезглавлен. (Более по- 
` дробно относительно авторства и вре- 
мени иаписания Пастырских посланий 
‚ см. в Вступлении к 1 Тимофею.) 
Павел писал 2 Тимофею с целью обо- 
+ дрить и поддержать своего ученика в его 
служении в Ефесе. Главная тема письма 
Е — необходимость хранить верность в на- 
ступающие трудные времена. 


ПЛАН 


1. Приветствие (1:1-2} 
И. Призые к верности (1:3-18) 
А. Прынесение благодарности 
за Тимофея (1:3-7) 
Б. Призыв к мужеству (1:8-12) 
В. Призыв держаться истины 
и хранить е2 (1:13-14) 
Г. О неверных ы верных (1:15-18) 
Ш. Призыв к терпению ы стойкости 
(2:1-13) 
А. Переносить страдания за Христа 
(2:1-7) 
Б. Терпение ради спасения Христова 
(2:8-10) 
В. „Верно слово" (2:11-13) 
- У. Признаки доброго служителя (2:14-26) 
. А. Верность и служении (2:14-19) 
Б. „Сосуд в чести” (2:20-21) 


У. Предсказанме грядущего безверия 
(3:1-9) 

"УТ. Являть верность в проповеди (3:10—4:8) 

ь А. Вервость перед лицом противления 
{3:10-13) 
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АПОСТОЛА ПАВЛА 
А- Дуэйн Лифтин 


Б. Верность Ббожиему Слову (3:14—4:5) 
В. Верность Павла (4:6-8) 
УП. Напоминание о Божией верности в 

тяжкие для Павла временя (4:9-18) 

А. Павел о свонх непраятелях 
ы друзьях (4:9-16) 

Б. Избавление Павла Господом 
(417-18) 

УШ. Заключительные приветствия (4:19-22) 


КОММЕНТАРИИ 


:. Приветствие (1:1-2) 


1:1-2. В характерной для него манере 
Павел начинает это письмо, называя себя 
апостолом Иисусв Христа, хотя в на- 
поминании об этом Тимофей едва ли 
нуждался. И это свидетельствует: Павел 
воспринимал это письмо как написанное 
в первую очередь Тимофею, но в ко- 
нечном счете — гораздо более обширной 
аудитории. В первом своем письме мо- 
лодому пастору Павел указывал, что 
обязан своим апостольством „повелению 
Бога” (1 Тим. 1:1). Здесь же он называст 
себя апостолом волею Божиею. В сущ- 
ности это — синонимы. Слова по обето- 
ванню жизни во Христе Имсусе звучат 
намеренно неясно. Относятся ли онн к 
„обетованию жизни” лично Павлу или 
означают, что это обетование он должен 
был возвестить другим? Было лн упо- 
мянутос обетование причиной апостоль- 
ства Павла, или апостольство было дано 
ему в соответствии с обетованием? На 
основании греч. ката, переведенного как 
„по”, возможны обе трактовки. Обс- 
тование жизнн во Христе, т. е. Благо- 
вестие, было н причиной Павлова слу- 
жения н тем, что определяло его характер 
(ср. Тит. 1:2-3). 

Словамн Тимофею, возлюбленному 
сыну (букв. — „дитяти”) сиова (ср. с „ис- 
тинным сыном” в | Тим.1:2) подчеркн- 
вается, что к этому своему „подшефно- 


2 Тимофею 1:3-8 


му”, если не обращенному им, Павел 
относился по-отечески. Заключительная 
часть приветствия полностью совпадает с 
таковым в 1 Тимофею (ср. 1 Тим. 1:2). 


И. Призыв к верности (1:3-18) 


А. Принесение благодарности 
за Тимофея (1:3-7) 


1:3. В 1 Тимофею Павел благодарил за 
собственные силу ислужение, данныеему 
(1 Тим. 1:12); здесь он иачинает с при- 
несения благодариости за Тимофея, за 
его спасение и служение. Кратко помянув 
© самом себе в прошлом, он сразу же 
обращается к „прошлому“ Тимофея (1:5). 
Свою веру во Христа апостол видит не 
как отступление от веры своих еврейских 
прародителей, ио как продолжение её. (В 
англ. переводе вторая часть стиха звучит 
как „...с чистой совестью, непрестанно 
вспоминая о тебе...”.) Непрестанно вспо- 
миная Тимофея в молитвах своих днем и 
ночью, Павел вновь и вновь преиспол- 
нялся благодарности Богу за него. У 
апостола, прикованного целью вего рим- 
ской темнице, только эта возможность и 
оставалась — возносить молитвы. И Ти- 
мофей, возможно, ближайший сотрудник 
Павла, трудившийся в церкви, которую 
тот знал, вероятио, лучше других церх- 
вей, несомненно был ииболее постоян- 
ным объектом его молений. 

1:4. Павел вспоминал о слезах Тимо- 
фея при их последнем расставании, воз- 
можно, при вторичном аресте апостола в 
Риме. В этом письме он попросит Тимо- 
фея приехать к нему в Рим (см. 4:9, 21). 
Павлу нехватало общения с Тимофеем, 
которое прнносило ему радость. Даже и 
великий апостол страдал порой от оди- 
ночества и нуждалсв в поддержке своих 
братьев —христнан. 

1:5. Столь многие, видимо, сделались 
противниками Павла или оставили его 
(см. 1:15; 2:17; 3:1-9, 13; 4:3-4, 10-21), что 
иелицемерная вера Тимофея (см. [1 Тим. 
1:5) служила ему великим утешением. 
Источники этой веры апостол видел в 
бабке сго Ломде и матери его Евнике, 
христианках (см. Деян. 16:1). Отеп 
Тимофея был греком и, скорее всего, 
язычником; поэтому о нем и не упоми- 
нается здесь. На осиовании этого стиха 
можно думать, что благодаря бабушке и 
матери Тимофей и обратился ко Христу 
(ср. 2 Тим. 3:15). А то, что Павел называл 
Тимофея своим сыном (по вере) — см. 1:2; 
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2:1; 1 Тим. 1:2 — следует, вероятно, пони- 
мать в том смысле, что апостол был 
духовным учителем этого молодого че- 
ловека и „протежировал” (оказывал про- 
текцию) ему. ; 

1:6. Именно по причине убеждения 
Павла, что в Тимофее „обитает” искрен- 
няя вера (ст. 5), в чём ои далеко не всегда 
был уверен относительно других (см., к 
примеру, 1 Фес. 3:5), напоминал ои мо- 
лодому служителю Христову о необхо- 
димости возгревать в себе способность к 
служению, данную ему Богом. 

Дарами Божиими следует пользо- 
ваться, развивая их в себе до высшего 
предела. В случае Тимофся Павел писал, 
что его дар (харисма) был дан ему по 
пророчеству, чрез его, Павлово, рукопо- 
ложение. Мысль эта выражена апосто- 
лом весьма неточно, и, возможно, в ней 
не следует искать ничего нного, как прос- 
тую, в общем смысле, связь между иазна- - 
чением Тимофея на епископство (о чем 
было предсказано и что сопровождалось 
возложением иа юношу рук самим Пав- 
лом и старейшинами) и осознанием Тн- 
мофеем его способности к служению. Не 
следует искать тут намеков на то, как 
именно даются духовные дары, и тем 
менее на то, что самый ритуал рукопо- 
ложения есть средство  низведения 
благодати. 

1:7. Не вполне ясно, по каким причи- 
нам нуждался Тимофей в напоминании о 
его рукоположении н о необходимости с 
большим „довернем” относиться к соб- 
ственным дарам, которые он развивал в 
себе с тех пор. В 1! Тимофею о его руко- 
положении говорится в связи с „проб- 
лемой” его молодости (см. 1 Тим. 4:12). 
Может быть, Тимофей оробел перед ли- 
цом противления как Павлу, так и само- 
му благовестию; может быть, ему даже 
угрожали, стыдили его (см. 2 Тим. 1:8) за 
то, что защищал человека, заключенного 
властями в тюрьму (см. 2:9), за то, что 
оба проповедуют „глупости” об отверг- 
нутом и распятом Иисусе (ср. 1 Кор. 1:18; 
2:5). Однако робость (боизнь — деилиас; в 
Н. 3. употреблено только здесь) несовме- 
стима со службой Богу. Ибо дал нам Бог 
духа ... силы, любви и целомудрия. 
Именно эти добродетели, даваемые 
Духом Святым, должны были быть при- 
сущи Тимофею. 


Б. Призыв к мужеству(1:8-12) 
1:8. А значит ему не следовало сму- 


щаться, свидетельствуя о Христе, не сле- 
довало стыдиться Павла, который был 
узником за дело Его (ср. Еф. 3:1; Фил. 
1:12-14; Филим. 1, 9). Напоминая Тимо- 
фею о собственных обстоятельствах, ко- 
торые были куда тяжелее его, Павел при- 
зывал своего ученика пострадать за бла- 
говестие (следуя его, Павлову, примеру; 
ср.2:3), ибо только тогда проявится в нем 
сила Бога (ср. 2 Кор. 12:9-10).. 

1:9-10. Упомянув о благовестии, Павел 
называет одну из наиболее важных сто- 
рои его: Бог спас нас и призвал званием 
святым (т. се. как своих святых). Это — 
совершившийся факт. А потому Тимофей 
вполне мог положиться на силу Божию 
в своем повседневном служении. Павел 
повторяет для тех, кто станет читать его 
послание, что спасение это и призвание 
совершились не но делам нашим, кю но 
Его изволению (ср. Рим. 8:28; 9:11; Еф. 
1:1) и благодати. И в этом самая суть 
Благовестия (ср. Еф. 2:8-10). Прежде ве- 
ковых времен (по-англ. — „До начала 
времен”) христианам была дарована эта 
не заслуженная ими милость, ио в из- 
вестность об этом они были поставлены 


лишь сявлением (( ; 2 Фес. 2:8; 1 
Тим. ‚6:14; 2 Тим. 4:1,8; Тит. 2:13) 
[® нашего Ивсуса Христа. Здесь 


васителя 

ив Тит. 1:4; 2-13 и 3:6 Спасителем назван 
Христос; в 1 Тим. 1:1;2:3; 4:10; Тит.2:10 и 
3:4 Бог назван Спасителем (ср. 2 Пет. 1:1 с 
3:8). То и другое, хоть и в разных ас- 
пектах, — верно. Христос, Сын, во- 
плотившись, осуществил цель и план 
Бога Отца, в результате чего смерть, 
порождение греха (ср. Быт. 2:17; Рим. 
5:12; 6:23), была разрушена (ср. ! Кор. 
15:26), а откровение о жизиши бессмертии 
(нетлении) было явлено и Благовестии. 


ЕИ-Ю. Неудивительно, что Павелиа- 
звал это Благовестие „славным” (1 Тим. 
1:11). Ведь оио — самая важная весть, 
когда-либо донесенная до людей. Павел 
был поставлен служить проповедником и 
Ашостолом Благовестия, учить ему языч- 
ников (ср. 1 Тим. 2:7). Три эти роли лишь 
отражали три разных аспекта того „до- 
мостроительства” Церкви, которое было 
доверено ему (Ё Тим. 1:11) и которое 
послужило причиной его тяжких страда- 
ний, включая и последнее его тюремное 
заключение. В глазах мира апостол был 
обычным преступником („злодеем”, см. 2 
Тим. 2:9). И все-таки он мог сказать: я... 
не стыжусь. Ибо он знал, что Бог, в 
Которого ои уверовал, в конце-концов 
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2 Тимофею 1:9-15 


вознаградит его сполна за все его униже- 
ния и боль; в этом смысле и надо понн- 
мать фразу Он силен сохранить залог 
мой на оный день (ср. 1:18; 4:8). Собст- 
венным примером Павел пользовался 
для того, чтобы поднять дух в приуныв- 
шем, возможно, Тимофее. 


В. Призыв держаться истины и хранить 
ее (1:13-14) 


1:13. От образца своей жизни Павел 
переходит — какк образцу же — ксвоему 
учению. То, что он слышал от апостола, 
Тимофею следовало принять за образец 
здравого учения (ср. ! Тим. 1:10) ив 
качестве такового держаться его — с 
верою и любовью во Христе Инсусе. 
Приверженности истине не могут не со- 
путствовать две этн добродетели, 
происхождение которых в человеке — в 
конечном счете от пребывания его во 
Христе (ср. 1 Тим. 1:14). 

М. Под добрым залогом тут пони- 
мается все то же „здравое учение”, кото- 
рое было доверено Богом Павлу и кото- 
рое теперь ои „передоверял” Тимофею — 
стем, чтобы тот, в свою очередь, передал 
его другим верным христианам, а те — 
другим (2:2). Тимофею следовало хра- 
мить сго (филаксон — ср. 1 Тим. 5:21; 
6:20). Духом Святым, живущим в вас, т. 
е. с помощью Святого Духа, „возгревая” 
в себе со своей стороны Его благодатные 
дарования. Апостол таким образом воз- 
лагал на своего ученика ответственность 
за сохранение „здравого учения” от ис- 
кажений, разбавления, сокращений и до- 
писок. Еретические учения не были в гла- 
зах Павла лишь потенциальной угрозой 
— они постоянно грозили опасиостью, 
которой постоянно же следовало осте- 
регаться. 


Г. О неверных и верных (1:15-18) 


15. Фигелл и Ермоген упоминаются 
только здесь, и больше о них ннчего не 
известио. Можно предположить, что из 
всех асийских Павел менее всего ожидал, 
что и эти двое покинут его (напомним, 
что Ефес был главным городом провин- 
ции Асия). Возможно, Фигелл и Ермоген 
были из числа церковных руководи- 
телей, и Тимофей хорошо знал о них; так 
или иначе, именно их невериость под- 
черкивает апостол. Из ст. 16-18 следует, 
что группа асийских христиан, на чью 
поддержку и помощь Павел рассчитывал 
втрудных длянего обстоятельствах (воз- 


2 Тимофею 1:16—2:7 


можно, как иа свидетелей в его пользу 
перед судом), не оказала ему этой под- 
держки. 

1:6-18. Печальному их примеру Па- 
вел противопоставляет пример Они- 
сифора, поддерживавшего его не только 
в Ефесе, ио и в Риме, причем в Римеему 
стоило немалых трудов разыскать Пав- 
ла, чтобы остаться рядом с ним и помо- 
гать ему, ше стыдясь уз его. Апостол 
заслуженно хвалил Онисифора; даажды в 
этих стихах призывает он милость (1: 16, 
18) Божию как на вериого этого слу- 
жителя, так в иа дом его. 


Подчеркнуто противопоставлены тут 
верность и невериость, сила и слабость, 
благоиадежность и неблагонадежность. 
Многие в Асии (ст. 15) явили на своем 
примере то, против чего предостерегал 
своего ученика Павел: трусость, эгоизм, 
невериость. Онисифор, с другой стороны, 
продемонстрировал такие свойства ха- 
рактера, развивать которые в себе при- 
зывал апостол Тимофея: мужество, лю- 
бовь, способиость контролировать свое 
поведение, преданность. 


Ш. Призыв к терпению и 
стойкости (2:1-13) 


А. Переносить страдания за 
Христа (2:1-7) 


2:1. Напомнив Тимофею о его руко- 
положеиии, приведя в пример себя и 
сославшись на примеры других, Павел на 
основании всего этого призывает его: 
Итак укрепляйся (ср. Еф. 6:10), сын мой, в 
благодати; не собственной силой, од- 
иако, следовало „укрепляться” Тимо- 
фею, ио Христом Инсусом (ср. Фил. 4:13). 


2:2. Путешествуя с Павлом, Тимофей 
не раз слышал, как обращался апостол к 
десяткам различных людей, возвещая им 
неизменную в сути своей весть. Это была 
все та же истина, которую Павел препо- 
дал и Тимофею личио. И вот теперь, 
приближаясь к концу своего служения, 
апостол призывалего передать северным 
людям, которые были бы способны и 
других научить (ср. 1 Тим. 3:2; Тит 1:9). 
Да станет это служенне непрестанным, 
как бы „воспроизводящим себя” — ради 
угодного Богу распространения Благой 
вести об Иисусе Христе. 


2:3-4. Преданность Божией истине не- 
сомненно поставит Тимофея в трудные 
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обстоятельства, как произошло это с 
самим Павлом. Не пытаясь рисовать в 
розовых красках то, что ожидает его, 
апостол вновь призывает своего ученика 
переиосить страдания (ср. 1:8) за Иисуса 
Христа (ср. Иоан. 15:18-20). Опять 
прибегает он к столь характериому для 
него образу воина (ср. 1:18). Напраши- 
валась известная параллель между рим- 
ским воином, целеустремлеииым, муже- 
ственным, дисциплинированным, безо- 
говорочно поспушиым своему вое- 
начальнику, и служителем Благовестия. 


2:5. Этот стих можно перефразиро- 
вать так: „если участвующий в спортив- 
ных состязаниях не следует правилам, то 
и иаградой не будет увенчан”. То есть от 
образа воина апостол переключается на 
не менее излюбленный им образ спорт- ° 
смена, вызывая в воображении читателя 
картину Олимпийских игр и проводя 
мысль, схожую стой, что была выражена 
им в [ Кор. 9:24-27. Подготозака и про- 
ведеийе любых спортивных сорезнова- 
иий регулируются определенными пра- 
вилами; к примеру, от участников 
Олимпийских игр требовалось принесе- 
ние клятвы, что к соревиованиям они 
тщательио готовились не менсе [0 меся- 
цев. Те, у которых не хватало силы и воли 
исполнить устаноаленные правила, под- 
лежали дисквалификации (если они „под- 
визались” иезаконно). Павел же хотел, 
чтобы Тимофей „бежал” так, чтобы быть 
„увенчанным” (ср. 4:7-8). Для этого „под- 
визавшемуся” иа ниве Христовой требо- 
вались умение контролировать себя, 
терпение, известная твердость. 


2:6. И сиова нередкая у Павла мета- 
фора— земледелец. Смысловое ударение 
здесь на трудящемся, т. е. на тяжело 
работающем земледельце, в отличие от 
ленивого. Усердие — именно это хочет 
подчеркнуть Павел в каждой из трех 
метафор — вознаграждается (ср. ст. 11- 
12). Усердный воин получает похвалу от 
своего комаядира; усердный спортсмен 
завоевывает приз; усердному же земле- 
дельцу первому должно вкусить от 
плодов. Успех достижим лишь цеиой 
самодисциплины, тяжелого труда и 
целеустремленности. 


2:7. Апостол призывает Тимофея по- 
размыслить над тем, что он говорит ему, 
и выражает пожеланне, чтобы Господь 
дал ему способиость понять все сказан- 
иое (разумение во всем; ср. Иак. 1:5). 


‚ 6. Терпение ради спасения Христова 
: 2:8-10) 

2:8. Несколько неожиданно Павел об- 
ращается к последнему примеру терпе- 
ния, удостаиваемого венцом, — к при- 
меру Самого Иисуса Христа (ср. Евр. 
12:2-3). Слова от семени Давидова, во- 
скресшего мз мертвых, возможно, были 
взяты из известного Тимофею символа 
веры или из какого-то катехизиса (ср. 
Рим. 1:3-4). Упоминание это было бег- 
лым, и целью имело не развитие его и 
толкованне, а лишь наведеине Тимофея 
на размышления об этом значительиом 

- . предмете и о том, какое место занимает 
^— страдание в жизии Божиего служителя 
| (ср. 1 Пет. 2:19-24).... По благовествова- 
к мыю моему читается в зиачении „как я 
- благовествую”. Конечно, определение 
|| Иисуса через Его прародителя и указание 
` нафакт Его воскресения составляли лишь 
часть Павлова Благовестия, ио — 
центральную часть его. В Евангелиях ив 
книге Деяний Апостолов весьма подроб- 
`мо повествуется как о „тенеалогии” 
Христа, так ио Его воскресенни. 

2:9-10. Проповедь Благой Вести о рас- 

пятом, но воскресшем Сыне Давидовом и 
’ привела Павла в римскую темиицу. Зна- 
чительная часть кн. Деяний Апостолов 
‚, посвящена рассказу о страданиях Павла 
” за дело Христа (ср. 2 Кор. 11:23-32, где о 
Е них говорится вкратце). Когда апостол 
` писал или диктовал это письмо, то при 
каждом его движении звои цепей иапомн- 
нал ему, что ои уподоблен злодею. Но 
г вла слова Божия нет уз, — пишет Павел, 
приравнивая саое благовестие слову 
Божию (ср. 1 Фес. 2:13; 2 Фес. 3:1). Силой 
‚ слова Своего Бог по-прежнему будет 
=’ действовать через Тимофея и тех людей, 
= которым Тимофей вверит его. Мнимые 
" Шозор и бессилне апостола ие должны 
: были вызыватьтревогу, обескураживать. 
`Божие слово осуществляет свою цель, 
ывая избранных (ср. Кол. 3:12; Тит. 
1:1), дабы и они получили спасение во 
Инсусе с вечною славою. И если 
ради этого от Павла требовалось постра- 
дать, ои был к этому готов. Все пре- 
терпеть было его желанием. Невозможно 
:ме поразиться тому, какая пропасть от- 
‚ деляла чувства Павла прн коице его жнз- 
ни от тех, которыми ои был одержим 
“поначалу (ср. Деян. 22:4; 26:9-11; 1 Тим. 
:1:13); в свете этого особым значением 
ваполияются слова, записанные чм в 1 
5 Тим. 1:14. Злейший враг святых стал их 
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2 Тимофею 2:8-14 


величайшим другом — в результате того, 
что в сердце его обильно излилась благо- 
дать Господня „с верою и любовью во 
Христе Иисусе”. 


В. „Верно слово” (2:11-13) 


2:11-13. Снова прибегает Павел к 
„формуле заверения”, столь характерной 
для Пастырских посланий (ср. 1 Тим. 
1:15;3:1;4:9; Тит. 3:8), — наэтот раз вводя 
ею цитату, содержание которой прнни- 
мает и одобряет. Возможно, это цитата 
из песнопения, которым сопровождалось 
водное крещение . Павел приводит че- 
тыре двустишия: 1) Если мы с Ним умер- 
ли, то с Ним м оживем — эта мысль 
проходит красной нитью через всю про- 
цедуру крещения; подробно истолкована 
оиа в Рим. 6:2-23. Оиа подразумеваст 
не столько мученическую смерть за 
Христа, сколько мистическое отождест- 
вленне верующего с Ним в смертн Его ив 
жнизии (ср. Кол. 3:3). 2) Если терпим (ср. 2 
Тим. 2:10), то с Ними царствовать будем; 
этот тезис служит более углублеиному 
выражению той же идеи отождествления 
верующего со Христом. В предыдущем 
двустишии смерти противопоставлялась 
жизнь; в этом контрастная параллель 
проводится между страданием и просла- 
влением (Рим. 8:17). Наступит день, ког- 
да претерпевший Христос воцарится (1 
Кор. 15:25), и претерпевшие святые Его 
однажды станут царствовать с Ним (Отк. 
3:21). 3) Если отречемся, и Он отречется 
от нас; здесь подразумеваются возмож- 
ность отступиичества (ср. 1 Тим. 4:1; Евр. 
10:38-39; 2 Иоан. 9) и кара Господня, 
которая в конечном счете постигнет тех, 
кто исповедывали Христа лишь временно 
(ср. Мат. 10:33). 4) Если мы неверны, Он 
пребывает верен; тут речь ие об отпа- 
деиин от веры, а о тех верующих, чья 
житейская стойкость оставляет желать 
лучшего (см. 2 Тим. 1:15); ибо Себя от- 
речься не может, т. е. не может отречься 
от Своего обетования даже тем членам 
тела Своего, которые „плодоносиостью” 
ие отличаются. Верность Христа не завн- 
сит от „степени” вериости христиан Ему. 


ТУ. Признаки доброго служителя 
214-26) М 


А. Верность в служении (2:14-19) 


2:14. Наставления, изложенные в 
предыдущих стихах, предназиачались не 
только для Тимофея. Но его апостол 


обязывал напоминать об этом другим. 
Тому, кто проповедует хорошо осведом- 
ленным слушателям, порой достаточно 
лишь напомнить им то, что оии уже 
знают. Но ефесдких христиан следовало 
заклынать пред Господом (ср. Ё Тим. 
5:21), чтоб не вступали в словопрения (ср. 
1 Тим. 1:3-4; 4:7: 6:4;2Тим. 2:23; Тит. 3:9); 
прискорбная эта тенденция свойственна 
была ранней Церкви (см. Деян. 18:15). 
Безудержные споры, порой именно о 
„словах”, т. е. о вещах второстепенных, 
никак не шли на пользу слупающим, они 
лишь расстраивали их, и вместе с тем 
создавали благоприятную обстановку 
для лжеучителей, подрывавших „в неко- 
торых веру” (см. 2 Тим. 2:16,18). Мысль о 
разрушительном характере, а, главное, о 
бессмысленности лжеучений постоянно 
звучит в Настырских посланиях. 

2:15. Тимофею же надо было старать- 
ся заслужить своей работой — „верным 
преподаванием” слова истины (ср. Еф. 
1:13; Кол. 1:5; Иак. 1:18) — Божие одо- 
брение. Под „словом истины” здесь по- 
нимаются как Писания Ветхого Завета, 
так и услышанное Тимофсем от Павла. 
„Верно преподающим” в греческом тек- 
сте звучит как „прямо режущим”. 

2:16-18. Невотребного пустословыя 
(ср. 1 Тим. 6:20) удаляйся, — завещал 
Павел Тимофею. Ибо оно лишь лжеучи- 
телям наруку и поражает „тело” церкви, 
как рак — человеческое тело (это сравне- 
ние „из области медицины” звучит убе- 
дительно и сильно). Зараженных духов- 
ным „раком” лучше всего „ампути- 
ровать”. Таковы Именей и Филит. О 
последнем ничего нс известно. Именея же 
Павел еще раныше „предал сатане” за 
богохульство (см. 1 Тим. 1:20). Эти даое 
отступили от истины (ср. 1 Тим. 1:6; 6:21) 
по решающему вопросу воскресеныя. Де- 
ло в том, что для греческой философии 
характерно было понимание души как 
бессмертной субстанции, а тела — как 
временной тюрьмы его. Поэтому так 
трудно было грекам принять идею фи- 
зического воскресения тела — касалось 
ли это Самого Христа или Его после- 
дователей. Отсюда типичные для того 
времеин серетические учения, отвер- 
гавшие воскресение тела (1 Кор. 15; Деян. 
17:32). Ересь, распространявшаяся Име- 
несем и Филигом, вероятно, „стояла” иа 
том, что воскресение следует понимать 
как чисто духовный акт, совершающийся 
при обращении или крещении. Между 


тем, воскресение тела — ключевая, как 
показал ап. Павел (1 Кор. 15), доктрина 
христнанства. Без нее рушится все здание 
Благовестия. Неудивительно, что Павел 
говорит о двух упомянутых тут лжеучи- 
телях как о разрутающих в некоторых 
веру (Ср. 1 Тим. 1:19). 

2:19. Однако отпадение их и их после- 
дователей ие должно было поколебать 
веру Тимофея. Ибо твердое основание 
Божие (т. е. Церковь; ср. 1 Кор. 3:10-15; 
Еф. 2:19-22; 1 Тим.3:15) стоит, как бы неся 
на себе печать (ср. Рим. 4:11; 1 Кор. 9:2) из 
двух „надписей”, удостоверяющих под- 
линность и целостность Церкви. В первой 
видится иамек на мятеж Корея, когда 
Господь отделил „свое” от чуждого Ему 
(Чис. 16:5; ср. Иуд. 11). Вторая „надлись” 
может соответствовать свободному ци- 
тированию из Чис. 16:26 или из другого 
места Ветхого Завета, такого, к примеру, 
как Ис. 52-11. Обеими соответственно 
подчеркиваются как суверениый Божий 
контроль над Церковью, так и обязан- 
иость каждого христианина в отдельнос- 
ти отвращаться от зла. Следовательно у 
Тимофея не было осиований тревожиться 
законечную судьбу Божиего дела; от него 
лишь требовалось не жалеть усилий, что- 
бы не запятиать лично себя при- 
частностью к тому или иному лже- 
учению. 


Б. „Сосуд в чести” (2:20-21) 


2:20-21. Павел продолжает свою 
мысль, углубляя ее, для чего прибегает к 
новой метафоре. В большом доме — 
множество разных сосудов; есть золотые 
и серебряные, ио, наряду с ними, — дере- 
винные и глыняные. Первые — в почет- 
ном, а другые в мизком употребленым. 
Значение этого образа — в особой ода- 
рённости одних христиан и в отсутствии 
явных способностей у других (хотя и они 
подчас немалую роль играют в жизни 
церкви). Но это значение — не главное. 
Известно, что в церквах среди так назы- 
ваемых христиан имеются „сосуды”, со- 
бирающие в себя всю, фигурально вы- 
ражаясь, „грязь и сор” из дома; это люди 
нечестивые, как бы они ни называли себя, 
причем среди них могут быть ипо-своему 
одаренные, и они-то нередко пополняют 
собой ряды лжеучителей. От таковых 
Тимофею следовало всячески отдаляться 
(быть чистым от сего). И тогда ои будет 
1) сосудом в чести, 2) освященным (т. с. 
отделенным Богом), 3) благовотребиым 
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(т.е. пригодным)Владыке и 4) годным на 
всякое доброе дело. 

Важно помнить, что чистое и отделен- 
иое для „почетного употребления” может 
легко загрязниться через соприкоснове- 
ние со скверной и сделаться непригод- 
ным. Павел же горел желанием, чтобы 
Тимофей, его любимый ученик, всегда 
сохранялсебя „благопотребным Владыке”. 


В. Явление верности в поведении 
(2:22-26) 

2:22-23. Тимофей был еще молод (см. 
1 Тим. 4:12) и, хотя, вероятно, зрел не по 
годам, мог до известной степени „стра- 
дать” психологическими особенностями 
молодости — нетерпением, нетерпи- 
мостью, любовью к спорам, стремлени- 
ем самоутверждаться, пристрастием к 
тому или иному. Отсюда призыв к нему 
апостола: юношеских нохотей убегай, а 
держись правды, продолжал он, веры, 
любви, мира со исеми призывающими 
Господа от чистого сердца. Тоесть давая 
безусловный отпор лжеучителям, Тимо- 
фей всегда должен был быть в мире с 
теми, кто честеи перед Богом. И сиова 
увещевает его апостол, чтобы уклонялся 
от глупых и невежественных состязаний 
(т. е. споров; ср. 1 Тим. 6:4; Тит 3:9), 
которые рождают ссоры. 

2:24-26. Лжеучсиия иеизбежно ведут к 
разделениям, рабу же Господа не следует 
нискем ссориться, но быть приветливым 
ко всем (ср. 1 Фес. 2:7), способным учить 
(ср. 1 Тим. 3:2) тех, кто хочет учиться, 
снисходительиым и терпеливым перед 
лицом разномыслия. Даже со своими 
противниками должен он быть кротким 
— в иадежде, что даст им Бог покаяние 
(букв. „изменеиие сердца и поведения”), 
ведущее к познанию истины (здесь эпиг- 
носин, т. е. „полное познание”). Цель 
служителя Божия всегда в исцелеини, ане 
в наказании (ср. 2 Фес. 3:15), в том, чтобы 
созидать, а не разрушать тело Христово. 
Так что когда брвтья склоияются к лже- 
учению, их надо иаставлять мягко, в духе 
Христовой любви — чтобы они освобо- 
дились от сети диавола (ср. Гал. 5:1; 1 
Тим. 3:7; 6:9), который уловил их в свою 
волю. Ибо как лжеучения, гак и все их 
негативные последствия для Церкви — 
всегда дело его рук. Но Бог в Своей 
милости нередко спасает положение — 
через служение верных (Своих ра- 

ов. 


2 Тимофею 2:22—3:5 


У. П его 
ут 9 


3:1-5. Как и в предыдущем письме, 


` Павел предупреждает Тимофея © ката- 


строфе, предсказанной на последние дам 
(ср. 1 Тим. 4:1-3); этим термином обо- 
значается весь период времени между 1. 
веком и возвращением Христа. В этом 
„хронологическом промежутке” миру, 
согласно предсказанию, предстоит уви- 
деть времена тажкие — по причине рас- 
пада общества. Павел перечисляет (ср. 
Рим. 1:28-32) 19 „примет” человеческого 
характера в эти дви, предупреждая о 
них верующих. Люди будут: 1) самолю- 
бивы (филаутои — „эгоисты, думающие 
лишь о себе”); 2) сребролюбивы (ср. 
1 Тим. 6:9-10); 3) горды, 4) надменны, 
5) злоречивы. Далее следует несколько 
слов, которые начинаются с отрицатель- 
ной частицы „не”, знаменующих отсут- 
ствие в людях соответствующих добро- 
детелей. 6) Родителям непокорны; 7) не- 
благодарны; 8) нечестивы; 9) педруже- 
любны; 10) непримирительны (т. е. не 
любящие просить прощение и не умею- 
щие прощать). Следующее слово — диа- 
болои, обычно переводимое как „диавол” 
(см. 1 Тим. 3:6-7; 2 Тим. 2:26); тут ово 
передано в значении 11) 

12) невоздержаны; 13) жестоки; 14) не 
любящие добра (ср. Тит 1:8). 

Две следующие приметы переданы 
по-гречески с приставкой про ‚ означа- 
ющей явную предрасположенность (тут 
— к тому или ииому пороку): 15) пре- 
датели (продотаи — „склонные к преда- 
тельству”); 16) наглы (пропетеис — букв. 
„склонные к дерзости”); 17) напыщены; 
18) более сластолюбивы (т.е. более лю- 
бящие удовольствия), нежели боголюби- 
вы; 19) имеющие вид благочестия, силы 
же его отрекшниеся (ср. Тит. 1:16). 

Хотя обо всем этом говорится в плане 
предсказания „на последние дни”, ясно, 
что апостол подразумевал и уже проис- 
ходившее вЕфесе. Но со временем все это 
будет нарастать. Тимофею надо было 
знать о людях с такими свойстами и не 
иметь с ними ничего общего. Конечно, 
Павел подразумевал лишь официальные 
коитакты своего ученика как епископа, 
поскольку сам же наставлял его „быть 
приветливым ко всем”(2:24). 

3:6-7. Здесь Павел обращается к спе- 
цифической ситуации, возникшей в Ефе- 
се. Это из той, все возраставшей в числе, 

городского общества, кото- 
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2 Тимофею 3:6-17 


рой особенно зримо свойственны были 
перечисленные апостолом порокн, про- 
никали лжеучители в церковь. Они дейст- 
вовали хитрыми методами: ...вкрады- 
ваются в домы и обольщают тех, о ко- 
торых знали, что они легковерны. В Ефе- 
се это были женщины, утопающие во 
грехах, водимые различными похотями, 
Вновь мы видим связь между лжеуче- 
ниями и нравственной развращенностью, 
и Павел подчеркивает это. Сильное плот- 
ское начало в упоминаемых им женщи- 
иах и их духовная незрелость делали их 
легкой добычей для лжеучителей (ср. Еф. 
4:14). Благодаря своему якобы желанию 
учиться онн попадались на удочку любой 
ереси. Беда их состояла в том, что и видя 
истину, они не в состоянии были рас- 
познать ее (тут букв. „дойти до полного 


. познания истины"; ср. 2:25). 


3:8-9. О противлении Ианния и Иамв- 
рия Монсею говорится не в Ветхом 
Завете, а в имевшем широкое распро- 
странение еврейском предании о двух 
чародеях фараона, которые выступили 
против Моисся, но потерпели поражение 
(см. Исх. 7:11; 9:11). Проведение парал- 
лели между лжеучителями и египетскими 
чародеями и — с другой стороны, как бы 
между Тимофеем и Моисеем — должно 
было вселить бодрость в молодого слу- 
жителя. Его оппоненты были люди, раз- 
вращённые умом (ср. 1 Тим. 6:5), проти- 
вившиеся истине и невежды в вере 
(по-греч. букв. „как учителя веры неугод- 
ны Богу”). Соответственно и влияние их 
на церковь, какой бы серьёзный характер 
оно нн носило, было лишь временным 
явлением (они немного успеют). Какив 
случае Ианния и Иамврия, их безумие 
обнаружится пред всеми (т. е. станет ясио 
всем). 


У1. Являть верность в проповеди 
(3:10—4:8) 
А. Верность перед лицом противления 

(3:10—13) 

3:10-11. В противоположность лже- 
учителям Тимофей всегда следовал при- 
меру Павла в его учении, образе жизии 
(житин, расположении), вере и в таких 
добродетелях его, как умение велико- 
душио относиться к людям, любовь и 
терпение. Он знал обо всем, что вынес 
Павел, благовествуя. В соответствин с 
греч. оригиналом начало 11 стиха пра- 
вильнее было бы прочитать так: „А какие 
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страдания постигля меия... Что за пре- 
следования я перенес...”. Престарелый 
апостол не стыдился повторять о них 
своему ученику, дабы они послужили ему 
примером. Упомннание об Антиохии 
(Писидийской), Иконин и Листрах долж- 
но было пробудить в Тимофее ранние 
воспомннания, связанные с Павлом (см. 
Деян. 13:14, 51; 14:6, 21; 16:1). 

3:12-13. Для Тимофея, как и для каж- 
дого христианиана, важно было осо- 
зиать, что все, желающие жить благо- 
честиво во Христе Инсусе, будут гоннмы 
(ср. Иоан. 15:18-21) — поэтому-то и на- 
поминал ему Павел о собственном своем 
прошлом. Подразумевая „последние 
дни”, апостол писал, что в дальнейшем 
обстановка будет ухудшаться, а гонения 
— усиливаться. Злые же люди м обман-. 
щики (здесь букв. „чародеи”, с оттенком 
„шарлатанои”) будут преуспевать, вводя 
в заблуждение и заблуждаясь. Ибо 
заблуждение питает самое себя. 


Б. Верность Божиему Слову (3:14—4:5) 


3:14-15. И сиова горячо звучащий 
призыв к Тимофею, чтоб продолжал пре- 
бывать в том, чему научен, и что...вве- 
рено ему. Оно пришло к нему из двух 
источников, которые Павел оценивает 
равно: его собственное свидетельство 
Тимофею (зная, кем ты ваучен) и свя- 
щенные писания, которые в то время 
состояли из ветхозаветных книг. Полно- 
го доверия Тимофея обоим этим источ- 
никам было достаточно, чтобы удержать 
его от любого уклонения от истины. В 
этих стихах опять-таки чувствустся на- 
мёк иа то, что спасение Тимофея совер- 
шилось до его знакомства с Павлом (см. 
Деян. 16:1). Онзнал „писания” с детства, а 
оииумудряют, что спасение дается верою 
во Христа Инсуса. 

3:16-17. Виовь хочет подчеркнуть апо- 
стол решающую роль записанных 
Божиих откровений в повседневном слу- 
жении своего ученика. Все Писание бо- 
годухновенно, т. е. вдохновлено Богом, 
напоминает ои; это зиачит, что слова 
Божни передавались через людей, руко- 
водимых и направляемых Святым 
Духом, так что взаписанном ими ошибок 
быть не могло. В сущности это всегда 
принималось евреями как факт. Затем 
Павел говорит о „полезности” Писаний 
применительно к любому аспекту Тимо- 
феева служения, будь это научение (иа- 
ставление верующих в Божией истине), 


обличение согрешающих (см. 1 Тим. 5:20; 
2 Тим. 4:2), исправление совершивших 
ошибку, или наставление в праведности 
(направленне новообращенных на пути 
Божни). Вооруженный Писанием Божий 
человек (здесь имеется в виду тот, кто 
призван осуществлять духовиое ру- 
ководство другими людьми) делвется со- 
вершен (артиос — „способный, специа- 
лист, иаделёиный полным знанием”, 
здесь — по части того, как отвечать на 
духовные нужды). Для большей убеди- 
тельности Павел добавляет: ко всякому 
доброму делу приготовлен (ср. 2:21). 

Через это послание Павел возлагал 
нелегкий груз служения на молодого сво- 
его ученика, но делал это не безответ- 
ственно. Он увереи был в преданности 
Тимофся истине, в его знании Писания, 
но еще более был уверен в том, что Бог 
через слово Своё способен помочь Тимо- 
фею во всякой его нужде. 

4:1. Трудно себе представить, чтобы 
Павлово заклиняные могло прозвучать 
весомее (ср. 1 Тим. 5:21; 6:13), ибо ои 
„заклинал” Тимофея не только пред 
Богом н...Христом, ио и в свете гряду- 
щего суда, которым Господь будет су- 
дыть живых н мертвых в явление Его, ив 
свете Его грядущего Тысячелетнего 


рствия. 

4:2. „Заклниает” Павел Тимофея от- 
иосительно того, что соответствует сути 
всей деятельности Христова служителя: 
Тимофею следовало проповедывать сло- 
во. Это слово, адохновлениое свыше и 
„полезиое” для служения во всех его ас- 
пектах, Тимофей должен был нести лю- 
дям во время и не во время, т. с. нс- 
зависимо от того, были или нет 
благоприятиыми обстоятельства для 
проповеди. Ошибающихся обличай, 
согрешающим запрещай, нуждающихся 
в увещевании узещавай со всяким 
долготерпением ны назиданнем. 

4:3-4. Ибо будет время, предупреж- 
дает Павел (и отчасти наступило уже, под- 
разумеваст ои), когда люди здравого 
учения принимать не будут, но...будут 
избирать себе учителей (чнтай: каковых и 
теперь уже немало), которые не истину 
станут им говорить, а то, что тем за- 
хочется услышать (ср. Рим. 1:18-32). Учн- 
теля эти будут льстить их слуху, и оии от 
истины отвратят слух м обратятся к бас- 
иям (букв. — „к мифам”). Тут Павел бо- 
лее подчёркивает прискорбную склон- 
иость „слушателей“, чем (что делал ча- 
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2 Тимофею 4:1-8 


ще) злоиамеренность „учителей”. Однако 
злое дело последних не имело бы успеха, 
если бы они не иаходили поддержки в 
аудитории. В шестой раз в этом послании 
употребил апостол слово „истнна” (см. 
2:15, 18, 25; 3:7-8). (Неоднократно нахо- 
дим его в 1 Тимофею и в Послании к 
Титу.) Это — ие случайно, но говорит о 
сильной обеспокоенности Павла той опа- 
сностью отвлечения от Божней истнны, 
которой грозили христианам разиого 
рода ереси. 

4:5. Ноты — вновь противопоставляет 
апостол Тимофея как еретикам, так и их 
добровольиым жертвам, — будь бдите- 
лен во исём, переноси скорби (ср. 2:3), 
которых будет все больше, и совершай 
дело благовестника, проповедуя Еванге- 
лие прн каждой возможности. Ибо вэтом 
— служение твое. 


В. Верность Павла (4:6-8) 


4:6. То, что скорбиой тенью нависало 
над этим посланием с самого начала его, 
теперь выражеио недвусмысленно: Павел 
готовился к смерти. В свете этого обсто- 
ятельства призывы апостола, обращеи- 
ные к ученику в предыдущих стихах, 
обретают дополнительную силу. И это 
„но ты”, с которого начинается стих 5, 
звучит теперь контрастом не только по 
отношению к лжеучителям (ст. 3-4), ио и 


_ по отношению к Ибоввст. 6. Павел уже 


не сомневался в надвигавшейся смерти; в 
греч. тексте тут сказано, что „я уже про- 
ливаюсь, как внно, приносимое в жертву 
Богу” (иамек иа предстоявшую апостолу 
мученическую кончину). Время моего 
отшествыя настало, пишет ои. 

4:7. Оглядываясь на свою жизнь, апо- 
стол говорит о ней так, как немногие 
могли бы сказать освоей. Подвигом доб- 
рым ои подвизался (ср. 1 Тим. 6:12), 
течение совершил („пробежал положен- 
ную ему дистанцию”; ср. Деян. 20:24), 
веру сохранил. 

В первых дяух случаях Павел прибе- 
гает к излюбленным им „спортивным 
параллелям” (ср. 1 Кор. 9:24-27), а в 
третьем — ои указывает на свою вер- 
иость в соблюдеиии христианской исти- 
ны (ср. 2 Тим. 1:14). 

4:8. По причине верности своему дол- 
гу Павел не страшился встречн с 
Господом, праведным Судией, ои знал, 
что для него уже приготовлена (так в 
греч. тексте) иаграда — венец (стефанос 
— лавровый венок, какими награждали 


2 Тимофею 4:9-16 


победителей в спортивных играх) правды 
(справедности”). „Венец праведности” 
скорее всего надо понимать в том значе- 
ний, что „венцом” явится признание 
праведности — так же, как в Иак. 1:12 ив 
Отк. 2:10 „венцом” является „жизнь”. В 
день оный относится ко дню возвраще- 
ния Христа. Венец, т. е. признание его 
праведности, Павел получит, наряду со 
всеми теми, кто горячо ожидал этого дня 
(ср. Тит. 2:13). 


УП. Напоминание о Божией 
верности в тяжкне для Павла 
времена (4:9-18) 


А. Павел о своих неприятелях и друзьях 
(4:9-16) 


4:9. В этом последнем разделе пос- 
лания Павел дважды просит Тимофея 
прийти к нему в Рим (ст. 9,21). Апостол 
торопил его, поскольку не знал, долго ли 
еще оставаться ему в живых. Пока дошло 
бы до Тимофея это письмо, пока ои сам 
добрался бы до Рима, — прошли бы 
месяцы. А если бы Тимофейеще и замед- 
лил с выходом, могло бы оказаться 
слишком поздно. У Павла были, видимо, 
осиования считать, что казнь его совер- 
шится неизбежно и скоро (см. ст. 6). 

4:10. Апостол чувствовал себя очень 
одиноко, н это чувство усилилось по при- 
чине бегства Димаса (фраза возлюбив 
нынешний век может означать, что Ди- 
мас пошел в Фессалоныку по каким-то 
своим личным делам, может быть, по 
торговым. Прежде мы встречали упомн- 
нание о нем среди прочих сотрудников 
апостола, и, может быть, не случайно без 
каких-либо похвал в его адрес — см. 
Кол.4-14 и Филим. 23). О Крискенте ии- 
чего не известно. Возможно, он и Тит 
ушли из Рима, чтобы выполнять дело 
Господне в других местах (Крискент — в 
Галатии, а Тит — я Далматин; теперь 
Югославия). Но самый нужный Павлу 
человек, врач Лука, все-таки оставался с 
ним. 

4:11. Вомногих его путешествиях был 
Лука спутником Павла, не оставил ои 
апостола и во время первого его зато- 
ченияв Риме (см. Кол. 4:14; Филим. 24). И 
вот теперь к ним двоим должен был 

` присоединиться Тимофей, прихватив где- 
то по пути Марка (где ои в то время 
находился, — неизвестно). В том, кого 
некогда Павел счел незаслуживающим 
доверия (Деян. 15:36-40), ои теперь нуж- 
дался как в помощнике (для служения). 
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4:12. Тихик, еще один из верных спут- 
ников (см. Деян. 20:4) и помощников (Еф. 
6:21-22; Кол. 4:7-9) Павла, был послан им 
в Ефес. Эта строка звучит несколько 
таинственно, но смысл ее был, вероятно, 
ясен Тимофею. Может быть, Тихик по- 
шелв Ефес с письмом, а, может быть, —с 
целью оказать Тимофею временную по- 
мощь в его служении (ср. Тит 3:12). 


4:13. Мало что известно о Карпе, и 
можно лишь гадать, о каких книгах идет 
тут речь. Фелонь (дорожный плащ, какие 
иосили римские солдаты поверх тогн) 
был, как представляется, нужен апостолу 
в преддверии надвигавшейся зимы 
(тюрьма его, конечно, ие отапливалась). 

4:14-15. Алексавдр мединк (точнее, 
„работних по металлу”). По-видимому, 
этотот же человек, о котором говорится в 
Деян. 19:33-34, но, может быть, — упоми- 
наемый в 1 Тим. 1:20. Если ои тот, о 
котором говорится в книге Деяний Апо- 
столов, то, значит, был иудеем. Суще- 
ствует версия, согласно которой Алек- 
сандр прибыл в Рим с целой депутацией, 
чтобы свидетельствовать против Павла 
перед императорским судом. Так или 
иначе, Тимофею хорошо был известен 
этот человек. В греч. тексте — сильно 
противится (т. е. продолжает противить- 
ся) вашим словам. Апостол, если бы и 
представилась ему возможность, не стал 
бы мстить Александру за все его зло; ст. 
146 (Да воздаст ему Господь по делам 
его) перекликается со сказанным в Пс. 
61:13 (ср. Рим. 12:19). Если верна версия, 
что Александр находился в Риме, то Ти- 
мофей, придя туда, мог с ним столк- 
вуться; в любом случае ему следовало 
остерегаться этого врага христиан. 

4:16. При первом моем ответе — оче- 
видно, при первом (или предварнтель- 
ном) слушании дела Павла во время его 
второго заточения в Риме (а нстогда, как 
полагают некоторые толкователи, когда 
он был взят под стражу впервые, — ведьо 
тех его обстоятельствах Тимофею было 
известно прежде). В Риме существовал 
обычай выслушивать при таком „первом 
ответе” всех, кто хотел защитить обви- 
няемого, в том числе и его друзей, кото- 
рые и самим присутствием своим на суде 
ободряли его. Но в случае Павла никого 
не было с ним, все его оставили. Это 
может быть объяснено тем, что, по срав- 
нению со временем его первого тюрем- 
ного заключения, теперь в Риме стало 
гораздо опаснее быть христианином. 


а ба чфыый 


= 


Примерно в 59-60 году римские евреи 
известили Павла, что „об этом учении 
везде спорят” (Деян. 28:22; в англ. пере- 
воде это звучит как „везде говорят против 
этой секты”). Ситуация ещё более ухуд- 
шилась после римского пожара в июле 
64 г. По указанию императора Нерона 
христиан сделали тогда „козлами отпу- 
щения”, и многие из них подверглись 
пыткам и погибли. К 67 г. интенсивность 
гонений несколько ослабела, н все-таки у 
римских христиан, н даже у сотрудников 
Павла, не хватило мужества, чтобы от- 
крыто выступить в защиту бесстрашного 
апостола. Причины их неверности были 
понятны Павлу, потому он н выражал 
надежду, что это не вменитса им. 


Б. Избавление Павла Господом (4:17-18) 


4:17. Но слабость, проявленная спо- 
движниками Павла, не подорвала муже- 
ства самого апостола в возвещении им 
Благовестия. Тайна его бесстрашия в 
служении заключалась в том, что он пол- 
ностью полагался на силу Божию (Фил. 
4:13; 1 Тим. 1:12). Люди оставили его, но, 
пишет апостол, Господь...предстал мне н 
укрепил меня (возможно, „предстал” ему 
в видении, ср. Деян. 18:9). И речь его в 
суде прозвучала с такой убедительной 
силой, что после „первого ответа” смер- 
тельная опасность как будто бы отсту- 
пила от него. Но это был лишь последний 
эпизодвего жизни, которую Павел отдал 
всю на то, чтоб чрез него утвердилось 
благовествование н услышали язычники. 
В том случае Господь снова, пусть на 
время (в которое он продолжал служить 
Благовестию), послал Своему работнику 
избавление из льзиных челюстей. Этот 
образ заимствован апостолом из книги 
пророка Даниила (Дан. 6:22), н его не 
следует понимать буквально — что Пав- 
лу грозила смерть от львиных клыков на 
арене цирка; он ведь был римским граж- 
данином и подлежал лишь одному виду 
казни — отсечению головы. 

4:18. Павел понимал, что судьба его в 


2 Тимофею 4:17-22 


римском суде решена (см. ст. 6-8), и был 
готов к смерти. Но в ней-то он и видел 
избавление Господне, в частности, от 
всех злых дел н нападок, от которых он 
столько пострадал. Он не сомневался, 
что через достойное принятие смерти бу- 
дет введен Господом в Небесное 
Царство. И за это, перед лицом своей 
мученической кончины,' Павел возносил 


Ему хвалу: Ему слава во веки веков. 
„Аминь. 
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УШ. Заключительные 
приветствия (4:19-22) 
4:19-20. Прискилля`н Акнля — хо- 
рошо известная супружеская пара, обу- 
чашая в Ефесе Аполлоса (см. Деян. 18:2, 
18, 26; Рим. 16:3; 1 Кор. 16:19); их н 
преданный христианскому благовестию 
дом Онисифоров (см. 1:16) апостол при- 
ветствует в первую очередь. Ераст был 
давним сотрудником Тимофея (Деян. 
19:22), н о его местонахождении тому, 
видимо, интересно было узнать; также н 
относительно Трофима (см. Деян. 20:4; 
21:29), который был ефесянином. 

4:21. Здесь повторяется просьба, вы- 
раженная в ст. 9, с добавлением слов до 
зимы. Павлу важно было получить свой 
плащ (ст. 13) до набтупления холодоа, но, 
надо думать, ещё более был он обеспо- 
коен тем, чтобы Тимофею безопасно 
удалось пересечь Адриатическое море. О 
четырех упоминаемых Павлом людях — 
Еввуле, Пуде, Лине и Клавдии — ничего 
неизвестно. Хотя „все оставили” апосто- 
ла, он, умевший прощать, от римских 
христиан не отрекся н привет передает от 
всех братий. 

4:22 В своем заключительном благо- 
словении Павел вначале обращается к 
Тимофею (Господь..со духом твоим ), а 
потом — к прочим читателям этого 
письма, суди по употреблению им мно- 
жественного числа: Благодать с вами. По 
всей видимости, это были последние сло- 
ва апостола, зафиксированные на бумаге 
при его жизни. 


=. 
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ПОСЛАНИЕ К ТИТУ 
АПОСТОЛА ПАВЛА. 


А. Дуэйн Лифтин 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Тит был обращенным из язычников 
(Гал.. 2:3), который служил н путешест- 
вовал вместе с апостолом Павлом (Гал. 

‚ 21-3). Кроме того, Тит был верным эмис- 
саром Павла в беспокойной Коринфской 
церкви (2 Кор. 7:6-7; 8:6, 16). 

Примерно в 63—64 гт., оставив Ти- 

‚ мофея в Ефесе, Павел н Тит отправились 

‚ на Крит. После короткого пребывания на 

‚ Крите апостол ушел оттуда, оставив там 

` Тита, чтобы он назначил достойных лю- 
дей пресвитерами местных церквей (Тит. 

1:5). Через какое-то время Павел написал 

н отослал Титу это письмо. Когда н где 

именно было оно написано, неизвестно. 

(Подробно относительно авторства н 

датировок Пастырских п см. в 

Вступлении к 1 Тимофею.) 

Целью написания этого письма было 
наставить Тита в том, что ему делать и 
` чему учить в критских церквах. Красной 
‚ нитью проходит через все послание 
" мысль о том, что добрые дела совер- 
шаются верующими благодаря действию 
` благодатн в Божием народе (Тит. 

2:11—3:8). 

Павел надеялся вновь встретиться с 
„Титом в Никополе (3:12), однако, нет 
возможности установить, состоялась ли 

эта их встреча. В последний раз Тит 

‚ упомннается Павлом (2 Тим. 4:10) в связи 

< его уходом в Далматию (Югославию). 

Потрадиции считается, что впоследствии 

Тит вернулся на Крит, где и служил до 

конца своей жизни. 


ПЛАН 
1. Приветствие (11-4) 


ь ИИ. Характеристика лжеучителей (1-10-16) 
ГУ. О благочестивом 


поведении 
различных групп верующих (2:1-10) 
А. О старщах (2:3-2) 


Б. О старицах (2:3) 


В. О молодых женщинах (2:4-5) 
Г. О ювошах (2:6-8) 
Д. О рабах (2:9-10) 
У. Роль благодати в благочестивом по- 
ведении (2:11 —3:11) 
А. Воспитательное действие 
благодати (2:11-14) 
Б. Доброе поведение как плод 
действия благодати (2:15—3:2) 
В. Благодать как стимул 
благочестивой жизни (3:3-8) 
Г. Поведение несовместимое с 
действяем благодати (3:9-11) 
УТ. Заклгочательные в 
приветствия (3:12-15) 


КОММЕНТАРИИ 
Г. Приветствие (1:1-4) 


1:1. Вначале Павел представляет себя 
как раба (слугу) Божия. Обычно (имея 
несомненно в виду то, что произошло с 
ним на пути в Дамаск; Деян. 9:1-9) Павел 
называл себя „рабом Иисуса Христа”. 
Только здесь он назвал себя „рабом 
Божиим”. С другой стороны, представ- 
ляться апостолом Иисуса Христа для 
Павла естественно н характерно. Оба эти 
титула („раб” н „апостол”) подразуме- 
вали две его главные заботы: веру изб- 
ранных Божиих (ср. Рим. 8:33; Кол. 3:12) 
н познание ими истины, ведущей к благо- 
честию (ср. 1 Тим. 2:4; 2 Тим. 2:25; 3:7). 
Вторую часть первого стиха правильнее 
читать так: „... ради веры избранных 
Божиих и познания истины, ведущей к 
благочестию”. Бог пользовался Павлом, 
чтобы призывать к Себе тех, кого Он 
избрал (см. 1 Фес. 1:2-10) н учить их 
истине, которая ведет к благочестивой 
жизни (ср. 1 Тим. 6:3). Иначе говоря, 
служение Павла было направлено как на 
спасение, так н на освящение Божиего 
народа. 

1:2-3. И служение это осуществлялось 
им в свете надежды на вечную жизнь, 
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Титу 1:4-9 


которую обещал избранным своим не- 
изменный в слове Бог еще до начала 
времен (ср. 2 Тим. 1:9). Однако лишь в 
определенное Им время сделалось воз- 
можным полностью уразуметь это слово 
Его через проповедь, вверенную Богом 
Павлу. Апостол и здесь, как это харак- 
терно для Цастырских посланий, назы- 
вает Бога Спасителем (ср. 1 Тим. 1:1; 2:3; 
4:10; Тит. 2:10; 3:4). 

В центре Павловой проповеди — из- 
вечный план Бога спасти людей для Себя, 
в отличие от мирских планов „освобо- 
дить” их посредством изменения соци- 
альных структур. 

1:4. Тит был первым н формальным 
адресатом этого письма, которое, как н 1 
н 2 Тимофею, предназначалось для проч- 
тения широкой аудитории. Апостол на- 
зывает его мстинным сыном, возможно, 
потому, что Тит былего обращенным. То 
же словосочетание было употреблено 
Павлом и но отношению к Тимофею (1 
Тим. 1:2). Но возможно оно лишь сви- 
детельствует о том, что Павел был нас- 
тавником н покровителем Тита; не иск- 
лючаются и обе причины одновременно. 
Приветствие — благодать, милость и 
мир от Бога Отця и Господа Инсуса 
Христа, Спасителя нашего, — типично 
(ср. 1 Тим. 1:2; 2 Тим. 1:2), за исключе- 
нием последних двух слов, которые ранее 
(Тит. 1:3) были употреблены по отноше- 
нию к Богу Отцу. В письме к Титу алос- 
тол прилагает термин „Спаситель” к пер- 
вым двум Лицам Божества — попере- 
менно (ср. 2:10 н 13; 3:4 и 6). 


ПП. Характеристика пресвитеров и 

епископов (1:5-9) 

1:5. Как Тимофея в Ефесе (1 Тим. 1:3), 
оставил Павел Тита на Крите, чтобы тот 
позаботился о назначении достойных ру- 
ководителей для недавно возникших там 
христианских церквей. В письме апостол, 
видимо, повторял то, о чём уже говорил 
Титу лично, — как для него самого (для 
закрепления этого в его памяти), так и 
для общины в целом. Дело на Крите 
было не докончено по причине краткости 
пребывания там Павла. И Титу надо 
было довершить его, поставив по всем 
городам пресвытеров. Следовательно в 
отсутствие впостола Тит действовал как 
его представитель (ср. Деян. 14:23). И 
власть, доверснная ему, была как бы 
продолжением Павловой власти. Этот 
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феномен церковной власти прерывается с 
окончанием Апостольского веха. 

1:6. Как ив 1 Тим. 3:2-7, Павел ха- 
рактеризуст тут пресвитеров н епископов 
— как с точки зрения того, что не должно, 
так и того, что должно быть им присуще 
(ср. ком. на 1 Тим. 3-1). Здесь этих „дан- 
ных” насчитывается 17. В обоих посла- 
ниях в сущности перечисляются одни ите 
же „особенности”: пресвитер должен 
быть: Г) непорочен; 2) муж одной жены 
(вероятно, имеется в виду, что пресви- 
тером мог быть человек, лишь однажды 
состоявший в браке; ср. ком. на | Тим. 
3:2). 3) Дом пресвитера (епископа) дол- 
жен быть под его контролем (под- 
разумевается — не только житейским, но 
н духовным). Его дети должны быть 
верующими, не укориемыми враспутстве 
или непокорности. Объяснение этим тре- 
бованиям Павел дал в послании к Ти- 
мофею (1 Тим. 3:5). 

1:7. В этом стихе Павел переходит на 
термин епископ; два эти слова — „пре- 
свитер” и епископ” — были дляапостола 
синонимами, обозначавшими один н тот 
же вид церковного служения. Единствен- 
ное число, в котором стоит слово „епи- 
ской”, не означает, что в каждой общине 
должно .было быть по одному такому 
служителю; им просто выражено это по- 
нятие — „епископ”, каковые (сколько бы 
их нн было) должны былн обладать пере- 
численными Павлом свойствами. „Непо- 
рочность”" епископов подчеркивается (см. 
ст. 6) — как домостроителей Божиих. 
Коль скоро страдает репутация перков- 
ного руководителя, страдает н репутация 
Бога. 

Павел перечисляет пять пороков, ко- 
торые не могут быть присущи епископу; 
он должен быть: 4) не дерзок; 5) не гнев- 
лив (ср. Мак. 1:19-20); 6) не пьяница; 7) не 
бийца (т. е. не любитель драться; ср. 
пункты би 7с 1 Тим. 3:3); 8) не корысто- 
любец (ср. ком. на | Тим. 6:5). 

1:8. В 8 ст. перечислены положитель- 
ные свойства, которыми следует обла- 
дать епископу. Он должен быть: 9) стран- 
нолюбив (ср. | Тим. 3:2); 10) любящий 
добро (ср. Пс. 14); 11) целомудрен (ср. 
1 Тим. 3:2; Тит. 2:2; 12) справедлив; 
13) благочестив и 14) моздержан. 

1:9. Имеющему эти обязательные для 
него нравственные н духовные свойства, 
епископу, кроме того, следует быть на- 
дежным человеком в сго отношении к 
Слову. 15) он должен держаться истин- 


в 
+ 
: 


ного слова, согласного с учением (т. е. 
„которому он был научен ”); по-гречески 
‚ это „согласного с учением” подчёркнуто 
‚ стоит в начале фразы. По мысли Павла, 


‚ епископ — хранитель истины, которую‘ 


‚ должен глубоко разуметь н крепко дер- 
` жаться её; 16) чтобы он был силен и 
‚ маставлать (других) в здравом учении; н 
: 17) вротивящихса ему обличать. 


‚ ПТ. Характе 
_ ^ @л06 
1:10. Упомянув о тех, кто противятся 
] р истине, Павел даёт им нелестную харак- 
‚ теристику в глазах Тита, а затем сове- 
: тует, какого подхода к ним держаться. 
‚ Вот главные их три особенности: непо- 
’ кормы (ср. Иуд. 8), пустословы и обман- 
щики. Особенности эти были присущи н 
противникам Тимофея в Ефесе (ср. 1 Тим. 
|1:3-156:3-10; 2 Тим. 2:14-18); наКрите же 
: Тит столкнулся с их очевидным проявле- 
‘нием в группе евреев (обрезанных; ср. 
Деян. 11:2; Гал. 2:12). 
р 1:11. Лжеучителям должно заграж- 
‚ дать уста, т. е. так решительно их обли- 
чать, чтобы они вынуждены были умол- 
ут ведь они наносили вред целым 
} ‚ семьям, входившим в общину (ср. 2 Тим. 
‚ 3:6). Как н Тимофею, Титу следовало 
запрещать этим людям учить неким вре- 
‚ доносным вещам — под угрозой исклю- 
‚ чения из общины (ср. { Тим. 1:3-4; 2 Тим. 
3:5). Вновь осуждает Павел мотивы, ко- 
‘торыми руководствовались лжеучители: 
:востыдную их корысть (ср. ком. на 1 Тим. 
6:5). 
‚. 1:12. С целью обосновать свое неле- 
‘стное отношение к критянам Павел ци- 
тирует критского поэта н философа Эпи- 
менида, жившего в 6 веке до Р. Х., кото- 
рого многие считали пророком, знав- 
‘итимся с богами. У Эпименида слова, 
нтриводимые Павлом, относились к не- 
коей конкретной выдумке критян (будтоу 
них на острове погребен Зевс, что звучало 


истика лжеучителей 


зерховного бога греков вечно живущим); 
№ дни Павла эти слова сделались пого- 
зоркой, и апостол лишь хотел подчер- 
кнуть ею незавидную репутацию критян. 
Зрдн среди христиан былов то время 
ища острове много достойных людей, но 
"Павел имел в виду, что критским лже- 
учителям в полной мере было присуще 
что, © чем писал в свое время поэт. 
1:13-14. Как восприняли в критской 
общине столь откровенное высказывание 


жощунством для тех, кто считали этого . 
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Тату 1:10—2:1 


Павла, неизвестно, но пройти мимо его 
слов: Свидетельство это справедливо там 
не могли. Лжеучители — увы! — вполне 
соответствовали критскому „стерйоти- 
пу”. А, значит, их отрицательное влияние 
следовало лишить силы, ради их собст- 
венного, в частности, спасения. Апостол 
наставлял Тита: обличай ых строго, дабы 
они были здравы (ср. 1 Тим. 1:10; 6:3-4) в 
вере. И перестали внимать мудейским 
басням и постановлениям людей, отвра- 
щающихся от истины. 

1:15-16. „Постановления” из ст. 14 — 
особенно в светееврейского и, возможно, 
гностического влияния на Крите — не- 
сомненно предусматривали н аскетичес- 
кие правила в отношении еды, питья н 
очищения (ср. Кол. 2:20-23; 1 Тим. 4:1-5). 
Павел говорит об этом без обиняков, 
напоминая своим читателям учение 
Господа о том, что очищение — проб-. 
лема более внутреннего, чем внешнего 
порядка (ср. Мар. 7:15; Лук. 11:39-41). 
Ничто извне не может осквернить чело- 
века, который внутренне чист; но нечис- 
тый внутренне оскверняет все, к чему 
прикасается. Лжеучители страдали име- 
ино „осквернением” ума и совести. А в 
результате, хоть н говорили они, что 
звают Бога, делами своими они от Него 
отрекались (ср. 1 Иоан. 2-4). От нечистых 
ума своего и совести сделались онн гнус- 
ны и непокорны и неспособны ни к ка- 
кому доброму делу. Сйова ставит Пазел 
богословские ния и нравствен- 
ную порочность в зависимость друг от 
друга. 


ТУ. О благочестивом поведении 
ве. щих 
ао 


Я. О старцах (2:1-2) 


2:1. Ты же звучит как подчеркнутое 
противопоставление лжеучителям. Титу 
следовало наставлять общину в здравом 
учении, мотив которого постоянно зву- 
чит в Пасты посланиях (ср. 1 Тим. 
1:10; 6:3; 2 Тим. 1:13; 4:3; Тит. 1:9, 13; 2-2). 
Наряду с мыслью о том, что не всякое 
поведение со „здравым учением” согла- 
суется (ср. 1 Тим. 1:10; 6-3). Те, кто попали 
в ловушку к лжеучителям (см. Тит. 1:16), 
перестали в делах своих н действиях дер- 
жаться принципов здравого учения. Да- 
лее Павел подробно останавливается на 
том, каким должно быть благочестивое 
поведение. 


Титу 2:2-10 


2:2. Обращаясь к различным возраст- 
ным группам общины, он начинает со 
старцев. Титу так следовало наставлять 
их, чтобы в их повседневном поведении 
все более проявлялись черты нравствен- 
ной н духовной зрелости — чтобы были 
онн бдительны, степенны, целомудрен- 
ны, чтобы славились главными христиан- 
скими добродетелями: верой, любовью н 
терпением. 


Б. О старицах (2:3) 

2:3. Обращаясь к пожилым женщи- 
нам, апостол подчеркивает необходи- 
мость для них одеваться прилично свя- 
тым (т. с. соответственно нравственным 
нормам христианской веры н с учетом их 
возраста), не быть кленетницами (ср. | 
Тим. 3:11), не иметь пристрастия к вину 
(ср. 1 Тим. 3:8). Увлечение сплетнями и 
внном представляло реальную угрозу для 
женщин, которые вырастили своих детей 
н имели теперь избыток свободного вре- 
мени (ср. 1 Тим. 5:13- 14). Их время, 
эмоции н энергию Титу следовало нап- 
равлять в полезное русло, побуждая по- 
жилых учить добру тех, кто имели мень- 
ше жизненного опыта, Тогда как моло- 
дым женщинам, обремененным детьми, 
следовало главным образом сосредото- 
читься на домашних заботах, старшим 
представлялась похвальная возможность 
учить их полезным вещам, в которых те 
не были достаточно сведущи. 


В. О молодых женщинах (2:4-5) 


2:4-5. Павел конкретизирует то, что 
поннмает под „добром” (см. ст. 3). В 
утверждении, по крайней мере, в семи 
добродетелях могли бы пожилые помо- 
гать молодым. Перечисляемое апос- 
толом несомненно фтражает его пред- 
ставления о том, что должно превалиро- 
вать в жизни молодых христианских жен 
и матерей. Онн должны: 1) любить му- 
жей; 2) любить детей; 3) быть целомуд- 
ренными; 4) чистыми; 5) попечительны- 
мно доме; 6) добрыми и 7) покориыми 
своим мужьям. Являя это активное доб- 
ро, писал апостол, молодые христианки 
станут снискивать себе уважение у 
„внешних” и тем препятствовать неува- 
жительным отзывам об учении их 
Господа (да не порицается слово Божие). 

И сегодня, хотя на деле мы часто 
видим нечто противоположиое, христи- 
анки могут быть по-прежнему уверены, 
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что Господь воздаст тем, кто любят то, 
что любит Он, кто хранят верность слову 
Его. 


Г. Оюношах (2:6-8) 


2:6. Юношей также увещянай быть 
целомудренными. Слово „целомудрен- 
ные” в англ. Библии всюду передано как 
„умеющие управлять собой” — добро- 
детель, в которой молодёжь зачастую 
несильна; между тем, Павел призывал к 
ней христиан из всех возрастных групп 
(СР. ст. 2, 5). В Пастырских посланиях 
соответствующее греческое слово встре- 
чается особенно часто, свидетельствуя, 
как важны были в глазах апостола 
такие черты христианского карактера, 
как скромность, благоразумие, сдер- 
жанность. 

2:7-8. Советы апостола Титу обрета- 
ют подчёркнутый смысл в свете того, что 
нон, его сотрудник и представитель, тоже 
в сущности был молодым человеком 
(„юношей”). В качестве такового сму сле- 
довало служить примером другим (воз- 
можно, молодым людям, в первую оче- 
редь) во всём; являть образец добрых дел 
{ср.1 Тим. 4:15-16). В учительстве он дол- 
жен был демонстрировать чистоту, сте- 
ценность, неповреждённость — с тем, 
чтобы слово его было здравым, не по- 
дающим повода косуждению (игукориз- 
ненным). Павла всегдаэто беспокоило — 
чтобы ненароком не дать случая про- 
тивникам христиан говорить о них худое. 
Апостол понимал, что свон нападки н 
наветы те не прекратят, но заботился о 
том, чтобы всячески затруднять им воз- 
ведение небылиц на верующих. 


Д. О рабах (2:9-10) 

2:9-10. На рабах, которые в Г веке 
составляли значительную часть христи- 
анских общин, тоже лежала обязанность 
прославлять Бога своей жизнью (см. ком. 
на 1 Тим. 6:1). Пять требований предъ- 
являл апостол к христизнам, находив- 
шимся в услужении у других. Титу следо- 
вало учить их: 1) повиноваться своим 
господам; 2) угождать им во всём; 3) не 
прекословить им; 4) не красть; 5) быть 
вернымн господам, стараясь заслужить у 
них доверне (оказывать всю добрую вер- 
ность). С мирской точки зрения всё это не 
входило в обязанности раба по отноше- 
нию к его господину; но иное дело — с 
христианской. Ведь раб — христиании в 
сущности ие земному своему хозяину 


служит, а Господу Иисусу Христу, от 
Которого и получит награду (см. Кол. 
3:23-24). Потому и следует ему избегать 
всего противозаконного, но стремиться 
во нсем подражать Самому Христу (ср. 
1 Пет. 2-18-25). Только тогда послужит 
жизньего украшением учению Спасителя 
нашего Бога. Так на примере рабов Па- 
вел вновь возвращается к теме всего это- 
го раздела (Тит. 2:1-10): поведение ве- 
рующего должно соответствовать „здра- 
вому” христианскому учению. 


У. Роль благодати в благочести- 
вом поведения (2:11—3:11) 


А. Воспитательное действие 
благодати (2:11-14) 


2:11-12. Глубоко вникнув в рассматри- 
ваемый апостолом со всех сторон вопрос 
христнанского учення и христианского 
поведення, мы увидим, что именно 
Евангелне благодати Божией учит веру- 
ющих, как им правильно жить. Эта бла- 
годать — спасительна для всех человеков 
(в том смысле, что делвет спасение дос- 
тупным для всех; это согласуется со 
сказанным апостолом в 1 Тим. 2:4, 6; 
4:10). При этом ссылкиего иа Бога (Отца) 
как на Спасителя (ср. 1 Тим. 2:3; 4:10; Тит. 
2:10) позволяли Павлу утверждать, что 
через Христа спасенне доступно именно 
всем, что „доступность” его носит унн- 
версальный характер. 

Весть о Божией благодати, если вник- 
нуть во все ее значение, побуждает хрис- 
тиан отвергать нечестие и мирские юохо- 
тн (ср. Евр. 11:24-26) и жить праведно в 
благочестиво в нынешнем веке. 

2:13-14. С одной стороны, весть о 
благодати Божией воздействует на по- 
ведение верующего, привлекая его внн- 
мание к прошлому, в котором Бог явил 
милость по отношению к нему (нм никак 
ие заслуженную); принцип ее действия 
объясняется в одной из притч Господних 
(см. Мат. 18:23-25). С другой стороны, 
благовестне благодатн способствует бла- 
гочестивой жизнн верующего, привлекая 
его внимание к будущему. Христиане 
ожидают осуществления благословениой 
своей иадежды (ожидая блаженного упо- 
вания), а именно: явления славы (или 
славного явления) великого Бога и 
Спасителя нашего Инсуса Христа (ср. 
2 Тим. 4:8). Того, Который дал Себя за 
пас, чтобы избавить нас от всякого безза- 
кония и очистить Себе народ особенный, 


Титу 2:10—3:2 


ренностный к добрым делам. Именно с 
целью „отделить” для Себя такой народ 
уплатил Он страшную цену на кресте. 
Поэтому зная о том, что Он сделал, н 
почему, христнанин, действительно лю- 
бящий Христа и уповающий на Его воз- 
вращение, тоже уплатит любую цену — 
только бы привести свою жизнь в согла- 
сне с волей своего возлюбленного 
Господа, дабы не услышать от Него 
укора в день, когда Он вернется. Именно 
это нмел в виду ап. Иоанн, когда писал в 
связн с предстоящим возвращеннем 
Христа: „И всякий, имеющий сию на- 
дежду на Него, очищает Себя, так как Он 
чист” (1 Иоан. 3:3). Полное повимание 
этого непременно ведет к благочестивой 
жизни. Напротив, если христианин не 
жнвет благочестиво, значит, он этого не 
понимает, лнбо по-настоящему не верит 
этому. 


Б. Доброе поведение как плод действия 
благодати (2:15—3:2) 


2:15. Виовь обращаясь непосред- 
ственно к Титу, Павел наставляет его 
учить всему вышеупомянутому, т. е. кои- 
кретным аспектам поведения, о которых 
говорится в ст. 1-10, всему тому, что 
может быть названо и „добрыми делами” 
(ст. 14). Как и Тимофея (см. 1 Тим. 4:12;2 
Тим. 4:2), побуждал апостол Тита быть 
энергичным и настойчивым в его служе- 
ини, поощряя делающих доброе и обли- 
чая нуждающихся в нсправлевнни и нн- 
кому прн этом не давая пренебрегать 
собою. 

3:1-2. Немалую часть пастырского 
служения составляет напоминание лю- 
дям того, что они уже знают. Тнту сле- 
довало папоминать критским христн- 
анам, чтоб были добрыми гражданами 
(добродетель, которой критяме, как 
знаем, не славилнсь). Апостол перечисля- 
ет здесь пять требований, которым 
должны удовлетворять граждане, ве- 
рующие во Хрнста. Им следует: 1) пови- 
новаться и покоряться начальству н 
властям; 2) быть готовыми на всякое 
доброе дело (ср. Еф. 2:10; 2 Тим. 3:17); 
3) иикого не злословить; 4) быть тихими 
(не сварливымн) н 5) быть кроткими со 
всеми пюдьми. Гражданнн, верующий 
во Христа, обязан оказывать доброе воз- 
действие на окружающих, являя им в 
своём вежлнвом н дружелюбном по- 
веденнн любовь Господа. Таким обра- 
зом наставлення Тнту в 2:15—3:2 надо 
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Титу 33-1 


рассматривать как конкретный разбор 
поведения тех, кто претендуют на пони- 
мание смысла и значения Божией благо- 
дати {2-11-14). 


В. Благодать как стимул благочестивой 
жизни (3:3-8) 


3:3. Апостол Павел никогда не забы- 
вал, из каких греховных обстоятельств 
были спасены он сам н его обращённые 
(ср. 1 Кор. 6:9-11; Еф. 4:17-24; Кол. 3:6-7), 
н теперь он лишний раз напоминает им об 
этом. Не добрыми, мягкими, христолю- 
бивыми (в каковом состоянии он прн- 
зывает их возрастать и утверждаться) 
были они когда-то, но людьми прямо 
противоположного толка: не разумны и 
не послушны были они, но несмыеленны, 
непокорны, заблудшие (в значении „об- 
манутых”); рабы похотей и...удовольст- 
вый (2 не люди, способные контролиро- 
вать себя н готовые на всякое доброе 
дело). Отиюдь не тихи и ие кротки былн 
они, но жили в зл и зависти...мена- 
видели друг друга. Именно такому зве- 
роподобному „стандарту“ соответствует 
поведение человека, оторванного _ от 
Бога. За внешним блеском цивилизация 
часто мешает увидеть мрачную свою 
правду, н все-таки она то н дело про- 
ступает зловещимн пятнами на её фасаде. 
Ибо вне Бога люди уподобляются 
зверью, злобно рыкающему над грудой 
костей. 

3:4. Все изменилось, когда явилась 
благодать и человеколюбие Спасителя 
нашего Бога. Тут — впечатляющий кон- 
траст. В ст. 3 активным действующим 
лицом выступает человек, а в ст. 4-7 он — 
лишь объект действия, восприннмающий 
то, что даетсяему свыше; здесь активным 
действующим Лицом становится Бог. 
То, что человек не был в состоянии сде- 
плать для себя, делать для него начал Он. 

3:5. Бог спасает тех, ‘кто верят Ему, не 
по причине совершения имн праведных 
дел (ср. Рим. 3-21-24; Еф. 2:8-9; 2 Тим. 1:9), 
а по своей милости. Человеколюбие и 
милость (ст. 4-5) — это аспекты Божией 
благодати. Спасая людей посредством 
её, Бог действует в двух направлениях: 1) 
возрождает их, смывая с них грязь греха 
(банею возрождения) и 2) обновляет их 
Святым Духом (ср. 2 Кор. 5:17). О дей- 
ствии фактора веры в этом процессе Па- 
вел не упоминает потому, что высвечи- 
вает тут сделанное Богом, оставляя в 
стороне человеческую реакцию на это. 


3:6-7. Чрез Инсуса Христа Бог обиль- 
но излил Святого Духа на верующих. 
Иисус принял от Отца „обетованногс 
Святого Духа”, как говорится в Денн. 
2:33. При чтении ст. 6 в памяти 
возникает картина происшедшего в день 
Пятидесятницы (Деян. 2-17). При. из- 
пиянии Святого Духа целью Бога было, 
чтобы верующие, оправдавшыесь Его 
благодатью, соделались наследниками 
вечной жизни согпасно своему уюо 
ванню (другими словами — согпасне 
данному нм обещанию). ^ 

Служение Святого Духа тесно связа- 
но, как это объясняется в Новом Завете, с 
проведением в жизнь милостивых 
Божинх планов по спасению (см. Рим. 
8:15-17; Гал. 46-7; Еф. 1-13-14). 

3:8. Столь характерной для Пастыр- 
ских посланий „формулой“ — Слово зто 
верно (ср. | Тим. 1:15; 3:1: 4:9; 2 Тим. 2:11) 
Павел начинает свое последнее прямое 
обращение к непосредственному адре- 
сату письма. Именно потому, что все 
сказанное им перед этим верно и заслу- 
жнвает доверия, побуждает апостол Тита 
подтверждать о сем, дабы способство- 
вать благочестивому поведению своей 
паствы. Дважды перед этим просил он 
Тита наставлять критских христиан всем 
этим вещам в согласии со „здравым” 
учением (2:1, 15). Апостол был г. о 
заинтересован в том, чтобы уверовавлиие 
в Бога старались быть прилежными к 
добрым делам, ибо это хорошо и полезно 
человекам. 


Г. Поведение несовместимое с 
действием благодати (3:9-11) 


3:9. Если здравое учение полезно для 
каждого, то глупые состязания и родо- 
словия, споры и распри о законе... бес 
полезны н суетны. Тема эта постоянно 
звучит в НПастырских посланиях (ср. 1 
Тим. 1:4; 6:4; 2 Тим. 2:23; Тит. 1:14). Титу 
следовало всячески избегать их. 

3:10-11. Что до людей, занимающихся 
такой „деятельностью“ и в результате 
сеющих раздоры в церкви, оказывающих 
на неё разлагающее влияние (ср. 1:11), то 
в отношенин них наставления Павла Тн- 
ту были недвусмысленны и конкретны. 
Таковых ему следовало предупреждать 
даажды. И еслн зто не действовало, пре- 
кращать с инмн отношения. Ибо по мыс- 
ли апостола дважды сделанное и остав- 
ленное без внимания предупреждение 
свидетельствовало, что человек развра- 
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тился н грешит, будучи самоосуждён. 

"Это размышление подобно наставлени- 
ям Самого Господа (Мат. 18:15-17), 
учившего, что „согрешающему” надо 
‘трижды предоставить возможность по- 
каяться, после чего да будет он отвергнут 
общиной (ср., однако, с 2 Фес. 3:14-15). 


У1. Заключительные наставления 
и приветствия (3:12-15) 

‚ 3:12. Хотя неизвестно, когда Павел 
Этисал это послание, из этого стиха сле- 
| , что зиму он планировал провести в 
ИНикополе, на Адриатическом побережье 
Греции. Апостол просил Тита постарать- 
:ся прийти к нему туда, как только на Крит 
Дявятся Артема или Тихик. Очевидно, од- 
ного из них он собирался послать в по- 
ь Титу. Об Артеме неизвестно ни- 
чего. (Относнтельно Тихика см. ком. на 2 
Тим. 4:12.) 

| 3:13. О Зыне законнике нигде более в 
"Новом Завете не упомннается; неизвест- 
во даже, был он иудеем или рим- 
'лянином. Но имя Аполлоса как близкого 
сотрудника апостола известно хорошо. 
Судя по этому стиху, и Зина и Аполлос 
млходились в то время на Крите, и Тит в 
состоянии был отправить их так, чтобы 
юни ни в чем не нуждались. Слуги 


Титу 3:12-15 


Христовы, призванные переходить из 
одного места в другое, всегда получалн 
поддержку от церквей (см. 3 Иван. 6-8). 

3:14. Некоторые полагают, что и хри- 
стиане на Крите не были свободны от 
ряда черт, присущих их соплеменникам 
(см. 1:12), н по этой причине не всегда 
былн способны удовлетворять н собст- 
венные повседневные нужды, не говоря 
уж о том, чтобы помогать другим. Это, 
по-видимому, и имел в виду Павел, когда 
писал: дабы не были (они) бесплодны. Во 
всяком случае апостол подчеркивает не- 
обходимость для них упражняться в доб- 
рых делах — не с целью „заработать” 
спасение, ио с тем, чтобы служить дру- 
гим. Схожую мысль выражал он и в 
обращеннн к Ефесской церкви (Еф. 4:28). 

3:15. Неизвестно, кого подразумевал 
Павел под словами все находящиеся со 
мною. Что же касается его привета лю- 
бащим нас в вере, то самой формули- 
ровкой его исключались лжеучители, 
аносившие смуту в среду критских хри- 
стиан. Заключительная часть приветст- 
вия: Благодать со всеми вами. Аминь — 
соответствует таковой в | и 2 Тимофею. 
Множествениое число — со всеми вами 
— свидетельствует, что поспание пред- 
назначалось не только Титу, но всей об- 
щине на Крите. 
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ПОСЛАНИЕК ФИЛИМОНУ 
АПОСТОЛА ПАВЛА 


Эдвив С. Диблер 


ВСТУПЛЕНИЕ 


Подлинность этого самого личного из 
‚всех посланий Павла не вызывает сом- 
> нений. 


Авторство. Среди отцов Церкви о ка- 
ивоничности этого коротенького произве- 
| дения свидетельствуют Игнатий, Тертул- 
’ лиан, Ориген н Евсевий. Оно включено, 
- кроме того, в Маркионский канон и в 
< Мураторийский фрагмент. 
‚- Трижды в послания автор называет 
} себя Павлом (ст. 1, 9, 19). Стиль и язык 
‚письма тоже говорят, что оно написано 
[им (ср. ст. 4 с Фил. 1:3-4). Для Павла 
^ Характерны слова „любовь” н „вера” во 
\ вступлениях к его посланиям. Мы на- 
„ ходим их издесь, в Филим. 5. Кроме того, 
| упоминание таких лиц, как Архипп, Епа- 
‚ фрас, Аристарх, Димас н Лука, связы- 
‚ вают это послание с посланием к Колос- 
{ снам (Кол. 4:10, 12, 14, 17). 


Время и место написания. Павел пи- 
`сал Филимону из Рима, находясь в пер- 
вом своем заточении там (ст. 1, 9), в 


-- 61-63 г.г. по Р. Х. Поэтому письмо это 


` включено в так называемые „тюремные 
|. послания”. На осиованни того, что 
Онисим сопровождал Тихика, шедшего с 
` Павловым посланием в Колоссы, бого- 
‚.словы приходят к выводу, что оба письма 
былн написаны примерно в одно и то же 
время, возможно, летом 62-го года. 


О получателеэтого письма. Его звали 

‚ Филимон. Судя по тому, что он владел 
+ рабами нимел большой дом (достаточно 
большой, чтобы служить местом собра- 
ний для колосских христнан), это был 
; богатый житель города Колоссы. Хотя 
неизвестно, когда именно услышал 
Филимон впервые проповедь Павла, не 
`вызываст сомнений, что он был из числа 
обращённых апостолом (см. ст. 196). По- 
хоже на то, что оии стали друзьями во 


16 Толк_ вовозаветных посланий 


время трехлетнего служения Павла в 
Ефссе (Деян. 19). 

Принято считать, что Апфия была 
женой Филимона, а Архипп — егосыном, 
хотя определенных подтверждений это- 
му не найдено. 

Среди первых читателей послания к 
Филимону были, конечно, члены „дома- 
шней церкви” его (см. ст 2). Представля- 
ется, что Архипп играл в ней какую-то 
ответственную роль, а Филимон был ря- 
довым членом, но и в качестве такового 
— „сотрудником” апостола (обращает на 
себя внимание разница между „сотруд- 
ником” в ст. | н „сподвижником” в ст. 2). 
Возможно даже, что Архипп был пре- 
свитером или работал как миссионер. Не 
нсключено, что ои был пастором церкви в 
Колоссах (см. Кол. 4:17). 

Причина ы цель написания послания. 
Прежде всего причина н повод. Они по- 
чти соападают с историей написания это- 
го письма. Онисим, раб Филимона, бе- 
жал, по-видимому, прихватив с собой 
принадлежавщее его господину (Филим. 
18). Пути беглого раба привели его в 
Рим, где он, волею Божией, познакомил- 
ся с Павлом. И услышал от него весть о 
Спасителе. Каким-то образом Онисим 
сделался полезным для Павла человеком 
(ст. 12-13). 


Но Павел сознавал меру ответствен- 
ности Онисима перед Филимоном, н что 
он обязан возместить своему господину 
украдениое у него. Итак, апостол принял 
решение возвратить Филимону беглого 
его раба. Тихику было поручено доста- 
вить письмо Павла из Рима в Колоссы, н 
Онисим, по всей видимости, отправился 
туда с ним (Кол. 4:7-9). 

В своем письме Павел объяснял Фи- 
лимону сложившуюся ситуацию н просил 
его принять Онисима уже не как беглого 
раба н вора, а ках возлюбленного брата 
своего во Христе (Филим. 15-16; ср. Кол. 
4:9). Благодаря этому письму апостола 
читатели позднейших времен не только 
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получали возможность проникнуть 
мгновенным взором в устон рабо- 
владельческого общества, существова- 
вшего в век апостолов, но н оценить 
христианский подход к нему. Сказанное в 
Гал. 3:28 обретает, так сказать, „зримую 
плоть” в этом письме к Филимону: „нет 
уже... раба, ни свободного... во Христе 
Иисусе”. И еще: драгоценную жемчужину 
евангельской истины предлагает тут Па- 
вел в словах: ‚„...считай это на мне” (Фн- 
лим. 18). 


ПЛАН 


Г. Вступительная часть послания; 
приветствие (ст. 1-7) 
А. Автор © себе (ст. 1а) 
Б. Обращение к читателим (ст.16-2) 


1. Просьба, а ше повеление (ст. 6) 

2. Просьба во имя любви (ст. 9) 

3. Просьба © духовном сыше (ст. 18-11) 

4. Просьба от сердиа (ст. 12) 

5. Просьба товарища и сотрудникя 
вет. 17) 

Б. О взаммоотвонениях троих (ст 13-16) 

1. О братских взанмоотвовениях 
между Павлом и Ошисвиюм в 
вастоащем (ст.13) 


в будущим (ст. 15-16) 
В. Обязательство Павла (ст. 18-21) 
1. Долг Ошасима Филимону — ма 
Павле (ст 18-192) 
2. И Филимон должен Павлу (ст. 196) 


сделает и более (ст. 21) 
Ш. Заключение (ст. 22-25) 
А. Просьба о жилье (ст. 22) 
Б. Братские пранатстиии (ст. 23) 
В. Благословение (ст. 24) 


КОММЕНТАРИИ 


1. Вступительная часть послания; 
приветствие (ст. 1-7) 


А. Автор о себе (ст. 1а) 
Ст. 1а. Это единственное из посланий 


„Павла, в начале хоторого он говорит о 


себе как об узиике Иисуса Христа. В семи 
посланиях Павел представляется как 
„апостол”; еще в двух (1 н 2 Фессалони- 
кийцам) называет себя только по имени, н 
в трех — „рабом Инсуса Христа”. 

Не исключено, что здесь Павел во- 
здержался от напоминания о своем апо- 
стольстве потому, что в его письме к 
Филимону содержалось нс повеление, 
которое следовало бы подкрепить 
подобным напомиванием, а горячая ли- 
чная просьба. 

Павел был узником рымских властей, 
но „носил узы” за свое свидетельство- 
вание о Спасителе, и потому имел все 
основания называть себя „узником 
Иисуса Христа” (см. Филны. 9). Епафрас 
отбывал заключение вместе с Навлом (ст. 
23). 

Добавляя слова ш Тимофей брат, Па- 
вел подчеркивает свои симпатию и лю- 
бовь к адресату. Имя Тимофея сопут- 
ствует его собственному имени при иа- 
чале пяти других Павловых посланий 
{2 Кор., Фил., Кол., Ен 2 Фес.). 


Б. Обращение к читателям (ст. 16-2) 


Ст. 16. Почти все, что известно о Фини- 
моне из Нового Завета, сказано и этих 
стихах: Филимону возлююблешному и со- 
грудимку нашему. Павел любил (греч. 
агапето) его (ср. ст 16) и считал своим 
„сотрудником” (во множ. ч. это слово 
употреблено в ст. 23). 

Филимон был состоятельным кри- 
стианином апостольского века, в чьем 
доме собиралась колосская церковь. „Со- 
трудник” туг не обязательно означает, 
что Павелн Филимон трудились сообща; 
смысл его скорее в том, что Филимон 
трудился над созиданием церквя в Ко- 
лоссах, тогда как Павел совершал (в то 
самое время) духовное служение в близ- 
лежащем Ефесе. Апостол обращается к 
Филимону н какк „брату” (см. ст. 7 20). 

Ст. 2. И Апфим (сестре). Речь, по- 


видимому, идет о жене Филимона, ко- `‘ 


торая могла занимать полуофициальное | 
положение в их домашией церкви, в свете ‹ 


итого обстоятельства, что по обычаям ее 
на ней лежала постоянная обя- 
Во надзмрать за рабами н забо- 
-узты я о них. 
№* Некоторые полагают, что Архиин, 
ваш, приходился Филямону 
Ву эмм. Он мог быть пастором в Колос- 
выполнявшим и миссионерские обя- 
жести, — судя по тому краткому нас- 
напоминанию, которое 
елпросил колоссян передать Архиппу 
. 4-17). Возможно, в свете положе- 
которое он занимал, Архипп мог 
` воздействие и на Филимона в 
умшале нии желательном для Павла. 
7 „Домам й тооей церкии. Церковь, 
в доме Филимона, тоже 
ла, со своей стороны, повлиять на 
вгу, Если бы Павел не обратился с прн- 
н к церкви непосредственио, 
и христиан, приходивших в дом к 
ону, могли бы поползти разные 
ук, коль скоро они вновь увндели бы 
юма, некогда сбежавшего из этого 


ры 


ре 


ыю 


быв ИРТУы 


Обычай проводить церковное служе- 
в частных домах был распространен 
ъ до 200г. поР. Х. И только в 3 веке 
стали обзаводиться особыми зда- 
помещениями. О „домашних 
Павел упоминаст н в послании к 
мм (16:5), а также в послании к 


(9:15). 


Оссян: 


"Собственно приветствие (ст 3) 


|. Ст. 3. Это приветствие — Благодать 
и мир отБога Отца нашего и Господа 
га Христа — является обычным для 
Оно повторяется н в девяти дру- 
его посланиях (Рим., [и2 Кор., Еф., 
‚ Фил., Кол., 1 н2 Фсс.), аеше в трех 
Й м 2 Тим. и Тит.) — незначительно 
оизменястся. Важно отметить поря- 
слов в приветствии. Слово „мир” 
вает духовное состояние, свиде- 

ео ощее о должных взаимоот- 
х между человеком н Богом; 

есть результат „благодати” Божией 

№ нес немыслим. Мер с Богом дается 
‚ (Рим. 5-1). И сознается человеком 

Б опыте благодаря служению Святого 
‚ живущего в нем (Еф. 5:18; Гал. 5:22- 
Молитвой о ниспослании благодати 
Иисусом Христом Павел иа- 
н завершает это письмо (см. ст. 


. 
\$ 
м 


росподо 
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Г. Вознесение хвалы (ст. 4-7) 
1. БЛАГОДАРЕНИЕ (ст. 4-5) 


СТ. 4. В начале каждого из своих посла- 
ний, за исключением послания к Галатам, 
ап. Павел выражает благодарность Богу. 
В этом он следовал обычаю своего вре- 
мени: не только христиане, но и язычники 
включали при переписке спова благода- 
рения высшим силам в строки привет- 
ствия. Благодарю Бога моего, всегда 
вспоминая о тебе в молитвах монх — эти 
слова встречаем почти без изменений в в 
других „тюремных посланиях” апостола 
(ср. Еф. 1:15-16; Фил. 1:3-4; Кол.1:3-4). 

Ст.5. Павел благодарил Бога за Фили- 
мона, потому что получал подтвержде- 
иия отиосительио его любви и веры... к 
Господу Инсусу в ко всем святым. Веру 
во Христа сочетали с любовью косвятым 
иефесяне (Еф. 1:15), колоссяне (Кол. 1:4), 
фессалоникийцы (1 Фес. 1:3; 2 Фес, 1:3). 
Вера в Господа естественно (органичес- 
ки) порождала эту любовь. Упомянутые 
подтверждения касательно Филимона 
Павел мог слышать от Онисима н Епа- 
фраса. Но если Филимон любил всех свя- 
тых, то теперь не мог обойти любовью и 
Онисима, тоже „отделенного” ро 
т. е. святого! 


2. СЛОВА МОЛИТВЫ (СТ. 6) 


Ст. 6. Возможно несколько иное про- 
чтение этого стнха. Павел молился отом, 
чтобы Филимон деятельно делился сво- 
ею верой с окружающими, чтобы она 
сказывалась в его делах, н чтобы в про- 
цессе этого он преуспевал в познанин 
великих благословений, полученных нм н 
его домашней церковью во Хрноте 
Инсусе. 

Стих труден для перевода — с точкн 
зрения грамматнческой взаимосвязи 
первой и второй частей его. Но смыслего, 
очевидно, в том, что, „делясь” с другими 
своей верой, Филимон все полнее позна- 
вал бы эти духовные благословения, ко- 
торых он удостоился. Однако построение 
греч. фразы говорит н о возможности 
„обратной” взаимосвязн: все полнее по- 
знавая свои благословения во Христе, 
Филимон тем „деятельнее” делился бы 
своей верой с людьми. Для верующего 
это естественно: чем более он постигвет 
безмерность того, что нмеет во Христе, 
тем горячее его желание говорить о Нем 
людям. 


Фалимому 7-12 


3. СВИДЕТЕЛЬСТВО (СТ. 7) 


Ст. 7. Любовь Филимона доставляла 
великую радость и утешение Павлу, по- 
тому что Филимоном, в этой любвн его, 
были успокоены сердца святых. Греч. 
внапаусо, пронзводное от анапепаутаи 
(ст. 20), переведениого как „успокоены”, 
встречаем в Мат. 11:28, в устах Самого 
Господа: „Приидите ко Мне, все труж- 
дающиеся и обремененные, н Я успокою 
вас”. Духовно „успокоенный” Христом, 
Филимон мог „успокоить” теперь сердца 
свонх собратьев в Господе, проявляя за- 
боту о них. 


П. Содержание письма (ст. 8-21) 
А. Просьба (ст. 8-12, 17) 


Павел переходит к „теме” беглого ра- 
ба Ониснма. Тон его любезен н учтив, но 
в нем чувствуется властная нотка. Отно- 
сительно Онисима он открывает двоякую 
истину: тот теперь сын апостола по вере 
(ст. 10) н брат Филимона (ст. 16). В 
письме Павла отражен таким образом 
христианский подход к ужасному ннстн- 
тугу рабовладения. Онисим, заннмавший 
самое низкое положение в рнмском об- 
ществе, будучи бесправным рабом, в ду- 
ховном плане оказывался равным н сво- 
ему господину — Филимону н самому 
апостолу Павлу! 


1. ПРОСЬБА, А НЕ ПОВЕЛЕНИЕ (СТ. 8) 


Ст. 8. Словом Посему Павел „привя- 
зывает” то, что собирается сказать, к 
сказанному им в ст. 4—7, нбо нз него оно 
вытекает. Любовь, являемая Филимоном 
ко всем святым, должна теперь распро- 
страниться и на Ониснма. Как апостол, 
Павел достаточно смел (имея... во 
Христе дерзновеные), чтобы приказывать 
Филимону, что должно. Но он предпо- 
читает иное. 


2. ПРОСЬБА ВО ИМЯ ЛЮБВИ (СТ. 9) 

Ст. 9. А нменио просить по любвн 
(уповая на любовь, какую имеет Филн- 
мон; см. ст. 5,7). Если он примет Оннсима 
и простит его, это будет похвальным 
проявленнем его любви как к беглому 
рабу, так н к апостолу. Откликнуться на 
просьбу Павла Филимону следовало еще 
н потому, что тот был старцем, а теперь 
еще и узником Инсуса Христа (ср. ст. 1). 
Будучи „старцем” (пресбитес), Павелоб- 
ладал авторитетом по самому возрасту 
своему (в древнем обществе старики 
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пользовались особым почетом как люди, 
умудренные жизненным опытом); теперь 
же, находясь „вузах”, сам ои немного мог 
сделать для Оиисима. (Со стороны же 
Филимона это должио было вызвать 
особое сочувствие к апостолу, а, значит, и 
желание исполнить его просьбу.) Так что 
судьба Онисима была вего руках. 


3. ПРОСЬБА О ДУХОВНОМ 
СЫНЕ (СТ. Ю-П) 


Ст. 10. Слово прошу тут повторяется 
(см. ст. 9) — для усиления его звучания. 
Павел просил о своем сыие (тоу эмоу 
текноу — буквал.: (прошу) „о моем ре- 
бенке”); так апостол называл только Ти- 
мофея (1 Тим. 1:2; 2 Тнм. 1:2) н Тита(Тит. 
1:4). Убежав от своего хозяина, Онисим в 
Риме познакомился с Павлом. Приве- 
дениый им к Спасителю, он сделался 
для апостола „сыном”, которого тот ро- 
дил... в узах свонх. То обстоятельство, 
что раб был обращен им в тюрьме, ве- 
роятно, вызвало в них чуство особой 
взаимной привязаиностн, С духовной то- 
чки зрення нх связали отношення отца н 
сына! Павел всегда считал себя „отцом” 
тех, кого привел ко Христу (1 Кор. 4:15; 
ср. 1 Тим. 1:2; 2 Тим. 1:2). Между уве- 
ровавшим н тем человеком, которым 
Господь воспользовался, чтобы привести 
его к Себе, обычно устанавливаются осо- 
бо теплые отношения, н это естественно. 


Ст. И. Здесь нгра слов. Оннснм, рас- 
пространенное среди римских рабов имя, 
означает „полезный”, „годный”. Этот 
раб, однако, убежав от своего господина, 
стал для него „бесполезным” (... был... 
негоден). Слова а теперь годен тебе и мне 
подразумевают радикальное изменение, 
происшедшее с Онисимом в результате 
его нового рождения. „Святой Павел, по- 
виднмому, говорит, Что в прошлом 
Ониснм ие оправдал своего имени, но тем 
более заслуживает он его теперь” 
(Альфред Баррн). 


4. ПРОСЬБА ОТ СЕРДЦА (ст. 12) 


Ст. 12. ...Я возвращаю его (ст. 11) ... 
прими его, как мое сердце (то есть „Я 
возвращаю его — словно сердце мое 
отдаю — тебе назад”). Коль скоро этот 
обращенный им раб стал для Павла, „как 
его сердце”, как бы мог Филимон от- 
казать своему другу — апостолу в его 
просьбе? 


ИЕ по ттт иерея ее 


ИТ 


5. ПРОСЬБА ТОВАРИЩА И 
СОТРУДНИКА (ст. 17) 


Ст. 17. (Автором комментарий наэтот 
стих предлагается тут намеренно.) Если 
ты имеешь общение со мной. Еслн да, то 
н Онисима, ты, Филимон, примешь, как 
прннял бы меня, пишет Павел. Отноше- 
ния между апостолом и этим рабовла- 
дельцем были отиошениями товарищей н 
сотрудников, н характер их определялся 
благовестием Христовым, которому оба 
они служили. И еслн бы Филимон не 
прннял Онисима по-хрнстнански, это 
было бы равносильно отвержению им 
самого Павла, что, конечно, было не- 
мыслимо. 


Б. О взаимоотношениях троих 
(ст. 13-16) 


1. О БРАТСКИХ ВЗАИМООТНОШЕНИЯХ 
МЕЖДУ ПАВЛОМ И ОНИСИМОМ В 
НАСТОЯЩЕМ (ст. 13) 


Ст. 13. Павел рассматривал этого ра- 
ба-хрнстианиана, „сына и брата своего”, 
„на равных” сего господином. Желаяеще 
более расположнть Филнмона к испол- 
иению своей просьбы, апостол говорит: 
Я хотел при себе удержать его; подра- 
зумевая под этими словамн, что был 
настолько уверен в добрых чувствах к 
себе со стороны Филимона, что даже 
подумывал оставить себе его раба — 
дабы тот заменил ему своего господина, 
который, если бы это было возможно, 
коиечно, не отказался бы послужить ап. 
Павлу в узах. Да, апостол нуждался в 
помощи н имел на нее право, но чувство 
долга помешало ему воспользоваься им. 
Сознавая, что раб, с которым его свя- 
зывали братскне узы, — собственность 
своего господнна, Павел отослал Они- 
сима назад в Колоссы. 


2. ДОБРОЕ ДЕЛО ДА БУДЕТ 
ДОБРОВОЛЬНЫМ (ст. 14) 


Ст. 14. Удержать раба прн себе Павел 
мог бы лишь с согласия его владельца. 
Он, конечно, мог бы написать Филимону, 
прося его разрешения на то, чтобы 
Онисим остался в Риме, но предпочел, 
чтобы подобное разрешение дано было 
не вынужденно, а добровольно. Освобо- 
дил лн Филимон Оннсима н отослал лн 
его назад в Рим для служения Павлу, 
неизвестно. 


Филимону 13-18 


3. О БРАТСКИХ ВЗАИМООТНОШЕНИЯХ 
МЕЖДУ ОНИСИМОМ И ФИЛИМОНОМ 
В БУДУЩЕМ (ст. 15-16) 


Ст. 15. Уход Онисима от Филимона на 
время (а немало рабов „навечно” про- 
падало для своих хозяев, скрываясь в 
больших городах или в пустынных мес- 
тах) мог привести к его возвращению 
навсегда (апостол, видимо, подразуме- 
вап его „соединенне” с Филимоном „на- 
всегда” не только в этой жизни, но нв 
вечностн). - 

Ст. 16. Соедниенне не как ряба с гос- 
подином, но как брата возлюбленного с 
братом. Себя, Оннснма (которого в Кол. 
4:9 он тоже называет „возлюбленным 
братом”) и Филнмона апостол рассмат- 
рнвал таким образом как равных друг 
другу. Этот раб Оннсим был дорог Пав- 
лу, но еще дороже должен он был стать 
Филнмону (ср. „годен тебе н мне” вст. 11). 
Возможно, сказанное апостолом в ст. ба 
предполагало его надежду на освобож- 
дение Онисима Филимоном (ср. ст. 21). С 
другой стороны, слова в ст. 15-16: ‚„...при- 
нять его... н по плотн” (т. е. как человека, 
представлявшего для Филимона матерн- 
альную ценность) могли означать, что 
отношения между Оннсимом н Филимо- 
ном, оставаясь таковыми раба н госпо- 
дина, сделались бы н новыми духовными 
взаимоотношениямн их в Господе. 


В. Обязательство Павла (ст. 18-21) 


1. ДОЛГ ОНИСИМА ФИЛИМОНУ — НА 
ПАВЛЕ (СТ. 18-198) 


Ст. 18. Павел, вероятно, подразуме- 
вал, что Онисим перед тем, как бежать, 
обокрал своего хозянна (взял его деньги 
или какие-то матернальные ценностн), 
лнбо самым своим отсутствнем нанесему 
финансовый урон. Здесь Павел не осуж- 
дает за это раба; он только пишет Филн- 
мону: если же он чем обидел тебя, или 
должен, считай это на мне. 

Благородное намерение Павла, пусть 
в малой мере, но сопоставимо с подвигом 
Хрнста на кресте. Как Онисим был в 
долгу перед Филнмоном, так грешники в 
долгу перед Богом. И как Павел непрн- 
частен был к внне Оннсима, так н 
Христос — к делам грешников (Евр. 4:15; 
7:25). Но Павел взял долг Онисима на 
себя, как Христос (еслн продолжать это 
сравнение) взял на Себя грех мира (Ис. 
53:6; Иоан. 1:29; Евр. 7:27; 9:26,28). 

Ст. 19а. Павел подчеркивает, что ва- 
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писал эти слова своею рукою (ср. Гал. 
6:11), тем самым беря на себя офици- 
альное обязательство. Я заплачу. Возмо- 
жно, апостол готов был расплатиться с 
Филимоном из тех денег, которые по- 
лучил от филиппийцев (см. Фил. 4:14-19). 


2. ИФИЛИМОН ДОЛЖЕН ПАВЛУ 
(ст. 196) 


Ст. 196. Ты ы самим собою мне дол- 
жен. В этой фразе содержится, очевидно, 
намек на „духовный долг” Филимона, 
которого Павел, как полагают, обратил 
ко Христу. Но апостол лишь напоминает 
ему об этом долге, не превращая на этом 
основании просьбы своей в повеление. 


3. ПАВЕЛ ПРОСИТ ФИЛИМОНА 
„УСПОКОИТЬ СЕРДЦЕ” ЕГО (ст. 20) 


Ст. 29. Первая часть ст 20 — на ос- 
новании лексических (словарных) 0с0- 
бенностей греч. языка — могла бы быть 
передана так: „Дай мне, брат, найти в 
тебе истинного Онисима (о значении 
имени „Онисим” см. в ком. наст. 11), какя 
нашелего в нем”. Приняв по-христиански 
беглого своего раба, Филимон успокоил 
бы сердце апостола в Господе. 


4. НАДЕЖДА АПОСТОЛА, ЧТО 
ФИЛИМОН СДЕЛАЕТ И БОЛЕЕ (ст. 21) 


Ст. 21. Павел был уверен, что Фи- 
лимон исполнит его просьбу. О шослу- 
шании он просилего более напрямик, чем 
о чем-либо другом. Апостол не сомне- 
вался, что и более нежели говорилонему, 
сделает Филимон. Но „говорил” Павел о 
привятии н прощении Онисима. Что же 
могло быть сделано „болес”? По-види- 
мому, все-таки освобождение Онисима из 
рабских уз (см. в ст. 16 „не как уже раба”). 
Или подразумевалось возвращение Они- 
сима Павлу; намек на это имеется в ст.13. 
Освобождение Онисима Фипимоном 
продемонстрировало бы христианский 
подход к рабовладению — в свете под- 
линного братства верующих во Христе. 


ТП. Заключение (ст. 22-24) 
А. Просьба о жилье (ст. 22) 
Ст. 22. Павел далее просит приго- 


товить сму помещение (гостевую ком- 
нату), видимо, в доме самого Филимона. 
Перспектива посещения их апостолом 
должна была обрадовать Филимона н 
одновременно послужить для него до- 
полнительным стимулом к исполнению 
его просьбы об Онисиме. 

Подобно Павлу, н многие другие слу- 
жители Христовы пользовалнсь в то вре- 
мя особыми гостеприимством н по- 
мощью в своей среде. 


Павел знал, что верующие молились о 
его освобождении (см. Фил. 1:25-26). (А 
как бы мог молиться об этом Филимон, 
если бы отказался исполнить просьбу 
апостола?) Множественное число во вто- 
рой части этого стиха свидетельствует, 
что Павел имел в виду всю „домашнюю 
церковь” в Колоссах. 


Б. Братские приветствия (ст 23) 


Ст. 23. Приветы Филимону Павел пе- 
редает от пяти из тех своих шести со- 
трудников, которые упомянуты им в 
Кол. 4:10-14, хотя и в другом порядке. 
Здесь это — Енафрас... Марк, Аристарх, 
Димас и Лука. В послании к Колоссянам 
упоминался еще „Иисус, прозванный Иу- 
стом”. Там же Павел с особой теплотой 
пишет о Епафрасе, котороготут называет 
узником вместе со мною ради Христа 
Иисуса. 


В. Благословение (ст. 24) 

Ст. 24. Все свон 13 посланий завер- 
шает Павел благословением, выражен- 
ным в одной фразе и схожим с этим: 
Благодать Господа нашего Ивсуса 
Христа со духом вашим. Верующие, к 
которым обращался апостол, уже испы- 
тывали на себе действие благодати, ко- 
торой были спасены, но, благословляя их 
в начале (ст.3) и в конце своего письма, 
Павел как бы выражал горячее желание, 
чтобы они повседневно, на глазах у „вие- 
шних”, жили в атмосфере этой дающей 
силы н доставляющей утешение Божией 
благодати. Со духом ванним (ср. Гал. 6:18 
н 2 Тим. 4:22). Подразумевается внут- 
реннее духовное „Я” верующего. 


ПОСЛАНИЕ К ЕВРЕЯМ 


Зеёв С. Ходжес 


ВСТУПЛЕНИЕ 

Послание к Евреям составляет значи- 
тельную н важную часть иовозаветного 
канона. В неповторимой манере превоз- 
‚ носятся в нем Личность н дело Господа 
; Мисуса Христа. И потому им вносится 
‹ бесценный вклад в доктрины о Его во- 
площении, Его заместительной смерти н 
Его священстве. Среди других истин, по- 
стижению которых весьма способствует 
‚ это послание, — истина о взаимосвязи 
между Новым н Ветхим завстами и тол- 
‚ Кование последнего, В также нстина о 
‹ жизни по вере, Без учения, содержаще- 
| гося в этой Богодухновенной книге, 

г Церковь была бы нензмеримо беднее. 
Но несмотря на несомненную цен- 
ность его, мало достоверного известно о 
непосредственной причине н истории на- 
писания послания, а также о том, кто был 
его автором. Все это, тем не менее, не 
сказывается сколько-нибудь серьезно на 
мыслях, выраженных в книге. Онн как бы 
остаются „вне времени” и отвечают сво- 
ему назначению независимо от того, в 

каких обстоятельствах она возникла. 


" Дата написания. Диапазон времени, в 
котором могло быть написано Послание 
к Евреям, довольно велик. Это едва ли 

‚ могло произойти после 95 года по Р. Х., 

так как послание было известно 

Клименту из Александрин (Фил. 4:3), со- 

труднику ап. Павла, ставшему, как пола- 

гают, впоследствин епископом Римским; 

Климент цитировал нзэтой книги в своем 

послании к Корннфянам, которое весьма 

чтилось древними. Однако маловероятно 
` ито, что Послание кЕвреям было написа- 
но после 70 г. по Р. Х., так как в нем не 

упоминается о разрушении храма в 

» Иерусалиме. Если бы х моменту его на- 

писания упомянутое событие уже про- 

{ изошло, это позволило бы автору аргу- 

ментированно свидетельствовать об от- 

‚„мирании ветхозаветной системы жертво- 

* приношений; между тем, создается впе- 


чатление, что для него эта система все 
еще пребывала в действии (см. 8:4, 13; 
9:6-9; 10:1-3). 

Стих 3 во 2 главе нет необходимости 
рассматривать как подразумевающий 
христиан второго поколения; кроме того, 
послание было написано явно при жизни 
Тимофея, которого автор знал (13:23). 
Если автор послания — не Павел (см. 
раздел „авторство“), то тогда 13:23, воз- 
можно, свидетельствует о том, что Павла 
ко времени написания послания уже не 
было в живых. Иначе Тимофей дождался 
бы и освобождения Павла из тюрьмы, 
чтобы присоединиться к нему. По рас- 
смотрении всех данных возникает пред- 
положение, что скорее всего Послание к 
Евреям было написано в 68 или 69г. по 
Р. Х. 


`Авторство. Не мало имен предпола- 
галось в этой связи, но окончательно 


вопрос-так н не был решен. Традиция, 
восходящая к Павлу как к автору Посла- 
ния к Евреям, — весьма древняя и ре- 
шительно оспорена так н не была. Она 
возникла еще во 2 веке в Александрни. 
Упомянутый Климент Александрийский 
считал, что первоначально это послание 
было написано Павлом на дренееврей- 
ском языке, а затем переведено на 
греческий Лукой. 

Стиль послания побуждал сомневать- 
ся Оригена в том, что оно написано Пав- 
лом, однако, он не хотел идти вразрез с 
традицией. Известны его слова, что толь- 
ко Бог знает, кто написал эту книгу. 

Долгое время авторство приписыва- 
лось Павлу главным образом на Востоке. 
На Западе эту точку зрения, по-видимо- 
му, стали отстаивать Иероним н Авгус- 
тин. В наше время н стиль послания нряд 
его специфических особенностей стали 
рассматривать как свидетельствующие 
об авторстве Павла. При этом, однако, 
выдвигались весьма субъективные аргу- 
менты, и высказывались малообосно- 
ванные предположения. Надо в то же 
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время признать, что когда Послание к 
Евреям читается по-гречески и сравни- 
вается прн этом с известными письмами 
Павла, действительно возникает впечат- 
ление, что общий духовный настрой кни- 
ги созвучен Павлову, хотя очевидны н 
нюансы для Павла определенио не- 
характерные. Подобные ощущения, мо- 
жет быть, н не одержали бы верх, если бы 
раннецерковная традиция не знала в этой 
связи других имен, кроме Павлова. Од- 
нако как об авторе Послания к Евреям 
издавна говорится н о сотруднике ап. 
Павла — Варнаве. Начало этойтрадиции 
на Западе было положено Тертуллианом 
(примерные даты жизни: 160-170 — 215- 
220 гг.). В некоем тексте полемического 
характера он цитировал из Послания к 
Евреям, оговариваясь, что цитирует из 
послания Варнавы (он говорил обэтом не 
как о своем предположении, а како факте 
известном его читателям). Позднее эту 
точку зрения — что автором Послания к 
Евреям является Варнава, приводил Ие- 
роним, а в 4 веке она возникает в писа- 
ниях Григория из Эльвиры н Филастера. 
Есть основания полагать, что в древний 
каталог канонических книг, обнаружен- 
ный в западном манускрипте под назва- 
нием „Кодекс Клэрмонтанус”, Послание 
к Евреям было включено как написанное 
Варнавой. Свидетельства в пользу этого 
— не слишком многочисленны, но важ- 
ны; возможно, значение имеет тот факт, 
что они пришли с Запада. 

В книге имеется единственная геогра- 
фическая ссылка — на Италию (13:24), и 
если отиосительно Варнавы традиция 
права, то нет ничего удивительного, что 
она зародилась в этой части мира. Пред- 
ставляется, что Варнава удовлетворяет и 
другим требованиям, которые могли бы 
быть предъявлены автору этого посла- 
ния. Поскольку он был из левитов (Деян. 
4:36), то естественен обнаруживаемый 
автором заинтересованный подход к той 
религиозной системе норм н установле- 
ний, которая известна как левитская. 
Далее. Поскольку Варнава был близко 
связан с Павлом, нетрудно объяснить н 
схожесть их мыслей, что нашло явное 
отражение в послании. Кроме того, Тн- 
мофей был обращен ко Христу в тех 
местах, по которым пролегал маршрут 
первого миссионерского путешествия ап. 
Павла (Деян. 16:1-3), н, значит, по всей 
вероятности, Варнава знал Тимофея. Ес- 
ли кмоменту написания послания Павла 
уже небыло в живых, неудивительно и то, 
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что Тимофей собирался присоединиться 
к бывшему сотруднику апостола (Евр. 
13:23). Трения, возникшие было между 
Павлом н Варнавой (Деян. 15:37-39), дав- 
но уже были позабыты, н позднее, в своих 
посланиях, Павел тепло писал о племян- 
нике Варнавы — Марке (см. Кол. 4:10; 2 
Тим. 4:11). 

Конечно, авторство Варнавы не более 
может быть доказано, чем опровергнуто 
авторство Павла.Но оно представляется 
более реальным, чем другие предполо- 
жения. Так, в этой связи то в одно, то в 
другое время возникали имена Климента 
Римского, Луки, Силуана, Филиппа 
Евангелиста, Присциллы н Аполлоса. На 
Аполлосе в особенности настаивали не- 
которые из современных богословов. 
Впервые это предположение было как 
будто высказано Мартином Лютером. 
Но доказательства в пользу него звучат 
гораздо менее убедительно, чем доказа- 
тельства в пользу авторства Варнавы. 
Если все-таки действительно он написал 
Послание к Евреям, то оно может счи- 
таться „апостольским”, т. к. Варнава наз- 
ван в Священном Пнсании апостолом 
(см. Деян. 14:14). В любом случае 
Богодухновенность этой книги — несом- 
ненна. 


Предпосылкя и обстановка написания 
книги, Не установлено, кто были первые 
читатели Послания к Евреям, как не уста- 
новлен н автор его. Но, по всей видимо- 
сти, они входили в какую-то христиан- 
скую общину — как часть ее. Это следует 
из ряда соображений. Читатели эти име- 
ли свою „историю”, и автор послания 
ссылается на нее („вспомните прежние 
дни ваши...”; см. Евр. 10:32-34); ему изве- 
стио было об их благородном поведении 
по отношению к другим христианам в 
прошлом и в настоящем (6:10); знал он 
также нечто совершенно определенное и 
© нынешнем их духовном состоянии 
(5:11-14). Более того: автор послания был 
тесно связан сними и выражал намерение 
посетить их, возможно, с Тимофеем 
(13:19, 23). Он просил их молиться о нем 
(13:18). 

По всей вероятности, читатели посла- 
ния былн главным образом евреями. И 
хотя время от времени находятся сомне- 
вающиеся в этом, в пользу этого говорит 
все содержание послания. Возможно, 
однако, что возникшее в древности на- 
звание его — „к Евреям” — было постав- 
лено кем-то предположительно. 


Прообразы иудаизма явно н подчер- 
кнуто выступают в этом ‘письме, а ре- 
шительное возражение автора против со- 
хранения левитской системы лучше всего 
может быть объяснено в свете его обра- 
щения к аудиторни преимущественно ев- 
рейской, которая проявляла склониость 
возвратиться к истокам прежней веры. 
Постоянные ссылки на авторитет ветхо- 

‚ заветных Писаний тоже наиболее понят- 
: ны в том случае, если читатели были 
воспитаны на них. 


Однако, в какую конкретную общину 
‚ входили эти люди, установить не- 
‚ возможно. Существует, как уже говори- 


‚ обращавшийся к церквам в долине реки 
Лика (где был расположен город 
‚ Колоссы). И другое: оно было адресо- 
‚ вано группе евреев, входивших в 
` Римскую церковь. В пользу последнего, 
пожалуй, говорит лишь ссылка на при- 
‚ ветствие „италийских” в 13:24. 
Предполагающие, что автором по- 
г слания был Варнава, считают, что оно 
адресовано было кипрским христианам, 
поскольку Варнава был киприотом. Но 
` ни одно из упомянутых предположений 
' не звучит по-настоящему убедительно. 
Версия, что послание писалось в 
Палестину, получила в недавнее время 
поддержку, подкреплениая тем сообра- 
жением, что полемический накал его наи- 
‚ лучшим образом может быть объяснен, 
коль скоро автор выступал против ка- 
кого-то сектантского учения в нудаизме, 
- подобного тому, что существовало в 
‚ Кумране. Много любопытных предполо- 
жений и сопоставлений будет приведено 


такое: горячее стремление автора пока- 
` зать, что пребывание древнего Израиля в 
пустыне было временем его неверия и 
поражения, можно рассматривать как 
направленное именио против сектантов 
типа кумранских, которые в пустынно- 
жительстве видели свой идеал. Хотя не 
все разделяют эту точку зрения — что 
’ Послание к Евреям даижимо было 
‚ мыслью о сектантстве, будучи прннята, 
. она дает основание думать, что местом 
его назначения действительно была 
Палестина. Проблемы, однако, возни- 
кают нтут. С одной стороны, замечаниео 
ьтом, что читатели воспринялн свое зна- 
| ние о Господе от тех, кто слушали Его 
Евично (2:3), как будто бы свидетельст- 
|. зует, что они восприняли его от мис- 
№ 


‚ по ходу комментариев. Среди вИХ Н. 


Евреим 


сионеров. Между тем, в Палестине, н в 
особенности в Иерусалиме, многие ведь н 
сами могли слышать и слушать Христа. 
Затем слова о щедрости читателей по 
отношению к бедным (6:10) никак не 
могут относиться к Мерусалиму, по- 
скольку в подразумеваемое время бед- 
ность была там преимущественным уде- 
лом тех, кто уверовали во Христа (см. 
Деян. 11:27-29; Гал. 2:10). И еще: если 
сказанное в 12:4 означает, что в той об- 
щине, к которой обращался Павел, ещене 
познали мученичества за Господа, то 
Палестина, по крайней мере, Иерусалим, 
исключаются как место назначения по- 
слания. Однако, возможно н то, что пи- 
савший послание имел лишь в виду, что 
мученичество покв не коснулось его кои- 
кретных адресатов. 

Если автором послания был Варнава, 
то местом назначения его, „удовлетво- 
ряющим всем условиям”, являлся древ- 
ний ливийский город Кирнн в северной 
Африке. Кирни был основан как грече- 
ская колония примерно в 630 г. доР. Х.; в 
период римского владычества в нем име- 
лась большая н влиятельная нудейская 
община. Христианство возникло там, по- 
видимому, очень рано, т. к. Антиохий- 
ская церковь в Сирни была основана мис- 
сионерами с Кипра и из_Кирниа (Деян. 
11:20). „Связь” между Кипром и Кирниом 
представляет в этом смысле интерес, 
потому что Варнава был кипрнотом по 
происхождению. Двое из тех, с кем 
впоследствни Варнава служил в Анти- 
охии, звались Симеон по прозвищу 
Нигер и Луций Кирниеянин (Деян. 13:1). 
Прозвище Симеона („Негр”), видимо, 
свидетельствует, что он был родом из 
Северной Африки так же, как Луций. 
Неизвестно, был лн упомянутый Симеон 
тем самым „Симоном”, который понес 
крест Иисуса(Лук. 23:26), но он тоже был 
из Кирнна. У него были два сына — 
Александр н Руф (Мар. 15:21), которых 
могли знать в Римской церкви, если 
Евангелие от Марка впервые стало изве- 
стноименно там. Так или иначе, контакты 
между христианами в ливийском городе 
Кирние н теми, что жили в Риме и по всей 
Итални, — вполне вероятны. Этим объ- 
ясняется упомннание об „италийцах” в 
Евр. 13:24. 

Если принять, что в послании дей- 
ствительно проводится аналогия со свое- 


го рода иудаистским „пустынническим 
сектантством”, тогда то обстоятельство, 
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Евреям 


что Кирин стоял на краю пустыни, по 
которой всееще кочевали скотоводческие 
племена, тоже приобретает важное зна- 
чение. 

Употребление автором послания 
греч. слова ойкумене (переведенного как 
„вселенная” в 1:6 н 2:5; по другим перево- 
дам — „мир”) обретает особый смысл 
применительно к Кирину. Дело втом, что 
словом ойкумене обычно обозначалась 
Римская империя („римский мир”), аюж- 


ная граница этого „римского мира” про- 


легала неподалеку от Кирина. 

Поскольку маловероятно, чтобы тен- 
денция „выйти” из коррумпированного 
римского общества, порвать с городской 
жизнью существовала лишь в Палестине, 
то вполне допустимо, что группы 
„сектантов-пустынников” жили и в 
безлюдной местности, прилегавшей к 
Кирину. Известно, например, что аске- 
тическая нудаистская секта существовала 
некоторое время на пустынных берегах 
одного нз озер близ Александрии в Еги- 
пте. . 

Наиболее вероятно, судя по всему, что 
Послание к Евреям было адресовано 
какой-то христианской церкви, состояв- 
шей главным образом из евреев и на- 
ходившейся в городе типа Кирина. Под 
постоянным давлением со стороны своих 
не уверовавших во Христа соплеменни- 
ков они проявляли тенденцию воз- 
вратиться к „вере отцов”. Если эта вера, 
которой их „соблазняли”, носила к тому 
же сектаитский характер, подобный вере 
Кумранской общины, тогда многие из 
увещаний н призывов автора послания 
становятся вполне объяснимыми, и по 
ходу комментарнев это будет показано. 
Ибо имеяио искушению порвать с циви- 
лнзованной жизнью и „уйти в пустыню” 
так убедительно противостоит Послание 
к Евреям. 

Господу Иисусу как раз н предстоит 
управлять „вселенной” (ойкумене; 2:5), и 
те, кто верны Ему, будут править ею 
вместе с Ним (см. 12:28). Следовательно 
нм надо твердо держаться своего хрнсти- 
анского исповедания веры. 

В конечном счете, однако, точные ад- 
ресаты послания имеют так же мало зна- 
чения, как и автор его. Независимо от 
того н от другого, Церковь на протя- 
жении веков рассматривала это послание 
как нсполненное силы н конкретности 
слово Бога Отца, несомненно говорив- 
шего в Сыне. 


ПЛАН 


1. Пролог (1:1-4) 
П. Часть 1: Царственный Сын Божий 
(1:5—4:16) 
А. Превознесение Царя-Сына (1:5-14) 
Б. Первое предупреждение (2:1-4) 
В. Царь-Сын как непревзойденный 

Вождь (2:5-18) 

1. Назначение Вождя (7:5-9) 

2. Связь Вождя с Его последователями 
(2:19-18) 

Г. Второе предупреждение (главы 3-4) 

1. Призыв к верности (3:1-6) 

2. Предостережение в свете 
несостоятельности, явленной 
Израмлем в прошлом (3:7—4:11) 

3. Слово Божие и престол благодати 
(4:12-16) 

Ш. Часть: Сын Божий как Первосвященнию 
(главы 5-10) 
А. Введение: характеристика 
Первосвященника (5:1-10) 
1. Обнше требования, 
к первосвященнику (5:1-4) 

2. Призвание Сына ня священняческое 
служение (5:5-10) 

Б. Третье предупреждение (5:11—6:26) 

1. Препятствие — в незрелости 
{5:11-14) 

2. Ключ к разрешению проблемы 
(6:1-3) 

3. Альтернатива продвижению вперед 
{6:4-8) 

4. Заключительное ободрение (6:9-20) 

В. Великий Первосвящениик н Его 
великое служение (7:1—16:18) 

1. О Первосвященника (гл. 7) 

а. Величие Мелхиседека (7:1-10) 
$. Новое священство приходит на 
смену прежнему (7:11-19) 
в. Превосходство нового 
Первосвященника (7:20-28) 
Высшее служение (8:1-16:18) 
а. Вступленые ня высшее служение 
(8:1-6) 
6. „Превосхолнейший” завет 
(8:7—9:15) 
в. „Превосходнейшая” жертва 
{9:16-28) 
г. „Превосходнейшие” последствия 
нового священства (10:1-18) 
Г. Четвертое предупреждение (10:19-39) 
1. Главное наставление (10:19-25) 
2. Возобновление предостережения 
(10:26-31) у 
3. Повторное ободрение (16:32-39) 
ТУ. Часть ПЕ; Отклик верою (гл. 11—12) 
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А. Жизвь веры (гл. 11) 
1. Пролог (11:1-3) 
2. Божие приятие веры (11:4-16) 
3. Ор опыта веры 
(21:17-40) 
Б. Поеледнее предупреждение (гл. 12) 
1. Вводное наставление (12:1-2) 
2. Наломинание о том, что дела не так 
скверны, как кажутся (12:3-11) 
3. Призыв к духовному обновлению 
(12:12-17) 
4. Собственно предупреждение 
последнее; 12:18-29) 
У. Эпилог (гл. 13) 


КОММЕНТАРИИ 
1. Пролог (1:1-4) 


Автор начинает с того, что „ставит” 
своих читателей перед фактом все пре- 
восходящего величия Господа Иисуса 
Христа, и делает это в торжественной 
возвышенной манере. Сын, провоз- 
глашает он, есть главное орудие 
Божественного откровения. Второй стих 
в английском тексте Библии начинается с 
„Но”, и этим выявляется имеющееся в 
греческом оригинале противопоставле- 
ние Сына (в Его песравненной значимос- 
ти) пророкам древностн. 

1:1-2а. Здесь содержится центральное 
утверждение пролога. Хоти Бог много- 
образно (букв. — „многими способами”) 
открывал Себя в прошлом (издревле), те 
ветхозаветные пророческие откровения, 
которые служили Ему для этого, теперь 
достигли высшей своей точки в Сыне. Как 
высоко ни ценили бы читатели прежние 
откровения, ныне, утверждает автор, им 
следует предельно внимательно прислу- 
шаться к Сыну. 

1:26-4. По-гречески — это одно пред- 
ложение, которым автор выражает вели- 
чие Сына. Он — Наследник всего, н это 
естественно, потому что именно через 
Него Богвеки (т. с. вселенную) сотворил. 
Упоминание о том, что Сын есть 
„Наследиик”, логически предваряет мысль 
об управлении Им вселенной в будущем, 
© чем немало будет сказано автором. 

НоТот, Ктоесть Творец и Наследник, 
является в то же время совершенным 
отражением Бога Отца (образом инюстаси 
Его), Который говорит через Него. 

Словом сылы Своей надо понимать 
как „силой слова Своего”. Сила эта на- 
столько велика, что ею Сын держит все. 


`П. Часть 1: Царственный 


Евреям 1:1-4 


Сын совершил очищение грехов на- 
ших, после чего воссел по правую 
сторону (одесную) престола величия на 
высоте (т. с. на небесах); ср. 8:1; 10:12; 
12:2. Понятно, что положение, которого 
Онврезультате достиг, далеко превосхо- 
дит положение Ангелов. 

Уже в прологе берется автором тон, 
который обретет решающее звучание в 
процессе изложения им мыслей по ходу 
послания. Он подразумевает, что Божие 
откровение в Сыне, несомненно, облада- 
ет чем-то, чего в прежних Его 
откровениях не было. Уже в прологе он 
говорит о жертвдприношении Сына, ко- 
торое, конечно же, превосходит все дру- 
гие виды жертвоприношений, Наконец, 
он сразу же касается темы ангелов, пока- 
зывая, что она вовсе не должна занимать 
его читателей. Прямого предостережения 
на этот счет в прологееще не содержится 
— автор оставляет его „на потом”, и все- 
таки оно ках бы звучит в его недвусмьс- 
ленном заявлении (к которому сводятся 
стихи 2-4): Сын Божий недосягаемо вы- 
сок в Своем величии; слушайте Его! (ср. 
12:25-27). в 


й Сын 

Божий (1:5—4:16) 

Здесь начинается первый важный 
раздел послания, который заканчивается 
взволнованным призывом к читателям 
(4:14-16) воспользоваться имеющимися у 
них возможностями, „приступая... к 
престолу благодати” (4:16). Главное в 
этом разделе — сыновство Иисуса Христа, 
которое автор рассматривает как »цар- 
ственное” — в соответствии с Давидовым 
заветом. 


А. Превознесение Царя-Сына (1:5-14) 


Постоянно опираясь на свидетельство 
ветхозаветных откровений, автор пред- 
ставляет Личность Сына во всей ее уни- 
кальности. Титул Сына и прерогативы, 
которые из этого титула вытекают, де- 
лают невозможным самос сравнение 
Христа с ангелами. Богословы, полага- 
ющие, что Послание к Евреям писалось 
христианам, впавшим в своего рода 
„сектантский иудаизм”, указывают на то, 
сколь глубоко разрабатывалась „наука 
об ангелах” сектой в Кумране. В этой 
связи обращает на себя внимание тот 
решительный отпор, какой дается в ни- 
жеследующих стихах тенденции прида- 
вать ангелам чрезмерное значение. 
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Евреям 1:5-12 


1:5. Два вопроса, которые автор по- 
слания ставит в этом стихе, свидетель- 
ствуют, что „имя” Сын принадлежит 
Мессии в том значенни его, в каком оно 
никогда не принадлежало Ангелам. 
Ясно, что это и есть „славнейшее... имя”, 
которое „наследовал” Инсус (см. ст. 4). 
Оно, в виду тех „царских прерогатив”, 
которые вытекают из него для Того, Кто 
его иосит, н занимает автора более всего. 

В 1:5а цитируется Пс. 2:7, а в 1:56 — 
или 2 Цар. 7:14, или Паралип. 17:13. 
Псалом 2 есть „Псалом возведения на 
тром”, н в нем Бог „принимает” Царя из 
дома Давидова как Своего „Сына”. В 
сущностн это цитата нззавета с Давидом 
и, приводя ее в Евр. 1:5а, автор под- 
тверждает, что именио в соответствнн с 
только что изложенным понимает фено- 
мен „Сына”. Нет сомнения, что под „ны- 
не” во фразе Я ныне родил Тебя разумел 
автор послания тот момент, когда 
Мессия „воссел одесную престола вели- 
чия” (см. ст. 3). 

Конечно, Господь Инсус Христос — 
вечный Сын Божий. В общем смысле и 
ангелы зовутся в Ветхом Завете „сынами 
Божиимн” (Иов. 38:7), но здесь автор 
рассматривает титул Сына втом смысле, 
что он дается Наследнику из домв 
Давидова в знак Его права проситьу Бога 
всю землю во владение Себе (см. Пс. 2:8). 
И в означенном смысле титул этот прн- 
надлежит исключительно Иисусу, н нн- 
как не ангелам. 


1:6. О прерогативах Носящего „пре- 
восходнейший” титулговорится, начиная 
с этого стиха; по-видимому, правильнее 
перевести его было бы так: „И когда 
опять вводит Первородного во вселен- 
ную” (т. е. в материальный мир), так как 
речь тут идет о Втором пришествни 
Христа; царскне полномочия Сына будут 
тогда открыто провозглашены всеми 
Ангелами Божними, которые поклонят- 
са Ему. 

1:7-9. В приводимых им по принципу 
контраста двух цитатах автор противо- 
поставляет друг другу Ангелов как силы 
служебные (ст. 7) н Сына как вечного 
Владыку (ст. 8-9). Возможно, что в соот- 
ветствии с представлениями древних 
евреев об ангелах (см. апокрифнч. 3 книгу 
Ездры 8-21-22, где об ангелах говорится 
как о „служащих в ветре и в огне”) автор 
послания поннмал сказанное в Пс. 103:4 
(цитируется им в Евр. 1:7) в том смысле, 
что свою изменчивую природу ангелы то 
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н дело „смешивают” (в процессе исполне- -: 


ния порученной им Богом работы) с вет- 
рами (по-русскн соответствующее греч. 
слово передано как духов) и огнем. В 
противоположность их изменчивости 
престол Сына вечен и неизменеи (ст. 8). 

Вст. 8-9 цитируется из Пс. 44:7-8, где 
описывается конечный триумф Божиего 
Мессии-Царя. Здесь автор цитирует из 
Ветхого Завета более пространно, чем в 
предыдущем случае — несомнеино по- 
тому, что сказанное псалмопевцем от- 
лично служнт выявлению тех истин, к 
которым он хочет привлечь внимание 
своих читателей. 

Царь, о котором говорит псалмопе- 
вец, возлюбил правду и возиеиавидел 
беззаконие. Это — указание на святостьи 
послушание Христа во время Его пре- 
бывания на земле, о чем неоднократно 
будет сказано позже (см. Евр. 3:1-2; 5:7-8; 
7:26; 9:14). И хотя в результате Он за- 
служенно радуется радостью, не имею- 
щей себе равных, Он тем не менее нмеет 
соучастников в ней. „Тема” этих „соуча- 
стников” важна для автора. Примени- 
тельно к христнанам соответствующее 
греч. слово — метохои встречается здесь 
в 3-1, 14, а в греч. тексте и в 12:8. 

Поскольку Царь обрел Свои радость 
и владычество благодаря неизменно пра- 
ведной жизни, напрашивается вывод, что 
возможность стать Его „соучастниками” 
обусловливается тем же. Позднее автор 
скажет 0б этом недвусмысленно (см. 
12:28). 

1:10-12. Неизменность Царя-Сына 
вновь подчеркивается цитатой — наэтот 
раз из Пс. 101:26-28. Простым И. (греч. 
каи) связывается эта цитата с той, что 
приведена в ст. 8-9. Нет оснований сомне- 
ваться в том, что слова Пс. 101 автор 
относил к Сыну. Он таким образом иесть 
Господь, Который основалземлю и небе- 
са (ср. Евр. 1:2). Но даже когда нынешнее 
творение обветшает, подобно старой 
одежде, и будет заменено новым (и из- 
менятся), Сын пребудет все тот же. Речь 
тут, конечно, идет о преобразовании 
небес и земли в вечные после Тысяче- 
летнего царства (см. 2 Пет. 3:10-13). Нон 
после всех этих катаклизмов лета Сына 
не кончатся. Здесь безусловио указание 
на Его личную вечносущность, однако за 
словом „лета” стонт, видимо, все то, что 
они „содержат” для Сына — вечные Его 
трон и скипетр н бесконечную радость, 
разделяемую Его „соучастниками”. Тут 
автор, несомненно, проводит мысль о 


том, что царство Мессни переживет и 
последнее „колебание” твореиня (см. 
12:26-28). 
з 1:13-14. Своей кульминации раздел 
достигает в последней цитате из Ветхого 
Завета ‚ приводимой автором, которая 
` имеет решающее значение для всего по- 
слания. Она взята из Пс. 109, который 
позднее автор использует для обоснова- 
ния священства Господа Иисуса Хрнста 
„по чину” Мелхиседека. Здесь же он ци- 
’ тирует ст. 1 этого Псалма, чтобы „вы- 
` светить” неизбежность конечной победы 
' Сына над Его врагами. Она — неизбежна 
‚ ‘потому, что Сыну предстонт „вечиый 
® престол” (Евр. 1:8). И это будет Его 
_ победа, а не ангелов. Их же роль, напро- 
тив, чисто „подсобная” — служение тем, 
которые имеют наследовать спасение. 

„Слвсенне” в этом контексте не сле- 
дует автоматически воспринимать как 
следствие возрождения верующего в 
прошлом. Тут, иапротив, речь идет о чем- 
: тотаком, что произойдет в будущем, как 
’ следует и из коитекста, и из формы бу- 
дущего времени („которые имеют насле- 
` довать...”). Никогда не иадо забывать, 
что автору Послания к Евреям свойст- 
венеи был „дух” встхозаветного образа 
. мышления, и тут, где следующие друг за 
другом цитаты из Ветхого Завета состав- 
ляют „сердцевину“ развиваемой им 
мысли, это чувствуется особенно. В 
Псалмах же, откуда автор преимущест- 
венно и цитнрует в этой главе, термин 
„спасение” имеет вполне определенный 
смысл: освобождения Божиего народа от 
его врагов и последующую его радость в 
свете Божиих благословений. В греч. пе- 
реводе Ветхого Завета (Септуагинта), 
столь хорошо зиакомом автору, слово 
„спасенне” (сотериа) употреблено в этом 
зиаченин в Пс. 3:3, 9; 17:3, 36, 47; 34:3; 
36:39; 117:14-15, 21; 131:16 и в др. местах. 
Такое его значение отличио соответст- 
` вует данному тексту, где только что было 
упомянуто о собственной победе Сына 
над Его врагами. 

Мало сомнения в том, что читателн 
послания постоянно находились под дав- 
лением извие. Они претерпели гонения в 
прошлом, и к иим обращен призыв ие 
сдаваться в настоящем (Евр. 10:32-36). 
Автор напоминвет им, что в конечном 
‚ счете победа над всеми врагами 
* принадлежит Царю Божию, и что в на- 
стоящее время ангелы служат тем, ко- 
торым предназначеио разделить с Ним 
эту победу, т. е. „наследовать спасение”. 
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Евренм 1:13—2:4 


Б. Первое предупреждение (2:1-4) 

Автор прерывает развитие своей 
мысли, чтобы обратиться к читателям с 
первым нз пяти своих предупреждений. 
(Остальные содержатся в главах 3-4; 
5:11—6:20; 10:19-39; 12.) Это — самое 
короткое н сдержанное из всех — тем не 
меиее звучит серьезио. 

2:1. Вещи, которые автор только пе- 
ред этим сообщил своим читателям, со- 
ответствовалн нстние н имели важное 
значение. Исходя из этого (посему), он и 
обращается к инм со своим предупреж- 
дением. Поскольку величие Сына пре- 
восходит все, н именно Ему предназна- 
чеио одержать в конечном счете победу 
иад Свонми врагами, читателн должны 
были быть особенно внимательны к 
слышанному. Ибо в противном случае им 
грозила опасиость отпасть (от нстины). 
Этн люди отмечены были духовиой 
незрелостью н инертностью (ср. 5:11-12), 


и в этом была нх беда. 
2:2-4. Еслн согласно Ветхому Завету, 


учрежденному через служение ангелов 
(Гал. 3:19), суровое наказание грозило 
тому, кто нарушал его устаноаления, то 
тем более не следовало думать читателям 
послания, что кара не грозит нарушаю- 
щему Новый Завет. Кяк мы избежим (ср. 
Евр. 12:25), вознерадевщи о толиком (т.е. 
© столь велнком) спасении? — спраши- 
ввет их автор. Он не оставляет у иих 
сомнения в том, что „вознерадевши“, 
или, позабывшн о конечных победе и 
освобождении, которые были им' обеща- 
ны в свете грядущей последней победы 
Сына, они не избегнут наказания. Какнм 
оно будет, автор ие уточняет, но неоправ- 
данно было бы понимать под иим вд. В 
частностн, и потому, что пншущий го- 
ворит здесь от первого лица („мы”); 
значит, в число тех, кому следовало быть 
„особенио внимательнымн”, он включал 
н себя. , 

„Спасеине” тут, конечно, употреблено 
в том же значении, что ив 1:14 (см. ком. на 
это место), т. е. подразумевает потен- 
циальиое соучастие читателей в будущем 
триумфальном управлении Сына вселен- 
ной (ср. 1:9). Пребывая на земле, Сам 
Господь Инсус неоднократно говорил о 
Своем будущем Царстве и о соучастни в 
управленнии им верных Своих последо- 
вателей (см., к примеру, Лук. 12:31-32; 
22:29-30). Таким образом „спвсенне” в 
этом значеинн было сначала проповеда- 
ио Господом, и слышявшие это от Него 
утвердились в осознании его. 


Евреям 2:5-10 


Все, что говорил об этом Иисус 
Христос, было подтверждено или заеви- 
детельствовано различными знамениями 
и чудесами, которые Дух дал являть пер- 
вым слушателям КГосподнего откро- 
вения. 

Автор Послания к Евреям несомнен- 
но рассматривал упомянутые чудеса как 
действие сил „будущего века” (ср. 6:5). 
Подобио первохристианам в кн. Деяний 
Апостолов, они сопутствовали в его 
представлении верховиому владычеству 
Того, Кто „воссел одесную”` Бога (см. 
употребление этих понятий — „чудеса”, 
„знамения”, „силы“ в Деян. 3:43; 4:30; 
5:12; 6-8; 8:6, 13; 14:3; 15:12, а также во 2 
Кор. 12:12). Что автор действительно го- 
ворил тут о „веке будущем” или о мире 
грядущем, ясно следует из Евр. 2:5. 


В. Царь-Сын как непревзойденный 

Вождь (2:5-18) 

Вэтом разделеавтор вернется в русло 
главной своей мысли — о назначенин 
Инсуса в грядущем мире. Но пока на 
первом плане — тесная взаимосвязан- 
ность Господа, благодаря Его воплоще- 
нию, с теми, кто разделят с Ним пред- 
назначенное Ему. 


1. НАЗНАЧЕНИЕ ВОЖДЯ (2:5-9) 


2:5. Утверждают, что нз так назы- 
ваемых Свитков Мертвого моря следует, 
что сектанты в Кумране верилн: в 
грядущем Веке станут господствовать 
аркангел Михаил и подчиненные ему 
ангельскне силы. Здесь эта точка зрения 
решительно отметается автором Посла- 
ния к Евреям. Ибо не Аигелам Бог поко- 
рил будущую вселенную, — говорит он; 
но, как следует из дальнейшего текста, 
Участия в управлении ею будут удостое- 
ны люди. Тема эта возникает нев данном 
стихе. Слова о которой (мы) говорим 
свидетельствуют, что и первая глава по- 
слания, с ее „манифестом” о царственно- 
стии о будущем воцарении Сына, былао 
том же. 

2:6-8а. Тут частичио цитнруется 
Псалом 8. В целом он нередко рассмат- 
ривается как раскрывающий в общих 
чертах ту роль, которую Бог иазначил 
играть человеку в Своем твореини. Но в 
свете сказанного в Евр. 2:5 и того, как 
развивается автором мысль его в 2:86-9, 
становится очевидным, что для него упо- 
мянутый псалом был прежде всего 
мессианским иэсхатологическим. Он, та- 
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ким образом, воспринимал Ветхий завет 
через призму Нового Завета, прослежи- 
вая в древних Писаниях все, что вело 
непосредственно к Господу Иисусу (см. 
Лук. 24:25-27, 44-45). 

2:36-9. Автор послания сознавал; что 
сказанное в Пс. 8 не соответствовало 
современному ему положению дел в 
мире: Ныне же еще не вадим, чтобы все 
было ему (т. се. „Сыну человеческому”) 
покорено. И все же мысль его в первую 
очередь няправлена на Него, на Инсуса, 
ибо это Ои — тот Человек, к Которому в 
полиом смысле приложимы слова 
псалмопевца. Они как будто бы прило- 
жимы и к человеку вообще — такому, 
каким он должен был быть; ио в первую 
очередь и более всего — ко Христу, 
воспринявшему человеческую суть без 
греховиой се заразы, и только потом — 
уже в связи с Ним — и к остальному, 
обновленному Им, человечеству. 


2. СВЯЗЬ ВОЖДЯ С ЕГО ПОСЛЕДОВА- 
ТЕЛЯМИ (2:10-18) 


В этом разделе автор Послания к 
Евреям первый раз употребляет по от- 
ношению к Иисусу греч. слово архегос; 
второй раз оно употреблено имв 12:2 (по- 
русски в первом случае передано как 
„Вождь”, а во втором — как „началь- 
ник”). По мысли автора Иисус — Вождь 
преданного Ему сообщества людей, ко- 
торое Бог предназначил к славе. 

2:10. И здесь автор продолжает „мыс- 
лить категориями” Пс. 8, о чем свиде- 
тельствует его ссылка на все (ср. Евр. 2-8). 
Следовательио и слава, упоминаемая им 
тут, — та жесамая, о которой говорится в 
этом псалме, т. е. слава управления все- 
ленной (см. Евр. 2:7-8). Даже выражение 
многих сынов навеяно упомнианием 
псалмопевца о „Сыне Человеческом” и 
иаводит на мысль, что для автора 
Послаиия к Евреям этот титул Мессии 
имел „корпоративный” подтекст. Други- 
ми словами: Иисус есть Сын Человече- 
ский, а Его братья и сестры — это то 
множество людей, которые объединены с 
Ним как в страдании. так и в грядущей 
славе. Они станут „соучастниками” 
Царя и разделят с Ним Его радость в 
будущей вселенной (см. 1:9). 

В 2:9 автор упомииает о смерти 
Иисусв в первый раз. Теперь он говорит, 
что страдание было необходимо для 
Вождя миогих сынов. Прежде чем Он 
обрел бы способность привести их над- 
лежащим образом ко спасению, которое 
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Бог замыслил для них (т. е. к славе или в 
славу), Он должен был сделаться совер- 
шенным для исполнения этой роли — 
чрез страдание (по-русски мысль о дос- 
тижении Им совершенства передана ие- 
сколько иначе: „Надлежало, чтобы 
Тот... Вождя... их совершил”). Если Его 
братьям надлежало страдать, надлежало 
и Ему, чтобы стать таким Вождем для 
них, в каком они нуждаются, способным 
оказать им необходимую помощь. 

2:11-13. Соответственно возникает 
глубокое единство между Сыном и мно- 
гими сыновьями. Своею смертью Он 
освящает их, и онн, освящаемые, де- 
лаются членами Его семья (по-русски 
передано как все — от Единого). Что 
автор имел в виду жертву Христа как 
фактор конечного освящения многих, 
становится ясно из 10:10, 14 (см. ком. на 
эти стихи). Следовательно, как это пред- 
сказано в Пс. 21:23 (цитируется в Евр. 
2:12), Иисус может называть ых брати- 
жми. А, значит, может говорить им о 
собственном уповании на Отца (в ст. 13а 
цитируется Ис. 8:17), считая их детьми, 
которых дал Ему Бог (в ст. 136 
цитируется Ис. 8:18). Как старший брат, 
окруженный младшими детьми, „Вождь 
их спасения” в состоянии преподавать им 
уроки веры на путях их р 

2:14-15. Ведь младшие эти дети были 
однажды порабощены их врагом, сата- 
ной. А поскольку они были людьми, то и 
их Вождю пришлось стать человеком и 
умереть за них — с тем, чтобы 
освободить их. И посредством Своей 
смерти Он оказался способным лишить 
силы... диавола. Не об уничтожении 
диавола или прекращении его деятель- 
ности как таковой пипет автор, а именно 
о лишении его силы — по отношению к 
искупленным Христом. Под имеющим 
державу смерти разумеется, что сатана 
пользуется присущим людям страхом 
смерти, чтобы подчинять себе их волю. 
Из сильного чувства самосохранения 
люди зачастую выносят неверные с нрав- 
ственной точки зрения решения, которым 
и следуют. Читателям послания на- 
поминается, что они более не подвер- 
жены такому рабству и могут встретить 
смерть стем же упованием на Бога, какое 
явил их Вождь. 


2:16-18. На английский язык ст. 16 
переведен несколько иначе, чем на 
русский, а именно: „Ибо не Ангелам 
оказывает Он помощь, а потомкам Авра- 
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амовым”. Мысль же в исм та, что каковы 
бы нн были нужды и испытания 
искупленных Христом, Он, их Вождь, 
помогает им; они, а не ангелы — „цель” 
Его (Христос их „восприесмлет”)и предмет 
Его забот. Фраза семя Авряамово может 
указывать на еврейское происхождение 
читателей послания, однако и христиане 
из язычников могли бы считать себя 
„семенсм Авравмовым” в духовном 
смысле (Гал.3:29). 

Упомянутая выше помощь Вождя 
опять-таки основананатом факте, что Он 
„.. во всем уподобился братиям (2:17), т.е. 
и тем, что стал „плотью”, и Своими 
страданиями. Здесь автор впервые 
выражает мысль о Его первосвященстве, 
которую разовьет позже. А тут ои лишь 
утверждает, что „уподобление” Христа 
„Его братьям” позволило Ему стать мн- 
лостивым и верным Первосвященником 
их пред Богом — с целью умилостив- 
ления за грехы народа. Подробнее он 
тоже скажет об этом позднее, а данный 
раздел заканчивает на мысли, исполнен- 
ной глубокой надежды: Ибо как Сам Он 
претерпел, быв искушен, то может и ис- 
кушаемым помочь (ст. 18). 

Только еще приступая к развитию 
всех этих тем, автор уже показывает, что 
Вождь действительно достиг совершен- 
ства для исполнения Им роли по при- 
ведению „братий” Своих „в грядущую 
славу” (см. ст. 10). 


Г. Второе предупреждение (гл.3-4) 


И вновь прерывает автор изложение 
своих мыслей, чтобы сделать второе в 
этом разделе предупреждение. Оно 
гораздо длиннее, чем то, что в 2:1-4, и по 
ходу сего пишущий вдается в большие 
подробности. Из этого предупреждения 
яснее становятся как неподдельный 
характер его переживаний из-за читате- 
лей, так и тот неизмеримый урон, кото- 
рый они понесут, не вняв его наставлс- 
нию. 


В основе этого раздела лежит Пс. 94:7- 
11, который автор цитирует в Евр. 3:7-11 
и подробно рассматривает в 3 гл. до 
конца се и далее — в 4:1-11. Завершается 
раздел напоминанием о том, какой силой 
обладает слово Божие, осуществляющее 
суд (4:12-13), и о том, чтобы верующие 
прибегали к той великой помощи, ко- 
торая доступна им благодаря их 
Первосвяшеннику (4:14-16). 
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Евреям 3:1-66 


1. ПРИЗЫВ К ВЕРНОСТИ (3:1-6) 


3:1. Братин святые, участники в небесном 
звании (в значении „тех, кто призваны 
небом”) называст тут автор читателей 
послания, исходя из изложенного им в 
главе 2. Они действительио были 
„братиями” не только ему и друг другу, 
ноисвоему Вождю (2:11-12), а святыми” 
они стали потому, что Ои освятил их 
(2:11). „Участниками небесного звания” 
они сделались потому, что Он „привелих 
в славу” (2:10; „участники” ср. с „соуча- 
стники” в #:9. В 3:14 ив 6:4 то же самое 
греч. слово метохойи переведено как 
„причастники”). Мысль автора обращена 

. тутв первую очередь на дарованную его 
читателям высокую привилегию — уча- 
ствовать в грядущем управлении вселен- 
ной Божиим Царственным Сыном ив Его 
радости. 

Таким людям, как оин, следовало все 
своевниманиесосредоточить наПосланнике 
и Первосвящевнике (по-русски звучит как 
„уразумейте Посланника и Первосвя- 
щенника”). Первым из этих титулов автор 
называет Господа Иисуса, вероятно, по- 
тому, что Он был послан как Высший 
Вестник Отца, принесший людям Его 
откровенне (см. 1:1-2); второй же титул 
соответствует той Его роли, о которой 
автор послания говорил перед этим 
(2:17-18). 

3:2. Итак, читатели послания призы- 
вались сосредоточить вниманне на 
Личности Христа, Который хранит 
верность Богу. Для них Он — образец 
этой верности. Как на прообраз 
Христовой верности Богу автор ссыла- 
ется иа Моисея. Фраза Как и Моисей во 
всем доме его взята из Чис. 12:7. 
„Домом” Бога в Ветхом Завете была 
скиния, и тут подразумевается, что, 
построив ес в строгом соответствни с 
Божиими указаниями, Моисей явил 
образец верности н послушания. Это 
само по себе было пророческим 
прообразом „для засвидетельствования 
того, что надлежало возвестить” (Евр. 
3:5). 

3:3-ба. Иисус как Строитель достонн... 
большей славы, по сравнеиню с 
Моисеем, т.к. тот был всего лишь 
слугой, четко нсполиявшим указания. 
Моисей строил „дом”, а Иисус строил 
все, ибо устроивший „всс”есть Бог.Здесь 
ясно говорится о роли Сына в творении 
(ср. 1:2, 10), а Сам Он вполне очевидно 
отождествляется с Богом (ср. 1:8). И за 


всем этим стоит мысль, что дом Его, в 
котором Монсей был верен, —этокакбы 
отражение в миниатюре „всего”, т. е. 
несоизмеримо большего „дома”, над 
которым Сын осуществляет контроль, 
сидя по правую руку от Отца на небесах 
(Ср. 1:3 с 4:14). „Святое — святых” в Его 
земном доме (скинии) было лишь 
„тенью” неба, кудв „Христос вошел... 
чтобы предстать ныне за нас пред лице 
Божие” (9:24). 

Верность Моисея выразилась в 
возведении им скинии — стем, чтоб через 
нее было должным образом предвозве- 
щено о будущей деятельиости Перво- 
священника, сферой совершения которой 
в настоящее время является вселенная в 
целом. Именно она — та сфера, где пре- 
вознесенный Христос, будучи верным 
Сыном (как Моисей был верным служи- 
телем) совершает Свое повседневное 
священническое служение в роли По- 
ставленного над домом Отца (3:6а; по- 
русски как Сын в доме Его). 


3:66. Прибегнув к допустимому 
„смысловому повороту”, автор говорит о 
доме уже не как о сфере, где протекает 
служение Первосвященника, а как о том , 
что „составляется” людьми, вовлечен- 
ными в это служение. Дом же Его —мы,— 
пишет он, обусловливая это, однако, 
важным соображением: если... дерзнове- 
ние и упование, которым хвалимся, 
твердо сохраним до конца. Это, как и 
предыдущее предупреждение (2:1-4), ав- 
тор, судя по слову „мы”, обращает н к 
себесамому. Как это видно из сказанного 
им вскоре после (3:12), его беспокоило, 
как бы у кого из „братиев” не оказалось 
„сердца лукавого и неверного”, которое 
увело бы его от Бога живого. Ведь это 
означало бы, что таковой перестал бы 
играть свою роль в „свящеиническом 
доме” Сына, который сохраняется лишь 
благодаря твердому исповеданию хрис- 
тианами их веры (см. также ст. 14 и 10:23- 
25, 35-36). Автор не подразумевал, ко- 
нечно, что его читателям угрожала по- 
теря вечного спасения; ошибочно было 
бы отождествлять слово „дом”, как 
употреблено оно в этом контексте, с 
телом Хрнста (вселенской Церковью). 
Судя по контексту н ветхозаветной по- 
доплеке излагаемого автором, он мыс- 
лил тут именио в священиических кате- 
гориях, точнее — в категориях исполне- 
ния священиического служения. Он”вн- 
дел” превознесенного Сына, Который на- 


496 


правляет действие свящеинического „ме- 
ханизма”, осуществляемое в реальной 
земной жизни. До тех пор, пока читатели 
послания твердо держатся своего христи- 
анского исповедания веры, оин тоже 
„функционируют” в рамках этого „ме- 
ханизма”. Но подобно тому, как левит 
по рождению мог быть отстранен от 
своего служения в скинии в дни Моисея, 
тек и человек, ставший христианином 
по своему рождению свыше, мог быть 
„отозван” от исполнения своей священ- 
нической роли в „доме” Сына. Именно об 
этой опасности, страшившей автора, го- 
ворит он своим читателям как В этом 
предупрежденни, так и в последующих. 
2. ПРЕДОСТЕРЕЖЕНИЕ В СВЕТЕ 
НЕСОСТОЯТЕЛЬНОСТИ, ЯВЛЕННОЙ 
ИЗРАИЛЕМ В ПРОШЛОМ (3:7- 4:11) 


{7-11. В целях растолковать свой призыв 
к верности и предостеречь от неверив и 
неверности автор послания обращается к 
классическому примеру — к несосто- 
ятельности, явлениой Израилем’ в 
прошлом, в Кадес Варни, результатом 
чего стало его 40-летнее пребывание в 
пустыне. Период этот в исторнн Израиля 
был далек от идеального, как, по-види- 
мому, воспринимали его некоторые из 
сектантов; напротив, это было время тра- 
гических потерь и поражений для Израи- 
ля. От повторения этого горького опыта 
и предостерегались читатели послания. 

В подкрепление своего наставления 
автор цитирует Пс. 94:7-11. Именно этот 
текст удивительно соответствовал зани- 
мавшим его мыслям — о поклонении 
Богу и священнической деятельности. 
Весь Пс, 94, в сущности, есть призыв к 
Богопоклонению (см. Пс. 94:1-7). Псал- 
мопевец призывал: „Приндите, по- 
клонимся, иприпадем, преклоним колена 
предлицем Господа, Творца нашего. Ибо 
Он есть Бог наш, и мы — народ паствы 
Его и овцы руки Его” (Пс. 94:6-7). Эти 
слова замечательно отражали то наст- 
роенне, с которым автор обращался к 
своим читателям. Стихи, которые он 
приводит в Послании к Евреям, идут 
‘сразу же вслед за ними, и на их фоне 
звучат наиболее естественно н понятно. 

3:12-13. То, что сказанное им выше 
автор адресовал своим конкретным чн- 
тателям, следует из его слов Смотрите, 
братия. Однако нигде в этом письме не 
„проявляет он и малейшего подозрения, 
‚Что в их среду проникли неистинные хри- 
стианс. Напротив, для него они „братия” 


ирттея 
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(как тут) и „братия святые, участники в 
небесном звании”, как в ст. 1. Но в ка- 
честве таковых они тем более должны 
были быть настраже, чтобы в ком из них 
сердце не оказалось лукавым м неверным 
(какис во множестве явил Богу в пустыне 
Его народ), дябы... не отступить им от 
Бога живого. Одной из предупредитель- 
ных мер против этого является дух вза- 
имной заботы и наставлений в христи- 
анском братстве. Им следовало наста- 
злять друг друга каждый день, чтобы кто 
из них не ожесточился, обольстявшись 
грехом (ст 13). Призыв этот сохраняет 
свою актуальность и на сегодняшний 
день и может быть обращен к любой 
поместной церкви; те христиане, которые 
истиино озабочены положением дел в 
своей общине, могут и должны проти- 
востоять „тенденциям ожесточения”. 

Выражение доколе можно говорить 
„ныне” навеяно стихом 7 из Пс. 94 и 
означает, по-видимому, „пока предста- 
вляется возможность”. 

3:14. В этом стихе автор вновь обра- 
щает внимание читателей на дарованную 
им высшую привилегию быть среди 
„многих сынов”, которых Бог удостаи- 
вает славы быть причастниками Мессин 
— Царя, т. е. участвовать вместе с Ним в 
управлении грядущей вселенной, над ко- 
торой Он будет поставлен Главой, Но 
опять-таки, как и привилегия служения в 
„священническом доме” (ст. 6), эта тоже 
обусловлена сохранением верности Ему 
(по-русски эта мысль выражена в словах 
если только начатую жизнь твердо со- 
храним до конца). В этой связи приходят 
на ум слова из ки. Откровения (2:26-27): 
„Кто побеждает и соблюдает дела Мон 
до конца, тому дам власть над языч- 
никами (в значении „других народов”) и 
будет пасти их жезлом железным”. 

3:15. По-английски стих начинается со 
слов: „Как только что было сказано”. 
После них автор снова цитирует Пс. 94, и 
это перекликается с предупреждением, 
высказанным в 3:6. Читателям следовало 
твердо блюсти свою вериость Господу до 
конца, чтобы не уподобиться израильтя- 
нам, которые ожесточили свон сердца... 
во время ропота. 

'3:16-19. Несомнеино имея в виду 
Иисуса Навина и Халева, автор пишет, 
что ие все вышедшые из Египта с 
Монсеем... возроптали. Но на кого же 
негодовал Бог сорок лет? — спрашивает 
он. Во втором вопросе 17 стиха н содер- 
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Евреям 4:1-7 


жится ответ: на согрешивших... которых 
косты пала в пусфыне. Ослушавиись 
Божиего повеления войти в обетованную 
землю, они заставили Его поклясться, 
что не войдут в покой Его. Это, конечно, 
означает лишь то, что согрешившему в 
пустыне поколению израильтян был на- 
всегда закрыт доступ в землю Ханаана. 
Никакого отношения к обречению их 
вечным адским мукам это не имеет, так 
что неверно было бы утверждать, что все 
это поколение, вышедшее из Египта, 
было духовно невозрожденным. Лише- 
ние древних израильтян ханаанского на- 
следия явилось результатом их недоста- 
точной веры в то, что Бог силен был 
даровать им победу над их врагами; 
именно несостоятельность такого рода в 
принципе могли бы обнаружить и чита- 
тели этого послания, ссли бы позабыли о 
предназначенной Мессии конечной три- 
умфальной победе над Его, а, значит, иих 
врагами (см. 1:13-14). Автор послания 
хотел бы, чтобы его читатели сердцем 
приняли, что именно неверие, недостаток 
доверия Богу, явились причиной, почему 
Божий народ не вошел в обетованную 
землю. 


4:1. Из трагедии, пережитой Израи- 
лем в прошлом, следует, что и христиа- 
нам надо было внять предупреждению. 
Потому что обетование войти в покой 
Его все еще остается в силс. 

Авторскую концепцию „покоя” нель- 
зя отрывать от се ветхозаветных корней. 
В Септуагияте имеются примечательные 
места, где „покой” (греч. катапаусис) в 
контексте владения Израиля землей явно 
параллелен по смыслу понятию „насле- 
дия” (греч. клерономиа) Моисей ясно 
соказал (Втор. 3:18-20; 12:9-11), что для 
Израиля его покой и был сего наследием. 
Естественно отсюда предположить, что 
для автора Послания к Евреям термин 
„покой” был практически эквивалентен 
понятию христианского наследия. О том, 
что христиане — „наследники”, он уже 
заявил (Евр. 1:14) и вскоре совторит это 
опять (6:12, 17; ср. 9:15). О христнанах в 
светс обещанного им наследия он будет 
говорить по ходу послания подробио. 
Это „наследие” едва ли может быть от- 
торгнуто в его представлении от царства 
Мессии и Его „соучастников” в нем. 

И если это так, если ои был озабочен 
тем, чтобы кто из его читателей не счел 
себя опоздавшим „ко вступлению в права 
наследия” (именно так можно понять 


ст.1), тогда совершенио ясио, что он 
столкнулся в среде своих читателей с 
проблемой Второго пришествия и воз- 
можной „отсрочки” его, как столкнулся с 
ней Павел в Фессапонике. За призывом 
автора послания к терпению, с которым 
он обратится к читателям позднее, дабы 
им „получить обещанное”, следует его 
заверение, что „еще немного, очень нс- 
миого, н Грядущий приидет и не 
умедлит” (10:36-37). Поскольку речь шла 
о Боге, надо было незамедлительио по- 
казать, что обещание Им „покоя” все еще 
остается в силе. 

4:2. В отношении израильтян уже бы- 
ло сказано прежде, что, хотя „обетование 
войти в покой Его” было возвещено и им, 
то, что онн услышали, не принесло им 
пользы по недостатку их веры (см. 3:19). 
Отсюда следует, что и чнтатели послания 
— дабы обетование Божие, „остающееся“ 
для них, не оказалось в их случае не- 
исполнившимся — надо было не осла- 
бевать, а укрепляться в вере. 

4:3. При более точном переводе с гре- 
ческого начало этого стиха звучит как „А 
входим в покой мы верующие”. Автора 
не столько занимал факт уверования его 
читателей в прошлом, сколько их твер- 
дость в вере (ср. 3:6, 14). Вхождение „в 
покой” по-прежнему обусловливается ве- 
рой, так как именно в отношении тех, кто 
утратили ее, поклялся Господь вгиеве... , 
что они не войдут в покой Его. 

Хотя покой Божий был „учрежден” ^ 
Им в начале творения, об исключении из 
него несостоятельных в вере было сказа- 
ио как об акции в будущем. 

4:4-5. Автор увязывает субботний по- 
кой Бога по сотворении Им мира с тем 
„покоем”, которого израильтяне лиши- 
лись в пустыне. Бог почил, когда закон- 
чил дело творения, и с тех пор это стало 
прообразом того, что ожидает людей в 
их деятельности, по завершении имн их 
дел (см. ст. 10). О тех же, кто, как народ в 
пустыне, оставляет свое дело не- 
завершенным, говорится и повторяется: 
онн „ве войдут в покой Мой”. 

4:6-7. Однако несостоятельность из- 
раильтян не аннулировала той истины, 
что некоторым остается войти в него, и 
потому Бог еще во времена царя Давида 
повторил Свое приглашение (см. Пс. 94). 
Бог тогда вновь определил некоторый 
день, назвав его ныне, или сегодня (см. 
Пс. 94:7), и предоставив таким образом 
благую возможность всем, кто прочел бы 


упомянутый Псалом; Его „ныне” каждо- 
му читающему следует понимать как 
„иыне”, „сегодня” для себя лично. Автор 
послания не преминул об этом напом- 
нить своим читателям, применив это 
„ныне” к ним (см. Евр. 3:14-15). 

4:8-10. Тем, к кому он обращался, не 
следовало думать, будто обещание покоя 
исполнилось в дни Иисуса Навина. 
Автор, однако, прекрасно сознавал, что 
его оппоненты могли бы возразить ему 
ссылками на Ветхий Завет (Иис. Н. 22:4; 
23:1), где говорится, что народуже вошел 
в вокой, овладев в те дни обетованной 
землей. Возможио, кто-то и обращал уже 
внимание его читателей иа эти места. 
Опровержеине автора звучит, однако, 
просто и убедительно: если бы это дей- 
ствительно было так, то (Богом) не было 
бы сказано после того о другом дие. 


Псалом 94, на основании которого 
строится тут текст послания, опровергает 
представленне, будто „покой” уже до- 
стигнут и доступ в него прекращен. Это 
подтверждается и тем очевидным фак- 
том, что победа, одержаниая евреями в 
дни Навина, не привела к овладению обе- 
тованной зегллей навечно. Оно, это веч- 
ное аладенне, стало для иудаизма 
предметом ожидания, осуществиться ко- 
торому предстоит лишь в царстве 
Мессии. Наэтом, по крайней мере, стоял 
ортодоксальный иуданзм, хотя в тех или 
иных сектантских группировках могли иа 
этот счет думать нначе. 


Можно предположить, что автор по- 
слания возражал на какую-то форму 
„осуществившейся эсхатологии” (т. е. 


‘ веры в то, что „конец” уже состоялся), 


отрицавшей возможиость осуществле- 
ния упомянутой надежды в будущем. 
(Ср. со схожей точкой зрения на воскресе- 
ние верующих, иа, якобы, уже состояв- 
шееся восхишеиие Церкви, которую оп- 
ровергал ап. Павелв2 Тим. 2:17-18.) Если 
это так, то в Пс. 94 автор Послания к 
Евреям видел опровержение столь иска- 
жеиной перспективы. Покой — как со- 
трудничество верующих с Мессней — 
был для него делом будушего: Посему 


| для народа Божня еще остается суббот- 


тии точит ит - г 


ство, пишет он; субботство как прообраз 
грядушего покоя. Ибо войти в покой Его 
значит успокоиться от дел своих, как и 
Бог от своих, ясно говорит автор. Слова 
эти содержат в себе заверение н призыв 
одновременио. С одной стороны, онн 
подразумевают, что доступ в покой еще 
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существует. Но с другой — напоминают 
читателям, что открыт он лишь для тех, 
кто завершили дела свои, как Бог — 
Свою работу по созданию вселенной. 
Ведь „успокошлся от дел своих” означаст 
„прекратил дела свои” (подразумевается: 
по успешном их завершении). Именно 
этот „аргумент” имел автор в виду с 
самого начала данного раздела. Его 
читателям следовало строить свою 
жизнь по примеру Иисуса Христа, 
„Который (был) верен Поставившему 
Его” (3:2); им надо было твердо дер- 
жаться начатой ими жизни до конца (см. 
3:14; ср. 3:6). Лишь исполнив это условие, 
в состояяии они будут „успокоиться” от 
дел своих в радостном владении обе- 
щанного им наследия в царстве Мессии. 


4:11. Итак постараемся, пишет автор, 
включая и себя самого в число тех, кому 
адресован его призыв, — войти в покой 
оный... В отличие от заверения, что все 
христиане обретут вечную жизнь и будут 
наслаждаться ею в присутствии Бога (ср. 
Иоан. 6:39-40), из сказанного выше и в 
этих стихах следует, что „соучастие” с 
Мессией в управлении творением дости- 
гается исполнением воли Его до конца 
(см. Отк. 2:26-27). В связи сэтим читатели 
предостерегаются, чтобы кто.из них ню 
примеру Израиля не впал в нено- 
корность. 


3. СЛОВО БОЖИЕ И ПРЕСТОЛ 
БЛАГОДАТИ (412-16) 


Раздел, построенный на разборе Пс.94 
и неспособности Израиля в прошлом 
„войти в покой”, завершается на иоте 
отрезвляющей и одновременно утеши- 
тельной. Слово Божие есть суровое ору- 
дие Его суда, но престол Его есть престол 
благодати и милости. 

4:12. Урок, только что преподанный 
автором его читателям, не был простым 
экскурсом в историю. Он имел к ним 
самое непосредственное отношение. Ибо 
слово Божие живо (зон) и действенно 
(енергес). Болес того: его всепроникаю- 
щая сила превышает снлу меча обоюдо- 
острого; ибо достигает таких внутренних 
глубин человека, что судит (сего) помыш- 
ления и намерения сердечные. И в состоя- 
нии различить между тем, что есть в нем 
духовное, и тем, что всего лишь душев- 
ное, плотскос (оно проницает до разделе- 
ния души и духа); причем слово Божие 
„различает“ между духовным и душев- 
ным даже тогда, когда эти зачастую про- 
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тиворечивые внутреинне „элементы” так 
тесно связаны между собой, как связаны в 
теле человека суставы (кости) и костный 
мозг (составы и мозги). 

Внутренняя жнзнь христианина нере- 
дко определяется страниой смесью по- 
буждений как истинно духовных, так и 
откровенио плотских. Лишь действнем 
„сверхъестествеииого фактора”, каким 
является слово Божне, можно „отделить” 
их друг от друга. Вот и читатели посла- 
ния могли думать, что намереваются 
предпрниять те или иные шаги из чнсто 
духовных побуждеинй. И только слово 
Божие могло показать им, что иа деле их 
действия диктовались им недостаточ- 
ностью веры — так же, как древним 
израильтянам. 


4:13. Пусть же не думают оин, что их 
побуждения не будут выявлены Богом, 
ибо нет в творении ничего, что было бы 
сокрыто от Него (и нет твари сокровен- 
ной от Него, но все обнажено и открыто 
пред очами Его). В последней фразе 
стиха читателям напоминается, что, каки 
все христиане, они однажды предстанут 
„пред судилище Христово”, чтобы дать 
Ему отчет в своих жизнях (см. Рим. 14:10- 
12; 2 Кор. 5:10). И если в тот день обна- 
ружится, что жизнь кого-либо из них 
запятиана духовной несостоятельностью 
в том или ином ее проявлении (в отноше- 
нин чего они н предупреждаются), то, 
подразумевает автор, таковой христна- 
нии будет лишен награды („потерпит 
урон”; см. 1 Кор. 3:11-15). В даином 
контексте „урон” следует понимать как 
лишение „соучастия” в наследии „покоя”. 

4:14. Да не будет этого с ними. Ведь у 
них есть все основания твердо держаться 
веры, которую они исповедуют — в свете 
того, что христивне имеют Нервосвящен- 
ника великого, прошедшего небеса. До 
этого лишь однажды (2:1—3:6) автор нс- 
двусмысленно говорил о священстве 
Иисуса, хотя косвенно говорит о нем ив 
1:3. Теперь же ои готовится к подробному 
рассмотрению этой нстины. 


4:15. Первосвящениик христиан по- 
бывал там, где живут они, н, подобно им, 
был искушен во всем, т. с. подвергся всем 
тем испытаниям, которым повседневно 
подвергаются люди, ио в отличие от них, 
Ои не имел в Себе греха (ср. 7:26; 2 Кор. 
5:21; 1 Иоан. 3:5). Не будучи „искушаем 
грехом”, Он никогда, следовательно, не 
реагировал неверно на нспытания, через 
которые проходил (да и не мог, будучи 


Богом). Однако как человек Ои в состоя- 
нии был ощутить при этом всю тяжесть 
земной реальности и потому теперь мог 
сострадать верующим в их человеческих 
слабостях .(немощах). В самом деле, 
лишь Тот, Кто полностью преодолел си- 
лу нскушеиий, может судить о том, как 
эта сила велика, потому и обладает 
Безгрешный большей способностью со- 
страдать человеку, чем сам ои — такому 
же грешиику, как он. 

4:16. И потому же — да приступаем с 
дерзновением (в значении „доверия” и 
„смелости”) к престолу благодати, — пи- 
иют автор. В Послании к Евреям, с его 
особым красноречием, немного, однако, 
найдется фраз более выразительных, чем 
этот „Престол благодати”. В двух словах 
выражена автором вся его коицепция 
присутствия Бога в мире — как Верхов- 
ного Правителя (христиане „присту- 
пают” к Его престолу} и Лнчности мило- 
стивой, доброжелательной. От общения с 
таким Богом у христиан есть все основа- - 
иня ожидать получения милости и обре- 
тения благодати в минуту их нужды (по- 
русски выражено как для благовремен- 
ной помощи). 


ТИ. Часть П: Сын Божий как 
Первосвященник (главы 5-10) 


В первой части послания (1:5—4:16) 
автор изложил две важиые истины: 1) 
относительно высокого положения и на- 
зиачения Того, Кто является Царствен- 
иым Божним Сыном, и 2) отиосительно 
спасения (в значении наследования „по- 
коя”) тех, кто верою „прилепилнсь” к 
Нему. По ходу изложения этих истин 
автор со всей серьезностью предупреж- 
дал читателей, чтоб ие утратили по не- 
радивости этого чудного н доступного им 
наследия. Итак, в цеитре первого раздела 
— будущее Царство Сына. В то же время 
автор ясно дал поиять, что Царь Сын 
является и Первосвящеиником. Он вкра- 
тце указал иа важность этого обсто- 
ятельства. Далее, однако, священниче- 
ская роль Сына будет им подвергнута 
детальному разбору. Как обычно, стихи, 
в которых ои излагает и толкует мате- 
риал, автор перемежает с теми, в которых 
содержатся призывы и предостережения. 


А. Введение: характеристика 
Первосвященнико (5:1-10) 


Прежде чем приступить к рассмотре- 
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нию всех результатов священства Христа 
автор говорит о тех Его свойствах, кото- 
рые делают Его идеальным исполните- 
лем этой роли. Именно исходя из них, 
призывает и увещает автор; именно они 
придают его увещаниям должный вес. 


1. ОБЩИЕ ТРЕБОВАНИЯ, ПРЕДЪЯВЛЯЕ- 
МЫЕ К ПЕРВОСВЯЩЕННИКУ (5:1-4) 


5:1. На вопрос о том, что такое перво- 
священник, легко найти ответ в Ветхом 
Завете, который хорошо был знаком чи- 
тателям послания. Из человеков изби- 
раемый, первосвященник назначался как 
их представитель для служения Богу, 
включавшего принесение даров и жертвы 
за грехи (ср. 8:3; 9:9). 

5:2-3. Такой первосвященник должен 
был уметь снисходить (т.е. иметь сочув- 
ствие, сострадание к другим, и средства- 
ми греч. языка это подчеркнуто особо). 
Тут подразумевалась и его способиость 
контролировать свон чувства, чтобы из- 
бегать крайностей в проявлении их — 
будь то холодное равнодушие или без- 
удержная печаль. В обычиом ветхозавет- 
иом священнике упомянутая способность 
питалась сознанием собственных слабо- 
стей (потому что и сам обложен иемо- 
щамн), своей „негарантированности” от 
падений и поражений. Потому-то он и 
должен был как за народ, так и за себя 
приносить жертвы о грехах. И только в 
этом последнем, как скажет автор позд- 
иее (см. 7-27), „не соотаетствовал” 
Христос описанным тут свойствам 
первосвящениика, так как был без греха 
(см. 4:15). Думается, исамая способность 
к состраданию Сына-Священника пред- 
ставлялась автору куда большей, чем у 
обычных первосвященников. 

5:4. В любом, однако, случае испол- 
нявший первосвященническое служение 
иазначался Богом. Ннкто не мог занять 
это положение лишь по своему стремле- 
нию к этой чести, но — будучи призван 
Богом, как и Аарон. 


2. ПРИЗВАНИЕ СЫНА НА 
СВЯЩЕННИЧЕСКОЕ СЛУЖЕННЕ 
(5:5-10) 

5:5-6. Никто, включая Христа, и автор 

подчеркивает это. Но Тот, Кто провоз- 

гласнл Его Царем-Сыном, поставил Его 

и свищениииом вовек по чину Мелхисе- 

‚ дека. Созиательно соединяя тут тексты 
двух псалмов — Пс. 2:7 (уже цитирован- 
‚ иого им прежде — в Евр. 1:5) и Пс. 109:4, 
автор искусно преподносит две истины о 
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Мессии, составляющие сердцевину его 
послания, как некую единую истину, ка- 
ковой они и являются. 

В Пс. 2 Сын провозглашается 
Наследником по линии Давида, назиа- 
чение Которого — править народами (см. 
Пс. 2:8). На Пс. 109 (тоже цитированный 
прежде — в Евр. 1:13) тут автор ссыла- 
ется сиова, чтобы показать: будущий 
Победитель является в то же время и 
Священником „по особому чину”. Таким 
образом две эти функции, два этих звания 
— Священника и Царя — автор слил — в 
Личности Иисуса Христа — в одно. По- 
ступая так, он, видимо, сознавал, что тем 
опровергает сектантское представление, 
очевидно бытовавшее в. Кумране, где 
ожидали прихода двух „Мессий” — Царя 
и Священника. В любом случае обе при- 
водимые автором цитаты — из Пс. 2:7 и 
Пс. 109:4 — „работают” иа его основную 
мысль о Господе Иисусе Христе. Ибо 
осуществление провозглашенных в них 
пророчеств автор, по всей видимости, 
отиосит ктому моменту, когда Сын „вос- 
сел одесную (престола) величия иа вы- 
соте” (Евр. 1:3). 

5:7. И в других отиошениях Иисус 
соответствовал Своему — священству. 
Взять вопрос принесения жертв (ср. ст 1). 
Будучи иа земле, Он... принес молитвы и 
моления (русскому „принес” как здесь ив 
ст. 1, соответствует греч. слово „просфе- 
ро”). Он „принес” их с сильным воплем и 
со слезами... могущему спасти Его от 
смерти; часто эту фразу понимают как 
ссылку на пережитое Иисусом в Ге- 
фсиманском саду. Однако построение 
здесь греч. фразы скорее свидетельствует 
© цитировании автором Пс. 21:25. Но 
поскольку для автора этот Псалом был 
мессианским (см. Евр. 2:12), то он, ко- 
нечно, имел в виду крестные страдания 
Христа, которые и в ием подразуме- 
вались. Тем более что „вопль и слезы” 
Спасителя автор непосредственно связы- 
вает далее с Его жертвенным подвигом. 


О том, что „вопль и слезы” Его были 
приняты Богом, свидетельствуют слова: 
и услышан был за Свое благоговение. 
Эта мысль подтверждается Псалмом 21, 
во второй половине которого приведены 
слова Того, Кто, выйдя из страданий с 
победой, возиосит за это хвалу Богу (см. 
Пс. 21:23-32). Победная нота, первой зву- 
чащая в этом Псалме (21:23), прозвучала 
иуавтора послания еще во 2 главе (ст. 12). 
„Благоговейный” (Страдалец действи- 
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тельно спасеи был от смерти — в том 
смысле, что был воскрешен из мертвых. 
И этот факт — воскрешения Его — явля- 
ется решающим доказательством в поль- 
зу принятия Богом жертвоприношения 
Иисуса Христа. 


5:8-10. Все, что пережил Иисус на зем- 
ле, необходимо было пережить Ему для 
того, чтобы Ои мог послужить Своему 
страдающему народу. Несмотря на Его 
уникальные взаимоотношения с Богом 
{хотя Они Сын), Ему надо было познать 
истинный смысл послушания через стра- 
дание, которое послушание влекло за со- 
бой. И лишь тогда Он сделался совер- 
шенным (И совершившись} исполните- 
лем Своей роли — Вождя и Первосвя- 
щенника народа. 

Нельзя отрицать, что во всем этом 
есть элемент тайны, ио не меньше ее ив 
словах евангелиста Луки: „Иисус же пре- 
успевал в премудрости и в возрасте ив 
любни у Бога и человеков” (Лук. 2:52). 
Для нас это не вполне постижимо, ио 
познание условий человеческого сущест- 
вования на опыте было необходимо и без 
того, казалось бы, безгранично мудрому 
и совершенному Сыну Божиему, и Он 
обрел это познание благодаря Своему 
воплощению. Вкусив реальность страда- 
ний, Он обрел этой ценой способность к 
глубокому сочувствию людям. По-грече- 
ски окончание ст. 8 звучит примерпо как 
„Он страдал и через это научился по- 
слушанию”; при этом в подлиннике — яв- 
ная игра слов: „Он страдал” (епатен) и 
„Он научился” (ематен). Вследствие это- 
го Он и стал источником (по-русски „ви- 
новником”) спасения вечного для всех 
послушных Ему. 

Спасение, о котором тут идет речь, 
неотделимо от „спасения-наследия” (см. 
Евр. 1:14) и от того, что именуется „веч- 
ным наследием” в 9:15. Это, однако, не 
следует путать с обретением вечной жиз- 
ни, обусловливаемым не послушанием, а 
верой (см. Иозн. 3:16 ит. д. ). Повторим 
сиова: автор имел тут в виду окончатель- 
ное освобождение и последнюю победу 
надврагами и последующее наслаждение 
„славой” многих сынов и дочерей. Этот 
род „спасения” прямо зависит от послу- 
шания, причем от послушания по при- 
меру Иисуса, Который тоже принял 
страдание. Такое понимание очень 
созвучно словам Самого Господа, 
сказавшего: „Кто хочет идти за Миою, 
отвергнись себя и возьми крест свой и 


следуй за Мною. Ибо, кто хочет душу 
свою сберечь, тот потеряет се; а кто 
потеряет душу свою ради Меня и 
Евангелия, тот сбережет ее” (Мар. 


- 8:34-35). 
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Первосвященник сделался источии- 
ком именно такого спасения для тех, кто 
готов жить в послушании. Говоряо Немв 
этомконтексте, автор послания не могне 
думать обо всем том, что благоприят- 
ствует послушанию христианина благо- 
даря первосвященнической деятельности 
Христа. Сколь сильно ин страдал бы 
верующий, Первосвящениик понимает 
его, сочувствует ему; милосердие и 
благодать, исходящие от Него, помога- 
ют верующему успешно пройти через 
горький его опыт. Как скажет автор по- 
зднее: „Посему и может всегда спасать 
приходящих чрез Него к Богу, будучи 
всегда жив, чтобы ходатайствовать за 
них” (Евр. 7-25). С этой-то именно целью 
и был Христос маречен от Бога Перво- 
священником по чину Мелхиседека. 


Б. Третье предупреждение (5:11—56:20) 


Едва лишь приступив к рассмотрению 
священства Христа почину Мелхиседека, 
автор почувствовал необходимость пре- 
рвать ход своих рассуждений, чтобы об- 
ратиться к читателям с повым предупре- 
жденисм. Его, по-видимому, весьма тре- 
вожили их незрелость и инертность, и ои 
задавался вопросом: а многое ли в со- 
стоянии онн „переварить” из того, что он 
излагает им? Конечно, ои надеялся про- 
будить в них более внимательное отно- 
шение к истинам, которые объяснял им. 
Новтожевремя онсчиталисобходимым 
без обяняков заявить им об опасности 
оставаться на занятых ими позициях, ибо 
это грозало трагическим отступлением 
от Христа. 


1. ПРЕПЯТСТВИЕ — В НЕЗРЕЛОСТИ 
6:1-14) 


5:11-22. О сем надлежало бы нам го- 
ворить много, начинает автор, подразу- 
мевая священство Иисуса по чину 
Мелхиседека. И судя по дальнейшему 
развитию им этой темы, ои действитель- 
ио отведет сей много места (7:1—10:18) и 
уделит самое пристальное внимание. Ав- 
тор, однако, предвидел, что его читате- 
лям трудно будст истолковать ес, потому 
что они сделались неспособны слушать. 

Долгое уже время являются онй 
христианами, напоминает он им, и, ка- 


залось бы, сами должны были быть учи- 
телами, т. с. наставлять менее опытных в 
христианских доктринах. Между тем, их 
снова приходилось учить мачелам слова 
Божия. По всей видимости, автор имел в 
виду их „шатание”, т. е. тенденцию к 
„благосклонному” восприятию тех оши- 
бочных вэглядов, которые грозили увес- 
ти их от веры. Если под воздействием 
сектантов или кого другого они склонны 
были усомниться в истинности своего 
христианского исповедания веры, то, 
значит, нетверды были в основных ее 
истинах. И, следовательно, для них нуж- 
по было молоко, а не твердая пища. 
Однако вскоре си предложит им поисти- 
не твердую пищу, посредством которой, 
очевидно, надеялся вновь решительно 
повернуть их в русло христианского 
опыта. 

5:13-14. Скверно это — оставаться 
младенцем в духовных вопросах, ибо 
духовный младенец несведущ в слове 
правды (по-англ.: „в учении о правед- 
ности”). Словом „несведущ” передано 
греч. апейрос, которое скорее означает 
„неопытен”. То есть автор хотел сказать, 
что „духовный младенец” не столько не 
имеет достаточно сведений (хотя пома- 
чалу это именно так), сколько „не приу- 
чен” плодотворпо пользоваться „словом 
правды” или учением о праведности. Ему 
недостает того, что приходит со 
зрелостью и проявляет себя в способио- 
сти „совершать верный выбор”. Означен- 
ная способность присуща совершенным, 
которые питаются твердой пищей, ибо 
благодаря постояниому употреблёнию ее 
они приучаются различать между доб- 
ром и злом. 

Тут автор выдает свою тревогу от- 
ибсительно способности читателей от- 
вергать лжендеи, с которыми онн стал- 
киваются. Будь они достаточно зрелы, 
они сумели бы понять, что в сопоставле- 
нии с теми истинами, которые они по- 
знали как „добро”, эти идеи таят в себе 
„зло”. Все его усилия иаправлены с этого 
момента на то, чтобы привить им эту, 
способность. 


2. КЛЮЧ К РАЗРЕШЕНИЮ 
ПРОБЛЕМЫ (6:1-3) 


6:1-2. Несколько удивительно, что, не- 
смотря на слабое духовное состояние его 
читателей, автор не выразил намерения 
возвращаться с ними к начаткам учения 
Христова. Вместо этого, он побуждает их 


Евреям 5:13—6:2 


носпешить к совершенству. Ибо в про- 
тивном случае они остались бы натом же 


месте. Автор предпочитает прибегнуть к 
„хирургическому приему” и подтолкнуть 
их как можно решительнее вперед. В 
сущности в этом исостоял залог рещения 
проблемы. Если бы они пошли вперед как 
должно, то избежали бы опасности снова 
полагать основание обращению от... (а, 
значит, — покаянию). Если, как преду- 


. предит ои их в ст. 4-6, их ожидает 
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„отпадение”, то пришлось бы „полагать 
основание” иовому их покаянию, а это 
„невозможно” (см. ст 4). 

Обращению от мертвых дел — это 
буквальный перевод; фраза может быть 
прочитана как „обращению от дел, веду- 
щих к смерти”. Словосочетание „мерт- 
вых дел” снова иаходим в 9:14, где оно, 
по-видимому, употреблено в контексте 
левитского ритуала. И здесь опо, как 
представляется, употреблено в том же 
смысле — ведь многие читатели послания 
обратились к христианству от ‘иудаизма. 
(..Мертвые дела” — это „дела” еврейской 
обрядности, бесплодные дела закона, и 
при более расширительном толковании 
— греховные дела вообце.) 

Из ритуалов, которые некогда совер- 
шали читатели послания, они не могли 
почерпнуть ту живую истину, которую 
нашли во Христе. Автор подразумевал, 
что им не следовало возвращаться к 
„мертвым делам” ни в какой их форме, т. 
к. в этом случае им опять пришлось бы 
обновляться покаяннем в нйх, что было 
бы совсем непросто. 

"Случиеь такое несчастье, что онн-ет- 
пали бы, „основание” для них пришлось 
бы „полагать” и прочим фундаменталь- 
ным истинам христианства (т. е. вновь 
обучать их им ); автор перечисляет эти 
истины: учение 0 крещениях, о возло- 
жении рук, о воскресении мертвых и о 
суде вечном. Возможно, читатели и ко- 
лебались уже по вопросам всех этих „на- 
чал слова Божия” (5:12), обсуждая их так 
или ниаче с теми, кто держался иных 
убеждений. Между тем, возвращение к 
соблюдению постановлений — закона, 
будь-то в согласии с ортодоксальным 
иудаизмом или с каким-то сектантским 
течением в нем, означало бы возвраще- 
ние к „мертвым делам”. Вернувшимся к 
ним пришлось бы вновь объяснять, что 
Бог принимает людей по вере в Него, а не 
по причине соблюдения ими ритуалов. 
Им опять пришлось бы вникать в зиаче- 
ние различных „крещений” (в Иоанново 


Евреям 6:3-6 


крещение, в собственно христианское 
крещение, в учение о крещении Святым 
Духом), а также в смысл таках 
основных символов, как „возложение 
рук”. Перечисляя вёе это, автор, возмож- 
но, сознательно бросал вызов учителям 
из сектантов, которые могли предлагать 
какой-то свой подход к „крощениям” и 
„возложению рух”. Если же сектанты илн 
кто-то другой, помимо введения собст- 
венных ритуалов, отрицали к тому же 
эсхатологические чаяния христианства 
(см. ком. на 4:1, 8-10), то тем ставили под 
вопрос и такие фундаментальные докт- 
рины его, как „воскресение мертвых и 
вечный суд”. Для „отпадших” под их 
влиянием это означало отказ от всех 
упомянутых доктрин. В этом смысле и 
пишет автор о необходимости „снова 
полагать основание” всему тому, чему 
читьтели были ввучены прежде. Хотя в 
дальнейшем ои выражает надежду, что к 
этому прибегать не придется. 


6:3. Желанием, автора было подви- 
гнуть своих читателей вперед. Но ои слн- 
шком корошо понимал, что одного его 
призыва, обращенного к ним, для этого 
недостаточно. Бог должен помочь им, и 
лишь Он в состоянии помочь им в до- 
стижении этой благой цели. В ст. 1 автор 
писал: „ Поспешим к совершеиству”, ио, 
сознавая всю их зависимость от Божией 
помощи, ом добавляет: И это сделаем, 
если Бог позволит. 


6:4-6. Известны Четыре толкования 
этих трех стихов. 1) Речь тут идет об 
опасности потери христианином вечного 
спасения; эта точка зрения не может быть 
принята в свете имеющихся в Библии 
заверений о том, что спасение, будучи 
Божиим делом, — необратимо. 2) Автор 
предостерегает против такого неистин- 
ного уверования, которое дает лишть „вку- 
сить” спасения, но не стать истинными 
„причастниками” его (эта точка зрения 
выражена в Комментариях Скоуфилда). 
3) Гипотетическое толкование: если бы 
христианин потерял свое спасение, то 
путь к иовому покаянию был бы закрыт 
для него. 4) В стихах содержится пре- 
достережение против опасности отступ- 
ления христианина с позиций истинной 
веры и соответствующей ей жизни — до 
такой степени, что для последующего 
служения ои становится непригодным 
(см. 1. Кор. 9:27), а потому не разделит 
готовившейся ему славы в Тысячелетнем 


царстве. На этой точке зрения стоит и 
автор данных Комментарисв. 

Главная мысль сводится тут к сле- 
дующему:;: Ибо невозможно (тех, кото- 
рые) ..опять обновлять покаянием. Из 
того, что говорит автор о „тех, кото- 
рые...” (по-русски выражено в формепри- 
частий), ясно, что он подразумевает хри- 
стиан. 

Прежде всего он описывает их как 
людей, одважды просвещенных. Сказать 
это о тех, кто обратился ко Христу, — 
естественно (см. 2 Кор. 4:3-6). Еще один 
раз прибегнет автор к слову „просвеще- 
ны” в 10:32, и там оно несомненно упот- 
реблено по отношению к обратившимся. 

О тех же людях автор говорит как о 
вкусивших дара небесного, и это опять- 
таки предлолагает их первоначальное 
обращение (см. Иоан. 4:10; Рим. 6:23; 
Иак. 1:17-18). Несостоятельной была бы 
попытка уйти от такого именно пони- 
мания фразы на том основании, что „вку- 
сить” — не значит стать истинным „при- 
частником” чего бы то ни было, — прежде 
всего в свете употребления автором того ` 
же слова „вкусить” в 2:9, где речь идет о 
смертн Иисуса Христа. См. также 1 Пет. 
2:3, где цитируется Пс. 33:9. 

„Тех, которые...” автор характеризует 
далее как соделавшихся причастниками 
Духа Святого. Здесь то же греч. слово 
метохои, которое встречаем в 1:9 („со- 
участники”), в 3:1 („участники”) и в 3:14 
(„причастниками”); всюду автор адресуст 
это слово своим читателям-христианам_ 
Ои считает, что „причастниками Духа 
Святого” они сделались в результате сво- 
его обращения ко Христу. Наконец, они 
„вкусили” благого глагола Божия и сил 
будущего века. Тут автор несомненно 
имел в виду обращенных, которые, бу- 
дучи просвещены словом Божиим, по- 
зиали благость Его, а также реальность 
Его чудес (слово „силы” нередко 
употребляется в Новом Завете в значении 
„чудес”; ср. 2:4). 


Далее, однако, следует мрачная кон- 
статация: И отпадшиых. Автору, очевид- 
но, были известны и такие. И все же под 
этим словом не подразумеваются поте- 
рявшие жизнь вечную, которая, как это 
недвусмысленно явствует из Евангелия 
от Иоанна, есть неотъемлемое достояние 
тех, кто уверовали во Христа. Автор 
имеет здесь в виду отступников от веры 
(см. Евр. 3:6, 14; 10:23-25, 35-39). Утвер- 
ждение, что отступничество невозможно 


для человека, однажды возрожденного 
свыше, есть не более чем богословское 
предположение, не находящее подтвер- 
ждения в Новом Завете. Апостол Павел, к 
примеру, хорошо знал, какой опас- 
иостью грозили лжедоктрины христиан- 
ской вере; ои упоминал, в частности, об 
Именее и Филите, которые говорили, что 
„воскресение уже было” и разрушили „в 
некоторых веру” (2 Тим. 2:17-18). Автор 
послания к Евреям стоял иа реалисти- 
ческих позициях и со всею серьезностью 
относился к опасности, угрожавшей его 
читателям. Потому и предупреждал, что 
тех, которые „не устоят”, т. е. „отпадут”, 
несмотря на великие духовные привиле- 
гии, которые они познали на опыте, не- 
возможно будет опять обновлять покая- 
нием. Причина такой „невозможности” 
выражена в следующих словах: когда (в 
значеинн „потому что”) оны снова рас- 
иннают в себе Сына Божия и ругаются 
Ему. 

Отступившие от своего христнанско- 
го вероисповедания „делают шаг” навст- 
речу тем, кто отвергают Христа. Когда 
они впервые уверовали в Него, они тем 
самым признали несправедливость Его 
распятия; они признали, что лишь вслед- 
ствие греховного отвержения Спасителя 
людьми стало оио возможным. Но от- 
рекшись от этого мнения, они оказались 
иа стороне врагов Иисуса, утверждав- 
ших, что смерть на кресте Он заслужил. И 
в этом смысле „они снова распинают в 
себе Сына Божия” и способствуют от- 
вержению Его другими. В свете того, что 
инициаторами „первоиачального” распя- 
тия явились евреи, эти слова автора при- 
обретают особое звучание — если его 
читатели были евреями, готовыми отсту- 
пить на позиции вероисповедания своих 
отцов, в той или нной форме его. Таких 
людей нельзя было вновь прнаодить к 
покаянию. Утверждая это, автор, возмо- 
жио, имел в виду ожесточение их сердец, 

. и в свете этого их „протест” против по- 
пыток не виовь обратить их в христиан- 
ство, а добиться от них последователь- 
ности и твердости в христианском веро- 
исповедании. 

6:7-8. Автор прибегает к иллюстрации 
из жизни природы и земледелия. Земля, 
напоенная дождем ипроизращающаязлак, 
полезный... получает благословение от 
Бога. Здесь только что перечисленные им 
духовные привилегии (ст. 4-5) пифущий 
сравнивает с ‚небесным дождем”, оро- 
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шающим жизнь христианина. Результа- 
том этого дождя должен быть „злак, 
полезный” тем, для которых и возделы- 
вается (земля); возможно, это образ пло- 
дотворной жизни христианина, от кото- 
рого с пользой для себя „питаются” дру-, 
гие верующие (это они — „те, для ко- 
торых возделывается духовная почва” 
христианина, приносящего „полезный 
злак”). Плодоиосность награждается все 
новыми благословениями свыше (см. ст. 
10). 

Но если земля, пившая... дождь, про- 
изводит лишь терния и волчцы, она — 
негодня, и ей угрожает проклятие, конец 
которого сожжение. Эта метафора при- 
водит на память первоначальное Божие 
проклятие, произнесенное над землей 
(Быт. 3:17-19), и подсказывает мысль о 
том, что бесплодная жизнь христианинав 

конечном счете подлежит суровому 
Божиему осуждению и становится объек- 
том Его испепеляющего гнева (ср. Евр. 
10:27). (Ст. 8 звучит сурово, но это — 
справедливый приговор. — Ред.) 


4. ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНОЕ ОБОДРЕНИЕ 
(6:9-20) 


Сознавал и сам автор, как серьезно и 
сурово звучат его слова. Тем более было 
ему ясно, что за ними должно последо- 
вать ободрение (как это было в преды- 
дущем разделе; ср. 3:1—4:13 с 4:14-16). 

6:9. И ои выражает читателям свою 
иадежду, что они в лучшем состоянии и 
держатся спасения. „Спасение” тут надо 
понимать в том значении, в каком оио 
употреблено в 1:14. То есть в значении 
победы и славы, которые наследуют вер- 
ные Царя. Это и наследие-покой, в ко- 
торый они получат доступ. 

6:10. Не неправеден (т. се. не неспра- 
ведлив) Бог, провозглашает автор. Не 
может Он отвернуться от его читателей, 
забыв их дело... м труд любви, которую 
они явили Ему, послуживши в прошлом и 
продолжая служить в настоящем Его 
святым. Этими словами, которые не мо- 
гли не тронуть сердца христиан, его чита- 
телей, этим иапоминанием, что Бог знает 
об оказываемой ими помощи, и Сам 
всегда готов прийти на помощь им, автор 
стремился поддержать в них прежний 
огонь служения. 

6:Н-Ю. Он хотел, чтобы каждый из 
них оказывал такую же ревность до кон- 
ца, дабы неусомнитьсяемувего мадежде 
на вознаграждение, обещанное верным и 
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стойким. В ст. 12 продолжастся мысль, 
выраженная в ст. 11: Дабы вы ве об- 
ленались (нбо леность, инертность со- 
путствуют духовной незрелости), мо 
подражали тем, которые верою и долго- 
обетования. 


терпением маследуют 

6:13-15. Как наилучший образец для 
подражания автор предлагаст своим чи- 
тателям Авраама, который получил от 
Бога обещание о „размножении” семени 
его. В свое время долготерпение Авраама 
было вознаграждено исполнением обе- 
щанного. Но поскольку ссылка здесь на 
обещание, записанное в Быт. 22:17, ко- 
торое было дано после несостоявиегося 
жертвоприношения Исаака, автор мог 
само это обещание воспринимать как 
награду (букв. в греч. тексте, кстати, ска- 
зано: „получил обещание”) за долготер- 
пение Авраама, явленное им во многих 
испытаниях, включая готовность прине- 
сти в жертву Исаака. ь 


6:16-18. Тут на первый план выступает 
клятва, данная Аврааму, которая рас- 
сматривается как данная и христианам. 
Что обетование, записанное в Быт. 22:18, 
иосит мессианский характер, ясно из сле- 
дующих слов: „И благословятся в семени 
твоем все народы земли... ”. Автор утве- 
рждает ту мессианскую надежду, которая 
из этого обетования вытскаст не только 
для Авраама, но и для христиан как 
наследников обетования. Поскольку в 
человеческих делах клятва... оканчивает 
всакий спор, Бог, желая подчеркнуто во- 
казать маслединкам обетования ме- 
преложьость Своей воли, тоже прибег к 
клятве. И если бы у кого-то, например, У 
сектантов, возникло намерение подверг- 
нуть сомнению вышеупомянутое эсхато- 
логическое упование, намерение это не 
могло бы не „преткнуться” о Божию 
клятву. „Две вещи”, в которых мевоз- 
можно Богу солгать, — это обетование 
само по себе (Его извечно правдивое 
слово) и клятва, данная Им в непрелож- 
ность Его намерений. И в этом — источ- 
ник утешения для прибеготих взяться за 
предлежащую мадежду. : 

6:19-20. Вэтих стихах возникает образ 
бухты, где душа уверенно может бросить 
якорь. Как за якорь, держась за нашу на- 
дежду, мы проходим бурное житейское 
море и достигаем самогр безопасвого 
места в космосе — небесного Святого- 
святых, куда за нас вошел 
Иисус. Напрашивается невольное сравне- 
ние с моряками, которые, оставив свое 
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судно, плывут в маленькой лодкс к берегу 
— в поисках надежного места, где судно 
могло бы бросить якорь. Так и Господь 
Иисус, войдя прежде нас в небесное свя- 
тилище, где Он служит как Первосви- 
ценник илвек по чину Мелхиседека, даст 
кристианской надежде такую точку опо- 
ры, от которой ничто не может оторвать 
се. И, значит, верной и несокрушамой 
была надежда читателей послания. 


В. Великий Первосвященник и Его 
великое служение (7:1—10:18) 


Здесь начинастся единственный и са- 
мый длинный в послании „объяснитель- 
ный” раздел. Сама величина его говорит 
о его важности. Тема его — центральная 
тема Послания к Евреяы. 

Истинным источником утешения для 
читателей во вссх их невзгодах является 
Первосвященство Христа. Им следовало 
осознать его величие, его превосходство 
над левитскими установлениями, как и 
свой гарантированный доступ к Перво- 
священнику — на основании смерти 
Христа. 

1. О ПЕРВОСВЯЩЕННИКЕ (гл. 7) 


Автор возвращается к теме, начатой 
им в 5:1-10; в 5:11 он, однако, выразил 
сомнение в способности сзоих читателей 
понять ее и вместить. В заключение свое- 
го последнего предупреждения автор, тем 
не менее, опять подходит к теме священ- 
ства по чину Мелхиседека (6:19-20). Далее 
он излагает и объясняет ее. 


Я. Величие Мелхиседека {7:1-10) 


7:3-3. Автор начинает с отасания ве- 
личия этого встхозаветного персонажа, 
Мелхиседека. Признаваемый прообра- 
зом Самого Христа, Мелхиседек был 
царем и сиящезаником. Он благословил 
Авраама и принял от него десятину. Имя 
и титул Мелхиседека рассматриваются 
как мессианскис атрибуты праведности 
(царь правды) и мира (щарь мира). 

Поскольку о родословии Мелхиседека 
не говорится в Ветхом Завете, то он 
считается лицом без отца, без матери, без 
родословия, не имеющим ши шаячала дней, 
ми комща жизни. Эти слова автора часто” 
воспринимаются так, что „умолчание 
свыне” обо всем этом делает Мелхиседека 
прототипом Сына Божия. Возможно, это 
верно, и все-таки более естественно пред- 
положить, чтоавтор мыслил Мелхиседека 
принадлежащим к той „священнической 
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чреде”, которая „не иссякает” в своем 
духовном служении. (Позднее, в 7:8, ои 
скажет о Мелхиседеке как о живущем и в 
их дни.) Если это так, то Мелхиседек 
может быть ангелом, который одно вре- 
мя правил Салимом (т. е. Иерусалимом). 
И тогда слова автора о нем как оне имею- 
щем „начала дней” надо понимать не в 
смысле его „вечности”, а в смысле его 
происхождения „до начала времен”. 

Концепция Мелхиседека как ангела не 
поднимает его на один уровень с Божиим 
Сыном — ведь автор настоятельпо под- 
черкиваст превосходство Сына над анге- 
лами (1:5-14). Имеются свидетельства, 
что в Кумране действительно считали 
Мелхиседека ангелом, и если это имеет в 
виду автор послания, то цель его пока- 
зать, что Сын Божий есть Первосвящен- 
ник в той "чреде”, к которой Мелхиседек 
принадлежит как просто священник. 

7:4-10. О личном превосходстве 
Мелхиседека над патриархом Авраамом 
свидетельствует тот факт, что Авраам 
ему и десятину отделил. И хотя 
Мелхиседек не имел отношения к чреде 
Левия, он принял эту десятину от Авра- 
ама и благословал его. Самый этот акт 
благословения по; мысль о 
превосходстве „царя Салима” над патри- 
архом. Тем более превосходит он леви- 
тов, которые, хоть и собирали десятины, 
по были смертны. Автор по контрасту 
выделяет то обстоятельство, что с 

-Авраама десятина была взята тем, кото- 
рый имеет о себе сищдетельство, что он 
живет (ст 8). Далее. В каком-то смысле и 
сам Левий уплатил Мелхиседеку десяти- 
ну через Авраама, ибо ош, Левий, был 
еще в чреслах отца, когда Мелхиседек 
встретил его. 

Естественно, автор понимал, что в 
буквальном смысле Левий не платил де- 
сятины Мелхиседеку, по в соответствии с 
принципом, что предок более своих по- 
томков, актом, совершенным Авраамом, 
утверждалось превосходство Мелхисе- 
дека и над священством Левитским. 


Б. Новое свидетельство приходит на 
смену прежнему (7:11-19) 


Установив превосходство Мелхиседе- 
ка во всем — и в личности его, и в 
сравнении его с Авраамом и Левием, 
автор мог перейти к следующему пункту. 
Упоманутое превосходство нужно ему 
было как доказательство в свете 
исшеднито „вытеснения” Закона. Закон- 
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ническая и левитская системы, в недо- 
статочности их, подлежали замене 
чем-то лучшим. 

7:11-122. Простейшим способом — иа 
основании Божиего обетования (запи- 
санного в Пс. 109:4), что иовый священ- 
ник „восстанст” уже не „по чину” 
Ааарона, — оспаривает автор совершен- 
ство левитского священства. Как только 
происходит смена священства, так и вся 
законническая система, на которой зиж- 
дятся левитские установления, должна 
быть заменена. В сущности автор под- 
тверждает тут истину, высказанную ап. 
Павлом, что „вы не под закоиом” (Рим. 
6:14), хотя и подходит к ней с другой 
стороны. 

7:13-14. Левитское священство было 
заменено; об этом свидетельствует тот 
факт, что Господь наш воссиял из колена 
Иудина, которое никакой роли в осуще- 
ствлении левитских установлений не иг- 
рало. Тот (повый Священник) ...принад- 
лежал к мному колену- 

7:15-19. И этоещеяснее видно из того, 
что иовый Священник имеет жизнь 

щую. Снова цитирует автор 
Пс. 109:4, чтобы показать, что такая 
жизнь, неимеющая конца, присуща „чину 
Мелхиседека” (ср. сказанное им о Мелхи- 
седеке в 7:8). Итак, иовый Священник 
несет Свое служение не по закону запо- 
веди плотской. Автор, вероятно, имел в 
виду, что закон, регулировавший как 
священническую деятельность, так и ее 
преемственность, был „плотским” — нев 
том смысле, что был „злым”, а в том ‚ЧТО 
управлял „ плотью”, т. е. смертными 
людьми. Эта бывшая заповедь (или за- 
кои) была отмененаюо причине... немощи 
и бесполезности. Новым священством 


к Богу. 

Автор таким образом утверждает и 
подчеркивает, что на смену закону, ко- 
торый мичего не довел до совершенства, 
пришло новое священство, способное 
осуществить свои цели через тех, которые 
посредствомего „приближаются к Богу”: 


В. Превосходство нового Первосвящен- 
ника (7:20-28) 

Если, как показывает автор, Мелхи- 
седек больше Левия (ст. 4-10), н иовым 
священством прежнее отменяется (ст. 11- 
19), то не остается сомнения в превосход- 
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стве иового Священника над левитскими 
священниками. 

7:20-22. Священство Христа решаю- 
щим образом отличается от левитского 
уже потому, что введено было посред- 
ством Божией клятвы. (Потомки Аароиа 
наследовали свое служение без клятвы.) 
И автор приводит слова этой клятвы из 
того же Пс. 109:4; самое звучание ее, 
возвышенно-торжествеииое, свидетель- 
ствует о превосходстве иового Священ- 
ника, величественно вводимого в Его 
роль. По причние клятвы Отца и сделался 
Иисус лучшего завета поручителем (это 
слово — енгиос — встречается в Новом 
Завете только тут). 

7:23-25. Священники из колена Левия 
были смертны, отсюда — их постоянная 
сменяемость. Непреходящее же священ- 
ство Иисуса дает Ему возможность спа- 
сать всегда и „спасать до конца” (как 
сказано в англ. Библни) приходящих 
чрез Него к Богу. (Комментатор, исходя 
из этого, считает, что автор послания 
подразумевает тут то „спасение-иа- 
следие”, о котором впервые им упомяну- 
то в 1:14. — Ред.). Поэтому читателям 
Послания к Евреям следовало крепко де- 
ржаться своего исповедания веры, созиа- 
вая, что Он может провести их через все 
испытания и трудности — до конца пути, 
будучи всегда жив, чтобы ходатайство- 
вать за них. Здесь автор как бы повторяет 
то, что уже было сказано им в 4:14-16. Их 
Вождь и Священних в состоянии при- 
вестиих в „славу миогих сынов”. Имеиио 
в этом смысле Ои спасает „до конца”. 


7:26-28. Первосвященник, которого 
имеют христиане, — непорочный и пре- 
вознесенный выше небес. Поэтому Ему 
нет нужды, как священникам—левитам, 
ежедневно... приносить жертвы сперва за 
свои грехи, потом за грехи народа. 

На первый взгляд может показаться, 
что в ст. 27-28 подразумевается ритуал, 
совершавшийся в День искупления (Лев. 
16), но тот имел место раз в году, а здесь 
говорится: „день заднем”. Так что скорее 
всего автор подразумевал именио риту- 
ал, совершавшийся изо дня в день. Судя 
по иекоторым свидетельствам еврейской 
традиции, первосвященнику полагалось 
приносить ежедневную жертву; и, значит, 
сказанное в Лев. 6:12-13 могло отиосить- 
ся к нему. 

В любом случае у иового Первосвя- 
щенника не было нужды в том, чтобы 
приносить жертвы за себя или постоян- 
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ные жертвы за других. Ибо совершенное 
Им однажды принесение в жертву Себя 
явилось вседостаточным актом. Больше 
об этом будет сказано в Евр. 9 и 10. Здесь 
же автор ограничивается заключением, 
что в противоположность свящеииикам- 
левитам, Сын стал Священником навеки 
совершенным. И это перекликается со 
сказанным в 5:8-10. 

Итак, закон „поставлял” перво- 
священниками людей со всеми их слабо- 
стями, а слово клятвенное, произнесен- 
ное после того, как был дан закон, по- 
ставило Первосвященника принципиаль- 
но ниого рода, к Которому верующие 
могут приходить во все времена в твер- 
дом убеждении, что Он в состоянни ис- 
полнить каждую их нужду. 


2. ВЫСШЕЕ СЛУЖЕНИЕ (8:1—10:18) 


По ходу дальнейшего развития своих 
мыслей автор ясно дает понять: в основе 
нового священнического служения лежит 
Новый Завет. 


а. Вступление на высшее служение (8:1-6) 


8:1-2. В первой половние ст. 1 как бы 
подводится итог сказанному выше для 
перехода к развитию иовых мыслей. О 
Господе Иисусе, Который в качестве 
Первосвященника... воссел одесную пре- 
стола величия на небесах, автор говорит 
почти в тех же словах, что в 1:3 (ср. 10:12; 
12:2). Подробио эта тема разрабатывает- 
ся дальше. В словах и есть священно- 
действователь святилища и скиныи ис- 
тинной он касается некоторых положе- 
ний, которых вскользь касался и прежде, 
но говорит о них иными словами. Идея 
„священиодействования” (леитоургос) 
лежит в основе иовой темы. Под „скинией 
истинной” понимается небесная сфера, 
где это „священиодействование” проис- 
ходит. 

8:3-6. Поскольку функция перво- 
священника состояла в принесении даров 
и жертв, нужно было, чтобы и иовый 
Первосвященник имел, что принесть. 
Оставаясь на земле, Он не мог бы быть 
Первосвященником, так как совершение 
левитских ритуалов в храме продолжа- 
лось (эти слова свидетельствуют, что по- 
слание писалось до разрушения храма). 
Однако святилище, в котором служили 
левиты, было всего лишь образом (ср. 
9:23-24) и тенью (ср. 10:1) небесного свя- 
тилища, в котором совершает Свое слу- 
жеиие новый Первосвященник. Это под- 


тверждается и словами, которые Моисей 
услышал свыше, когда приступал к со- 
оружению скииии (предшествовавшей 
храму) под Божиим руководством (8:5). 

И служение, совершаемое Иисусом в 
небесной „скинии”, настолько же превос- 
ходит служение левитов, насколько зя- 
вет, Ходатаем которого Он является, лу- 
чше их завета (т. е. закона). (Трижды 
употребляет здесь автор слово „ходатай” 
—в 8:6; 9:15; 12-24.) 

Слово служение (леитоургиа) опять 
несет тут основную смысловую нагрузку; 
превоскодство нового священнического 
служения связано, как уже отмечалось, с 
превосходством нового завета, который 
утвержден на лучших обетованиях. К 
рассмотрению этого завета и его обето- 
ваний н приступает теперь автор. 


6. „Превосходнейший” завет (8:7—9:15) 


3:7. В доказательство того, что Новый 
Завет был обещан издревле, автор со- 
шлется вскоре на кн. Иеремии (31:31-34). 
В этом обетовании ои видит свидетель- 
ство несостоятельности прежнего завета. 

$:8-12. Обетование Нового Завета бы- 
ло дано, указывает автор, когда Бог, 
устами пророка, укорял народ. Ветхий 
завет „потерпел неудачу” по причине гре- 
ховности народа, средством исцеления от 
которой не располагал. Новый завет та- 
кое средство имеет. 


В цитируемом тут тексте из кн. Иере- 
мии прежде всего предсказывается заклю- 


чение нового завета (ст. 8); затем следует 
исполненное силы заявление, что ои бу- 
дет отличаться от предыдущего (ст. 9). 
Потом идет бписание „превосходней- 
ших” результатов, которые повлечет за 
собой заключение обещанного завета. 
Это: 1) внутренняя склониость к послу- 
шанию (Бог вложит Свои законы... в 
мысли их и иапишет их на сердцах их); 
2) устойчивые взаимоотношения с Богом 
(и буду их Богом, а они будут Моим 
народом); 3) позизние Бога (все... будут 
знать Меня) и4) прощение грехов (Я буду 
милостив к неправдам их и грехов их и 
беззаконий их не воспомяну более). Все 
это и есть „лучщие обетования”, упомя- 
нутые вст. 6. 

Ясно, что все они относятся к воз- 
рожденным свыше людям, сколько бы ни 
жило их на земле со временя крестной 
смертн Спасителя. И хотя в первую оче- 
редь новый завет „ориентирован” иа 
Израиль (см. „дом Израиля” и „дом 


Евреям 8:7—9:10 


Иуды” в Иер. 31:31), не вызывает сомне- 
ния, что и христиане всех времен подпа- 
дают подупо: ые благословения (см. 
Лук. 22:20; 1 Кор. 11:25; 2 Кор. 3:6). Такое 
понимание отнюдь не ведет к ошибо- 
чному смешению Израиля с Церковью. 
Новый завет — это орудие, избранное 
Богом для осуществления тех благосло- 
вений, которые были обещаны Изранлю 
в Аврааме. Но ведь в завете Бога с 
Авраамом предполагалось благослове- 
ние „всех иародов”, так что иовый завет 
тем самым становится Божиим сред- 
ством спасения всех верующих в Него 
со времени Креста. Сказать это — в 
сущности не сказать ничего более того, 
что было возвещеио Самим Иисусом: 
„Ибо спасение от нудеев” (Иоан. 4:22). 
Слова Спасителя ни в коей мере, однако, 
не противоречат восприятию христиан- 
ской Церкви как явления уникального, 
как некоего духовного тела, тесно свя- 
занного со Христом и в значительной 
степени отличающегося от фсиомена из- 
раильского народа. Но поскольку спа- 
сение в целом совершено посредством 
креста Христова, оно невозможно вне 
кровн Нового Завета. 

8:13. Из только что процитированно- 
го им ветхозаветного пророчества автор 
делает справедливый вывод, что ветхий 
завет — это нечто ветшающее м старею- 
щее, и, значит, близкое к уничтожению. 
Ритуалы, все еще совершающиеся в со- 
ответствии с ним (см. ст. 4-5), являются 
духовным анахронизмом; в этот момеит 
автор мог вспомнить пророчество 
Инсуса о разрушении Иерусалимского 
храма (Мат. 24;1-2). Вероятно, пророче- 
ство это осуществилось вскоре после на- 
писания Послания к Евреям. И тогда 
гибель храма явилась драматическим 
подтверждением мыслей автора о ветхом 
завете. 


9:1-5. О постановлении о Богослуже- 
нии и святилище земном автор упоми- 
нает в свете „старения” ветхого завета. 
Оипротивопоставляет их иовозаветному 
служению, превосходящему их. На- 
сколько „земным” или „мирским” было 
то, первое, святилище, он подчеркнуто 
показывает, перечисляя материальные 
предметы, неотъемлемые от него. Все 
они имели зиачение прообразов, но об- 
суждать зто подробио автор не имел 
нужды (ст. 5). 

9:6-10. Он рассматривает „Постанов- 
ление о Богослужении” с тем, чтобы под- 
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Евреям 9:11-15 


черкнуть недостаточность ветхозаветно- 
го служения. Тогда как в первую или 
внешиюю комнату скинии (по-русски: в 
нервую скимию) регулярный доступ был 
открыт священникам, во вторую (вну- 
треннюю комнату ее), или во „Святос- 
святых”, мог входить однажды в год (на 
День искупления) одмы только первосвя- 
щенник (см. Лев. 16), приносивний жерт- 
венную кровь... за себя м за грехи, совер- 
пенные народом в его неведении. Огра- 
ниченный этот доступ ясно свидетельст- 
вовал, что время подлинного „вхожде- 
ния” в Божие присутствие (символом ко- 
торого и было „Святое-святых”) еще 
не наступило. Сим Дух Святой пока- 
зывает, что еще не открыт путь во свя- 
тилище, доколе стоит прежняя скиния. 
Иными словами, назначение левитской 
системы как раз в том и состояло, чтобы 
показать: не в ней следует искать истин- 
ный путь к Богу. 


Она (скиния) есть образ (в значении 
„пример”) для настоящего времени (для 
нас); этот пример показывает, что дарыи 
жертвы, т. е. ветхозаветная система 
жертвоприношений, не может очистить 
совести... ирыносящего их. Ведь все эти 
„постановления”, значившие так много 
для послушного им, касались главным 
образом внешних факторов; относищие- 
ся до плоти, они были установлены... 
только до времени исправления. 

Сказанное в 9:10, вероятно, в первую 
очередь адресовалось сектантам, для Ко- 
торых законы о пище, питии и омовениях 
сохраняли огромное значение. Между 
тем, автор послания хотел напомнить 
своим читателям о „переходном харак- 
тере” всех этих вещей, действительных 
лишь в рамках „стареющего” завета, о 
том, что возвращаться к ним ие следует. 


9:11-12. Здесь завершается тема, нача- 
тая в 8:7. В 8:7-13 было показано, что в 
самом Ветхом Завете содержалось пред- 
видение лучшего — иового завета; в 9:1- 
10 — что ветхозаветные ритуалы, совер- 
шавшиеся „в земном святилище”, указы- 
вали иа собственную свою „недоста- 
точность”. Теперь автор вплотную под- 
ходит к превосходству служения Христа 
как Ходатая иового завета (ст. 11-15).Он 
— Первосвященник ради будущих благ, 
и священство Его связано с большею и 

скиниезо, нс человеком 
сотваренною. 

Когда Христос однажды вошел во 
святилище со Своею кровью (ст. 12; ср. с 
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„кровью Христа” ис „кровью завета” в ст. 
14; 10:19, 29; 13:20), Он явил все пре- 
восходство Своего служения, ибо Его 
кровью было приобретено вечное шскув- 
ление. Потому и неизмеримо выше цена 
Его жертвы — по сравнению с левит- 
скими приношениями жертвенных живо- 
тных. 

9:13-14. Это „вечное искупление”, бла- 
годаря которому благословения нового 
завета становятся достоянием всех ве- 
рующих, не может не отразиться на их 
служении Богу. Ветхозаветные ритуалы 
предназначались для осквершежных в це- 
ремониальном значении этого слова и 
„освящали” или очищали их только вне- 
шне (дабы чисто было тело). Но Кровь 
Христа значит больше. Его жертва — 
бесценна потому, что Духом Святым Он 
принес Себя непорочного Богу. В этих 
словах, полных любви, автор показывает 
участие всех трех Лиц Божества в жерт- 
воприношении Христа, поднимая еще 
выше величие Его искупительной жерт- 
вы. 

Словом „непорочный” (амомон)пере- 
дано совершенство Христа (ср. 4:5; 7:26), 
поскольку это же слово употреблялось в 
Ветхом Завете по отношению к жертвен- 
ным животным „без порока”. 

Столь великая жертва предназначена 
была для очищения уже не тела, а совести 
нашей от мертвых дел (в этом контексте 
под „мертвыми делами” надо понимать 
левитские ритуалы, которые, в отличие 
от дела, совершенного Христом, никого 


” ие могли наделить духовной жизнью). 


Какив 6:1, где тоже упоминаются „мерт- 
вые дела”, автор выражает здесь желание, 
чтобы его читатели оставили всякую 
мысль о возвращении к ветхозаветным 
ритуалам. Их совесть должна полностью 
освободиться от них, ибо, доверившись 
вседостаточности Креста, они должны 
твердо держаться своего исповедания и 
служить Богу живому и истинному в 
свете установлений иового завета. 

9:15. А это значит — неизменно со- 
хранять надежду на вечное наследие (ср. с 
„вечным искуплением” в ст. 12), обещан- 
иое всем восприемникам такого рода жи- 


. зни, которая диктуется новым заветом. 


Христос же есть Ходатай нового завета 
(ср. 8:6; 12:24), и „наследие” доступно 
призванным потому, что смерть Ходатая 
освободилаих от всех преступлений, сде- 
ланных в первом завете. 

Автор мог здесь отвечать сектантам 
или кому-то еще, кто пытался пробудить 


в христианах еврейского происхождения 
чувство вины за то, что оставили веру 
предков. Кровь Христа — источник по- 
стоянного успокоения их совести, гово- 
рит он, и она же пролагает им путь к 
„вечному наследию”, которое стало для 
них реальностью со вступлением в силу 
нового завета. Конечно, и здесь, как в 
других местах, автор подразумевал, что 
только „верою и долготерпением” могут 
его читатели „наследовать обетования” 
(сы. 6:12), но, с другой стороны, лишь 
полностью доверившись Кресту, могут 
они поддерживать всебе веру и долготер- 
пекне. 


в. „Превосходнейшая” жертва (5:16-28) 


Показав, что смертью Христа утве- 
рждается лучший, „превосходнейший” 
завет (ст. 11-15), автор обращается к рас- 
смотрению нужды в жертве Спасителя. 
Отсюда „ключевое слово” этого подраз- 

‚ дела — ананке, переведенное в ст. 16 как 
} „мсобходимо”, а в ст, 23 — как „должны 
были”. 


Г 9:16-17. Тут греч. слово диатхеке — 
: „завет” автор употребляет в значении 
} „завещания“. И хотя эти два понятия — 
\ вевполне вдентичны, он имел в виду, что 
| в конечном счете новый завет действи- 
тельво может рассматриваться как вы- 
; ражение воли „завещдателя”. И как в со- 
, ответствующих житейских ситуациях, 
\ все условия „завещания” определяются 
им, а „занитересованным лицам” остает- 
сз яишь принять эти его условия. При 
таком подходе к новому завету логично 
‚ звучат слова автора, что завещание... не 
имеет силы, коя`ла завесцатель жив. 


9:18-21. Встхий завет тоже был утвер- 
| жден не без крови. То, что автор рас- 
сказывает затем, могло быть, по крайней 
мере, частично, известно ему из устной 
традиции. Описываемых церемоний, 
включая кропление жертвенной кровью, 
в книгах Ветхого Завета нс находим. 

, 9:22. В этом стихе подразумевается 
встхозаветный закон, и слова все почти 
объясняются тем, что бедному израиль- 
тянину разрешалось принести за грех и 

вную жертву, а именно пшенич- 
ную муку (Лев. 5:11-13). Однако автор, 
хогда писал это, мыслил о системе ис- 
купления грехов в целом и о ритуале, 
| совершавшемся в День искупления ради 
- очищения всего народа от грехов его; 
отсюда его утверждение, что без пролн- 
тия крови ме бывает прощения. Принцип 


Елреям 9:16-28 


зтот сохраняется, как известно, и при 
новом завете. 

9:23. Здесь провозгпашается необхо- 
димость искупительной смерти Христа. 
Образы небесного (ср. 8:5; 9:24), т. е. все 
ветхозаветное, все имевшее отношение к 
установлениям ветхого завста, подлежа- 
ло освящению посредством принесения в 
жертву животных, чья кровь была „обра- 
зом” (иля прообразом) крови Христовой. 
Само женебесное, т.с. все, что относится 
к сфере нового завета, имсющее, тах ска- 
зать, „небесное направление”, сфоку- 
сированное на „горнем”, требует лучших 
жертв. 

Комментируя в свое время этот стих, 
Иоанн Златоуст писал, что под „небес- 
ным” подразумеваются „наши священ- 
нодействия на небесах (в рамках нового 
завета), хотя (они и) совершаются на 
земле”. Онссылался в этой связи на слова 
ап. Павла в Послании к Филиппийцам: 
„Наше же жительство — на небесах” 
(Фил. 3:20). 

Объектом новозаветных („небесных”) 
священнодействий является, в частности, 
человеческий грех, потому и начало их 
должно было быть ознаменовано жерт- 
вой, достаточной для уничтожения греха 
(сы. ст. 26). Лучшая, Христова, жертва 
отвечала этому требованию. 

9:24-26. Христос был поставлен 
Первосвященником нового завета, чтобы 
предстать... за грешных людей пред лище 
Боже. Дляэтого Онвошел в еамюе небо. 
Отсюда и жертва Его должна была быть 
„больше”, чем те, которые позволяли 
обычному первосвященнику входить в 
рукотворенное сизтилище, лишь устро- 
енноепо образу истныного. Кроме того, и 
многократное принесение жертв не было 
предусмотрено для Христа, шначе вяд- 
лежало бы Ему многократно умирать от 
начала мира. Но — достаточной для 
уничтожения греха — явилась жертва, 
принссенная Им однажды, к концу веков. 
Под этими последними словами автор, 
очевидно, подразумевал завершение вет- 
хозаветного времени, ознаменованное 
первым приходом Христа, как и неиз- 
бежность конца нынешнего порядка вс- 
щей (земной цивилизации), который бу- 
дет ознаменован вторым Его пришестви- 
ем. К нему автор подойдет вскоре. 

9:27.28. Тут внимание читателей при- 
влекастся к эсхатологической реальнос- 
ти. Люди — грешные создания, которым 
положено одняжды умереть, в потом 
предстать на суд. Но эта опасность была 
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устранена тем, что Христос однажды 
умер, подобно людям (принес Себя а 
жертву), чтобы подъять грехи многих. 

Неоднократно повторяющееся в по- 
слании слово „однажды” (7:27; 9:12, 26, 
28) призвано подчеркнуть уникальность 
и окончательность жертвоприношения 
Христа — в отличие от регулярно по- 
вторявшихся левитских жертвоприноще- 
ний, Вследствие иего те, которые Христа 
ожидают (апекдехоменоис — словаэтого 
корня семь раз употреблены в Новом 
Завете по отношению к возвращению 
Спасителя: Рим. 8:19, 23, 25; 1 Кор. 1:7; 
Гал. 5:5; Фил. 3:20; Евр. 9:28), действи- 
тельно могут уповать на Его пришествие, 
не страшась при этом суда, но предвидя 
свое спасение. 

Первое Его пришествие совершилось 
тем „гарантированным”удалением вины, 
второе совершится не для очищениягрехв 
(букв. — „безотносительно ко греху”). 

Тонко намекает здесь автор на то, что 
„ожидающих Его” — меньше чем „мно- 
гих”, ради которых Он умер. Потому что 
„многие” не уверовали, то есть сами не 
захотели „воспользоваться” Его смертью. 

„Спасение” же, которое Он принесет 
„ожидающим” Его, явится тем „вечным 
наследием”, о котором говорится в 9:15 и 
которое подразумевается в 1:14. 


г. „Превосходнейшие” последствия 
нового священства (10:1-18) 


Это — последияя часть „объяснитель- 
ного” раздела, начатого с 7:1. В 7 гл. 
автор свидетельствовал о превосходстве 
Христа, как (Священника по чину 
Мелхиседека, над левитским священст- 
вом. В 8:1 — 10:18 речь идет о превосход- 
стве священиического служения Христа, 
как основанного на „лучшем” завете 
(8:7—9:15) и „лучшей” жертве (9:16-28); 
теперь автор утверждает, что „лучшая” 
жертва „делает совершенным” (см. 10:1) 
поклоняющегося Богу. 

10:1. Под фразой не сямый образ ве- 
щей понимается „не самая истина”, а под 
этим, в свою очередь, подразумевается 
„неистинность отпущения грехов”. 

„Предварительный характер” закона 
не позволял ему сделать совершенными 
приходивших с... одними и теми же жер- 
твами. Под „сделать совершенными” ав- 
тор не имел, однако, в виду некое абсо- 
лютно безгрешное совершенство. Как яв- 
ствует из дальнейшего, ои был озабочен 
тем „гарантированным” удалением вины, 
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которое людям, уверовавшим в „доста- 
точность Креста”, открывает свободный 
доступ к Богу. 

10:2-4. Жертвоприношения, „каждый 
год постоянно приносимые" (ст.1), свиде- 
тельствовали © неспособности закона 
сделать приходящих с ними к Богу „со- 
вершенными”. Если бы не так, то, бывши 
очищены однажды, они не имели бы уже 
никакого чувства вины (сознания греха). 
Так что ежегодные ритуалы Дня очище- 
ния служили ие более чем напоминанием 
о грехах; да и невозможно, чтобы кровь 
тельцов и козлов уничтожала грехи. 

10:5-7. Как раз на этот счет и записано 
пророчество в Ветхом Завете (ГГ. 39:7-9), 
в котором зафиксированы слова Того, 
Кто пришел исполнить волю Божию. В 
упомянутом псалме пророчески отраже- 
ны какие-то слова Христа, сказанные Им 
в Первое Его пришествие. Фраза тело 
уготовал Мне есть передача одним из 
переводчиков Септуагинты еврейского 
выражения „Ты открыл мне уши”; оче- 
видно, ои перевел его таким образом под 
действием Духа Святого, прибегнув ктак 
иазываемой „синедохе” — речевому при- 
ему, при котором часть олицетворяет 
целое. Автор же Послания к Евреям этой 
„синедохой” воспользовался: для того, 
чтобы „открыть (тому, о ком тут речь) 
уши”, Бог прежде должен был „уготовать 
(ему) тело”. Такой перевод-толкование — 
правилен по сути, о чем свидетельствует 
цитированне этой фразы автором посла- 
ния. 

Приняв „тело” в воплощении Своем, 
Христос мог сказать, что пришел — во 
исполнение воли Отца — достичь того, 
что ие могло быть достигнуто ветхоза- * 
ветными жертвами, а именно — „усо- 
вершенствования” верующих всоответст- 
вии с иовым заветом. Это исполнение 
воли Божией Мессией, будучи предопре- 
делено в Совете Божием тотчас по грехо- 
падении Адама и Евы, иашло отражение 
в Св. Писании (в начале книги в Пс. 39:8 
звучит как „в свитке книжном”; это букв. 
перевод с евр. иа греч.). 

10:8-10. Тут следует объяснение при- 
веденной цитаты. Фраза отменяет пер- 
вое, чтобы поставить второе (ст. 9) под- 
разумевает отказ от ветхозаветных 
жертв, которые в конечном счете не мо- 
гли удовлетворнть Бога, и утверждение 
воли Его. По сей-то воле, — пишетавтор, 
— освящены мы единократным принесе- 
нием тела Инсуса Христа (ср. 7:27; 9:12). 


лье 


Грамматнческой формой, в которой 
стоит греч. слово хегиасменои, переве- 
денное как „освящены”, подчеркивается, 
что в понимании автора это — однажды и 
навсегда совершившийся факт. Нигде в 
Послании к Евреям нет у него представ- 
ления о постоянном — иа протяжении 
жизнн верующего совершающемся — ос- 
вящении его. Для него „освященне” экви- 
залентно Павловой концепции оправда- 
ния. Посредством освящения через 
смерть Христа новозаветные верующие 
делаются „совершенными” (в значении 
„свободными от вины”) для служения 
Богу (ср. 2:11; в англ. переводе Библин в 
этом стихе стоит слово „освященные”, а 
ве „освящаемые”). 

19:11-14. Звучанию только что изло- 
женной истины придается больше силы 
— по контрасту с тем, что говорится о 
левитском священстве. Священник — ле- 
вит „всегда” стоит, нс имея возможности 
сесть, ибо он вновь и вновь приносит 
жертвы, которым нет конца. В отличие от 
священников-левитов, Христос воссел 
одесную Бога (ср. 1:3; 8:1; 12:2), и это 
говорит как о том, что Его жертва была 
принесена навсегда, тах н о том, что по 
принесении ее Ои может ожидать послед- 
вей и окончательной победы над Своими 
врагами. 

Одним приношением Христос навсе- 
гда сделал совершенными освящяемых. 
Грамматическая форма последнего слова 
в этой фразе ках будто свидетельствует о 
процессе освящения, и это противоречит 
выражению соответствующей мысли в 
ст. 10. По-видимому, последние слова 
автора в ст. 12 лучше было бы передать 
как „сделал совершенными освященных”; 
ср. ст. 29. 

„Освященные” наделяются статусом 
„совершенных” в Божиих глазах (ср. 1: 
40; 12:23) в том смысле, что Он пол- 
иостью принимает их по причине смертв 
Христа (см. 10:19-22). 

19:15-18. Виовь обращаясь к своим 
основным положениям относительно 
превосходства иового завета (см. 8:8-12), 
автор опять цитирует то, что уже цитиро- 
вал прежде (в 10:16 — Шер. 31:33, а в 10:17 
— Иер. 31:34) ради того, чтобы мысль его 
прозвучала как можно убеднтельней. 
Цитируемое нм так настойчиво есть свн- 
детельство Святого Духа Божия; нз него 
следует, что окончательное прощенне, 
какое обещано со вступлением в силу 
иового завета, означает ненужность в 
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дальнейшем приношения за грехи. Как 
автор покажет вскоре (см. Евр. 10:26), для 
человека, отвергающего вседостаточную 
жертву Христову, ие остается никакой 
нной реальиой жертвы, которую он мог 
бы принести во искупление своих грехов. 


Г. Четвертое предупреждение (10:19-39) 


В каком-то смысле предупреждение 
этого раздела — самое целенаправлеиное 
исуровое из всех. Здесь предостережение 
автора достигает высшей своей точки. 
Ведь оно делается по завершении им 
объяснений относительно роли пер- 
восвященников и служения Иисуса Христа 
— потому и звучит с такой силой. И все- 
таки и в этом разделе, несмотря иа всю 
его „строгость” и наряду с нею, находит 
автор, как обычно, слова утешения и 
ободрения. 


1. ГЛАВНОЕ НАСТАВЛЕНИЕ (Ю:19—25} 


10:19-22. Центральная мысль этих 
стихов выражена в словах Итак, братия... 
да пристунаем (подразумевается — к 
Богу). Все, что сказано в промежутке 
между ними, и дает автору основание для 
его призыва. Читателям, людям нового 
завета, следовало иметь дерзновение (ср. 
3:6; 4:16} для ахождения в присутствие 
Божие. Мысль эта обогащается образа- 
ми, взятыми из Ветхого Завста. Божие 
присутствие ассоциируется со святыли- 
щем, а завеса — с барьером, который 
существовал между Богом и человеком. 
„Завеса” служила прообразом плоти 
Христовой; автор, очевидно, имел в виду, 
что в момент смерти Христа завеса в 
храме разодралась надвое (Мат. 27:51). 
Так или нначе.смерть Его открыла ве- 
рующим доступ н путь к Богу, который 
удачно иазван новым (просфатон — 
букв. „недавний”; слово нигде болес в 
Новом Завете не встречается) и живым 
{как одна из животворящих реальностей 
нового завета). 

Призыв автора приблизиться к Богу 
обосиовывается и тем, что верующие 
нмеют великого Священника над домом 
Божиим со всеми вытехающими из этого 
обстоятельствами, о которых ои говорил 
прежде. Так что входить в Божие присут- 
ствие нм следует с искренним сердцем, с 
полною верою; имеется в виду — без 
всяких колебаний относительно откры- 
тых им высочайших истии. Каждый, кто 
верует по иовому завету, должен при- 
ближаться к Богу, осознанно радуясь 
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своему освобождению от вины (кропле- 
нием очистив сердия от порочной со- 
вести) и с ощущением личной своей свя- 
тости, полученной ценой Христовой жер- 
твы (омывши тело водою чистою). 

Эти слова-образы могли означать 
призыв автора крепко и сознательно 
держаться очищающей силы креста 
Христова и „входить” к Богу, радуясь ей; 
расставшись с внутренним чувством ви- 
ны и внешней (житейской) нечистотой. 
Стихи эти созвучны 1 Иоан. 1:9. 

10:23-25. Столь надежный для них до- 
ступ к Богу позволяет верующим веук- 
лонно исповедывать свое упование, мбо 
верен Обещавиий. 

Из этих стихов ясно, что обеспокоен- 
ность автора твердой приверженностью 
христнан к их вере не была абстрактной: 
он видел реальность грозившей его чита- 
телям опасности. Этим объясняется его 
призыв ко „взаимной внимательности”, к 
обоюдным наставлениям, к поощрению 
друг друга к любам м добрым делам. 
Автор просил членов церкви, к которой 
обращался, ие... оставлять собрания сво- 
его, как есть у некоторых обычай. Види- 
мо, кое-кто уже оставил его, а, может 
быть, слова эти относились к каким-то 
другим церквам, из которых уходили 
люди. 

Говоря о приближении дия оного (ст. 
25), т. е. о Втором пришествии Христа, 
автор оставляет впечатление встрево- 
жениости своей, как бы н истинно ве- 
рующие не потеряли надежду на возвра- 
щеине Господа и не поддались искуше- 
нию отказаться от веры во Христа (ср. 
ком. на 1:13—2:4 и на 6:9). Вст 23 он 
напомннает нм в этой связи, что „верен 
Обещавший”. 


2. ВОЗОБНОВЛЕНИЕ ПРЕДОСТЕРЕЖЕ- 
НИЯ (10:26-31) 


10:26-27. Если... грешим произвольно 
(т. е. „по воле своей"). Вообще-то грех — 
„произволен” по большей частн, но нз 
контекста ясно, что автор подразумевал 
здесь то, что в Ветхом Завете определяет- 
ся как „дерзкий грех” (см. Чис. 15:29-31), 
каковой по закону не подлежал искупле- 
нню через жертвоприношение. В его гла- 
зах отпадение от веры было бы таким 
„произвольным грехом” или дерзким ак- 
том, по совершении которого ие остается 
более жертвы за грехн (ср. 10:18). От- 
вергнув вседостаточиую жертву Хрнста, 
отступиик оствется беззащитным перед 
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Божиим судом и яростью Его огия. Ибо 
такой человек сам ставит себя на сторону 
врагов Божиих и объективно „распинает 
в себе Сына Божия и ругается Ему” (6:6). 

10:28-29. При действии ветхого заве- 
та, если израильтянин нарушал Моисеев 
закон, то приналичии тому двух или трех 
свидетелей, подлежал смертн. Но коль 
скоро нарушение „меньшего” завета вле- 
клозасобой столь суровое воздаяние, что 
говорить о нарушения нового завета, ко- 
торый, как это было ясно показано, мно- 
го „больше” прежнего? Конечно, и на- 
казанне заэто не могло небыть страшнее. 

С целью убедить своих читателей в 
справедливости этого автор представля- 
ет им отступление от веры в самом рез- 
ком свете. Отступник от нового завета, — 
пишет он, — вопирает Сына Божия м ве 
почитает за святыню Кровь завета, кото- 
рою освящен. Совершить это — значит 
совершить грех столь отвратительный, 
что перед ним меркнет любое нарушение 
ветхого завета. Тем более, что отступник 
м Духа благодати оскорбляет, которым 
был поначалу приведен ко Христу. Ду- 
ховный мятеж такого рода заслуживает 
более тяжелого наказания, чем смертная 
казнь, грозившая занарушение Моисеева 
закоиа. Известно, что иемало форм воз- 
даяния свыше, худших, чем мгновенная 
смерть, могут обрушиться на человека, 
на людей. Вспоминается „плач” Иеремни 
© наказании, постигшем Иерусалим 
(Плач. 4:6, 9). А также царь Саул, чьи 
последние днн былн омрачены такнм бе- 
зумием и столь тяжкими нравственнымн 
муками, что смерть явилась для него 
облегчением. 

10:30-31. Никому не следуст пренебре- 
гать подобными предостережениями. 
Бог Сам заявил о Своем праве на от- 
мщение н воздаяние, о праве судить иа- 
род Свой. Автор дважды цитнрует здесь 
из Второзаконня, н первый раз из 32:35- 
36. В 32 гл. этой книги особенно впечат- 
ляюще представлена картина страданий 
Божиего народа, на который обрушился 
суд Его (см. в особенности 32:19-27). Те, 
кто знают это место и знакомы с другими 
описаниями Божиего гнева, изливавше- 
гося на народ Его, не могут не согла- 
ситься со словамн автора, что Страшно 
впасть в руки Бога живого! 


3. ПОВТОРНОЕ ОБОДРЕНИЕ (10:32-39) 


Но, следуя своему обычаю, автор и 
самое суровое наставленне заканчивает в 
тоне ободрения. 


10:32-34. Верный способ укрепить лю- 
дей перед лицом будущих испытаний — 
это напомнить им о собственном их му- 
жести, вом в прошлом. К этому 
способу и прибегает автор. Его читатели 
уже выдержали великий подвиг страда- 
ний. Они познали на опыте, что это такое 
— подвергаться публичным повотениям 
и преследованиям, принимая участие в 
других, находиваихся в таком же по- 
ложении (ст. 33). Они проявили в свое 
время сострадание и к автору этого но- 
слания, когда тот иаходился в тюрьме, и 
приняли потерю своего имущества с ра- 
достью, сознавая, что на мебесах у них 
есть имущество лучшее и непреходящее 
(ст. 34). 

И вот теперь автор просит их про- 
явить такие же стойкость и терпение пе- 
ред лицом испытаний, видимо, ожидаю- 
щих их в будущем; им поможет в этом 
воспоминание о том, как держались они В 
прежыие дни... когда были просвещены 
(Ср. с „однажды просвещенных” в 6:4 ис 
„получивши познание истины” в 10:26). 

10:35-36. Мягко, но настойчиво, про- 
должает автор увещевать читателей, что- 
бы не оставляли упования своего, ибо, 
если сохрамят его, то шредстоит им ве- 
ликое воздажиие. Они особенно нужда- 
лись теперь в тершемии. чтобы таким 
образом исполишаи волю Божию (ср. 
ст. 9), получить обещанное Им. В этих 
словах — главное в Послании к Евреям 
увещание. 


. 19:37-38. Если тех, к кому обращался 
: автор послания, тревожило, что Господь 
: откладывает Свое Второе пришествие, то 
' им следовало не’ сомневаться, что 
; Градущий приидет н не умедлит. Фраза 
; эта — свободная ссылка на кн. Исаии 
‚ (26:21) и в свободном же цитировании — 
на кн. Аввакума (2:3-4). Автор выражает 
тахим образом ту мысль, что предвещен- 
; иое Господом „непременно сбудется, не 
: отменится” (Авв. 2:3). Мысль же о том, 
| что Праведный верою жив будет соот- 
‚ ветствует и учению ап. Павла об оправ- 
‚ данни по вере. Тому, кто оправдан 
| Богом, следует жить верою. Эту истину 
: автор хочет донести до глубины сознания 
своих читателей. Как и то, что если кто 
| воколеблется (т. е. если „оправданный” 
‚ отступит от веры, отвергнет исповедание 
Христа), то не может таковой ожндать 
‚благоволения Божия. 
‚ 19:39. Мы, с которого начинается ст. 
[39, подчеркнуто звучит вгреч. оригинале, 
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будучи, по всей видимости, так называ- 
емым авторским „мы”, характерным для 
писательской манеры этого автора (оно 
подразумевастся в 2:5 и наличествует в 
5:11; 8:1 ит. д. ). Если это верно, то стих 
может быть прочтен так: „Что до меня, то 
я не намерен колебаться, чтобы ие на- 
влечь на себя Божие воздаяние”. 

Под греч. аполейа, переведенным как 
„на погибель”, может подразумеваться 
как „вечная погибель”, так и временное 
суровое воздаяние; в этом контексте оно, 
как представляется, Уоорезлен во вто- 
ром значении. 

Автор — с теми, кто стоят в вере ко 
спасению души. Слово „душа” употреб- 
ленотутв иудаистском пониманииего — 
как сам человек, как его жизнь. То есть 
аетор говорит, что твердое „стояние” в 
вере предохраняет человека от гибель- 
ных порой несчастий, от которых не за- 
щищены колеблиищиееся, или отступив- 
шие от веры. . 

Если даже в первую очередь автор 
подразумевает тут свою позицию, ие вы- 
зывает сомнения, что и читателей своих 
он хотел бы видеть на той же позиции. 


ТУ. ЧАСТЬ Ш: ОТКЛИК 
ВЕРОЮ (гл. 11-12) 


Через этот — последний большой 
раздел послания — красной нитью про- 
ходит призыв отвечать единственно при- 
емлемым путем, а именно — верой, на все 
те обстоятельства жизни, которых каса- 
ется автор. Хотя значение веры уже вы- 
явлено им, он считает необходимым еще 
полнее рассмотреть этот фактор во всей 
бесценности его. Как и прежде, за истол- 
кованием (гл. 11) следуют предупрежде- 
ние и увещание (гл. 12). 


А. Жизнь веры (гл. 11) 


В заключение предыдущего раздела 
автор лишь коснулся темы жизни по вере 
(см. 10:37-39). Что это означает иа прак- 
тике, ои объясняет теперь в словах и 
образах, которые его читатели могли 
оценить вполне, потому что именно вера 
лежала в основе всего, что происходилос 
героями ветхозаветной истории, хорошо 
им известной. И поскольку эти людн 
руководствовались верой, так же следо- 
вало поступать и читателям послания. 


1. ПРОЛОГ (11:1-3) 
11:1-3: В коротком прологе автор го- 
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ворит о характере веры, о видении вещей 
верою и о высоко чтимых приверженцах 
ее. Небезынтересно привести 11:1, как 
звучит этот стих в переводе наангл. язык: 
„Вера ие сомневается в том, что является 
предметом наших иадежд, и уверена в 
том, чего мы не видим”. 

Иоанн Златоуст писал по этому по- 
воду: „Вера есть созерцание неявного и 
ведет к такому же полному убеждению в 
невидимом, ках в видимом”. 

Древние, т. е. великие люди былых 
времен, в глазах читателей бывшие об- 
разцом для подражания, во всем руко- 
водствовались верою, тем самым высоко 
свидетельствуя о ней. 

Верою познаем, что веки (миры) уст- 
роены словом Божиим... Действительно, 
разум не подсказывает нам этого, и сви- 
детелей тому ие было. Следовательно, 
это познание есть дело веры. 

Последняя фраза ст. 3 — так что из 
невидимого произошло видимое — на- 
водит на мысль об особой в этом пред- 
иамеренности Божией; это было Его во- 
лей, чтобы видимый людям мир „явился” 
из сферы невидимой им, и чтобы, таким 
образом, действительное происхожде- 
ние мира позназалось только верою. 


2. БОЖИЕ ПРИЯТИЕ ВЕРЫ (11:4-16) 


Верою достигается приятие человека 
Богом и получение им награды от Него. 

11:4. Авель входит в число тех „пра- 
ведных”, о которых читаем в 10:38. Богу 
ои угодил тем, что верою... принес Ему 
жертву лучшую... Верою Авель нетолько 
получал свидетельство, что он праведен, 
ею он и по смерти говорит еще; иными 
словами, даже смерть не уничтожила 
свидетельства такого человека, как 
Авель. Подобно ему, и читатели посла- 
ния были „приняты” Богом на основании 
их лучшей — новозаветной — жертвы. 
Неверующие же братья их, подобно 
Каинву, не обрели такого благоволения в 
глазах Божиих. 

11:5-6. Енох, с другой стороны, жил по 
вере (как следовало жить и тем, к кому 
обращался автор) и тем угодил Богу. 
Если бы Христос возвратился на про- 
тяжении их жизни, то и они, как Енокх, не 
увидели бы смерти. Но в любом случае 
угодить Богу они могут только одним 
способом —- не переставая верить, что Он 
есть, ибо мшущим Его всерьез Бог во- 
здает. 

11:7. О том, что Бог действительно 
вознаграждает „ищущих” Его, свиде- 
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тельствует история Ноя, который сде- 
лался ияследником праведности по вере. 
И еще он „иаследовал” иовую землю 
после потопа, как читатели послания мо- 
гли бы наследовать „будущую вселен- 
ную” (см. 2:5). Фраза для спасения дома 
своего перекликается с мыслью, по- 
стоянно подчеркиваемой автором, о спа- 
сенин-наследии „христианского дома”. В 
ней, кроме того, содержится намек на то, 
что искренняя вера человека может при- 
нести спасительиые плоды в его 
собственной семье. 

11:8-10. Урок, преподанный читате- 
лям жизнью Авраама, состоял в том, что 
им следовало уповать иа „будушую все- 
ленную”, а к нынешней своей жизни от- 
носиться как к странничеству, путеше- 
ствию. Авраам, великий патригрх, обм- 
тал... на земле... которую имел получить 
в наследие... как на чужой. Подсбио ему, 
получат наследие и читатели ’ослания, 
если станут ожидать города -меющего 
основание (намск на небесный и вечный 
Иерусалим; ср. Откх. 21:2, 9-27). 


11:11-12. Автор представляет Сарру 
ках первую „героиню веры”, которая, 
вопреки, казалось бы, физической невоз- 
можности (будучи бесплодной, в пре- 
клонных годах), стала матерью. И как 
она зывла, что верен Обещавший, тах 
следовало знать этои помнить читателям 
послания (ср. 10:23). Верою содейство- 
вала Сарра поразительному „размноже- 
нию семени” своего мужа, от которого, 
физически в старости омертвелого, ро- 
дилось в конечном счете так много. 

11:13-16. Впечатляющим  заверше- 
нием темы являются эти стихи: автор 
показывает, что людям возможно умс- 
реть в вере (или с аерою), даже ше по- 
лучивши . То, что станет ре- 
альностью в будущем, прежние святые 
видели верою издали, а себя считали 
странниками иришельцами на земле. 
Они искали свосго отечества, но ие то, 
которое пожинули. Так и читателям по- 
слания не следовало возвращаться к по- 
кинутой ими религии предков, но стре- 
миться к лучшему, то есть к исбесному. 
Если бы они поступили по примеру пат- 
риархов, то Бог ишх иеустыдился бы, как 
ве стыдился тех, называя себя их Богом. 


3. О РАЗНООБРАЗИИ ОПЫТА 
ВЕРЫ (11:17-40) 


Начиная отсюда, тема жизни по вере 
рассматривается под новым углом зре- 


ния. Прн всем многообразии об- 
стоятельств и событий, происходящих в 
человеческой жизни, вера остается тем 
постоянным фактором, сквозь призму 
которого все может быть принято и по- 
нято. Для христианина вера воистину 
становится орудием познания мира (ср. 


. 3). 

11:17-19. Возвращаясь к Аврааму ‚ ав- 
тор поднимает вопрос искушения в вере. 
Читателям было чему ивучиться на при- 
мере того величайшего испытания, через 
которое должен был пройти патриарх, 
когда Бог повелел ему принести в жертву 
} Мсвака. Прежде всего, это, казалось бы, 
противоречило обетованию, полученио- 
му Авраамом от Бога, ио вера патриарха 
в то, что Бог силен ыз мертвых воскре- 
’ сить помогла ему с честью пройти через 
это испытание. 


В сердце своем Авраам уже принес 
К. Исаака в жертву, почему и получыл его в 
предзнаменованые. В греч. оригинале не 
№ „зв предзнаменование”, а „в притче” („в 
. образе”); заклан был не Исаак, а овн — 
‚ '„образ” Исаяка. Единородного же своего 
патриарх как бы получил обратно из 
№ мертвых. 
Так же и христиане, знакомые с этим 
, посланием, должны порой воспринимать 
} вещи за пределами своих жизненных об- 
стоятельств, в которых Божии обещания 
` как будто не осуществляются, — созна- 
вая, что обещания эти все-таки будут 
К исполнены в их воскресении. 
11:20-22. С верою смотрели в будущее 
К перечисляемые здесь патриархи. Веря в 
‘осуществление обетований Божиих, дан- 
| мых Аврааму, Исаак благословил Иако- 
за и Исава. И на том же основании 
В умирающий Иаков благословил обоих 
сыновей Иосифе. 
Читателям тоже следовало воздавать 
`честь Богу до конца своих дней, не осла- 
%февав в вере в будущее, уготованное им. 
Автор напоминает, что и Иосиф пры 
чине свосй (зная об обстованиях 
`оспода Аврааму) с уверениостью гово- 
побудущем исходе сынов Изравлевых 


смотреть в свое будущее всем 
"христианам. 
ь° 11:23. Переходя к жизни Моисея, ав- 
тор начинает тему противостояния веры 
пу и враждебиости, которые были так 
ошо знакомы его читателям. Верою 
сей... скрываем был родителями, со- 
ИКранившими ему жизнь. Обрадованные 
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драгоцениым Божиим даром — ибо ви- 
дели они, что дитя прекрасно — они 
поверили, что Бог уготовал их сыну нечто 
лучшее, чем смерть но рождении. Потому 
и не устрашились они царского повеле- 
ния, и Бог вознаградил их веру, дав 
Моисею прожить выдающуюся жизнь. 

11:24-26. Классический пример того, 
как верою отдается предпочтение поно- 
шению Христову перед временным гре- 
ховным наслаждением, автор видит в жн- 
зни Моисея, истинного героя веры, с его 
разумным приятием эсхатологических 
упований иарода израильского. 

Что такое „поношенне Христово”? 
Это такое „поиошение”, которое терпели 
читатели послания, какое терпеп Сам 
Христос; такое, когда кто терпит от сво- 
их, от тех, кому делает добро; когда, 
страдая, человек прибегает к Богу. Такое 
„поношение” Моисей познал сполна. И 
читателям его следовало, по мысли ав- 
тора, принять „поношения”, отказавшись 
от греховиой жизни, которой не скорби 
сопутствуют, а удовольствия; и они смо- 
гут поступить так, если поверят в ожн- 
дающую их награду. 


11:27-28. Далее. Монсей верою (как 
бы видя Незмдимого), вывел народ из 
Египта, не испугавшись гнева царского. 
Совершив васху, включавшую пролитие 
крови, Моисей уберег Израиля от 
Божиего суда. Так и читателям послания 
не следовало бояться „гнева” окружав- 
шего их мира и поддерживать свою „от- 
деленность” от него. Свои отношения с 
Богом им следовало продолжать на осно- 
ваниии пролития крови нового завета. 
Тогда н опи были бы избавлены от 
Божиего суда (ср. 10:19-31). 

11:29-31. У читателей послания были 
основания уповать на победу над врагами 
(ср. 1:13-14). Уроки гибели египтян в 
Чермном море и падения стеи Иерихон- 
ских говорили им о победах, какие спо- 
собна одержать вера. Если в церкви, ко- 
торой писалось послание, было (что не 
исключается) какое-то число язычников, 
то для них утешительным мог послужить 
пример Раав блудинцы, пощаженной при 
разрушении Иерихона. 

11:32-35а. Слишком их миого было, 
героев веры, в ветхозавстные времена, 
чтобы автор мог подробио говорить о 
каждом. Потому ои лишь мимоходом 
перечисляет деяния некоторых из них. 
(Фразу укреплались от немощи в ст. 34 
следует понимать как „немощь их обра- 
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щалась силой”.) В „апогее” же пере- 
числения жены, которые получали уме- 
рших своих воскресшими; ибо в этом 
свидетельство высочайшей победы веры, 
перед каковой и смерть отступает (см. 3 
Цар. 17:17-24; 4 Цар. 4-17-37). 

11:356-38. От явных побед веры мысль 
автора обращается к тому, что может 
показаться ее поражением. Но это имен- 
но кажущиеся пораження. Ибо те, кто 
замучены были, пошли на это сознатель- 
но, вместо того, чтобы позаботиться о 
сохраненин себе жизни, так как зиали, что 
их страдания поведут к лучшему (более 
славному) воскресенйю. Так и читателям 
стойко надо было переносить испытания, 
ожидая воздаяния в будущем мире. 

Физические страдания, перечислен- 
ные в ст. 36-37, 386, соответствуют прн- 
мерно десяти видам гонений, выпавших 
на долю людей веры, а к этому надо еще 
прибавить неприятие со стороны близких 
и соотечественников, каковое моглн уже 
познать на себе н читатели. Сердечно 
замечает в этой связн автор послания, что 
весь мир не был достоин этих гонимых 
им людей. 

11:39-40. Ст. 39 надо понимать в том 
смысле, что вее сни, получившие похва- 
льное свидетельство о вере своей, еще ие 
получили обещанной награды; их эсха- 
тологические упования еще не осуще- 
ствились. Ибо там, где они находятся, 
они ждут, пока не достигнут совершен- 
ства нсе их братья в Господе, проходящие 
земную жизнь. В этом и заключается 
нечто лучшее, предусмотренное Богом 
для нас (т. е. для живущих еще на земле), 
что откладывается осуществление их упо- 
ваний. Ибо Бог предусмотрел всех уве- 
нчать славою в одно время; таково значе- 
ние фразы дабы они ме без нас достигли 
совершенства. 


Б. Последнее предупреждение ( гл. 12} 


Изложенные им главные доводы н 
доказательства автор занершает послед- 
ними в послании наставлением и пре- 
дупрежденнем. В обычной для него мане- 
ре нравоучнтельная часть вытекает у него 
из предшествующей ей „объяснитель- 
ной”. За рассмотрением жизни по вере 
следует еще однн призыв к стойкости. 


1. ВВОДНОЕ НАСТАВЛЕНИЕ (12:1-2) 


12:1-2. Жизнь по вере достаточно н 
убедительно „удостоверяется” облаком 
свидетелей из Ветхого Завета. А, значит, н 


современным верующим следует с терпе- 
нием (ср. 10:32, 36; 12:2-3, 7) прокодить 
предлежащее им поприще, отвергнув все, 
что мешает им в этом, и прежде всего 
занинающий их грех (по-греч. скорее — 
„грех, служащий ловушкой”). При этом 
высщим образцом для подражания оста- 
ется для них Иисус (сколь привлекатель- 
ным ии выглядел бы любой из ветхо- 
заветных персонажей). Ведь Иисус — на- 
чальник и совершитель нашей веры. 
„Начальником” Он назван тут втом смы- 
сле, что первым пошел тем путем веры, 
следовать которым надлежит христиа- 
нам. „Свершителем” же (т. е. достигшим 
совершенства) Иисус назван потому, что 
с триумфом прошел этот путь до конца. 
Он взирал при этом на предлежавшую 
Ему радость (иамек на нее содержится в 
1:9, где подразумевается обретение Им 
вечного престола). И верующим, кото- 
рым предстоит разделить эту радость, 
тоже надлежит взирать на нее. 

После того, как Иисус претерпел 
крест, пренебрегии посрамление, Он 
воссел одесную престола Божия (ср. 1:3; 
8:1; 10:12), предвещая тем последнюю и 
окончательную победу — Свою и веру- 
ющих и Него (ср. 1:13-14). 


2. НАПОМИНАНИЕ О ТОМ, ЧТО ДЕЛА 
НЕ ТАК СКВЕРНЫ, КАК КАЖУТСЯ 
(12:3-11) 


Ничего нет естественнее для человека, 
как преувеличивать суровость своих ис- 
пытаний. Но автор послания не хотел бы, 
чтобы это происходило сего читателями. 

12:3-4. Если сии подумают об Иисусе, 
Претерневием такое... поругание от 
грешников, то непременио укрепятся ду- 
хом. В конце-концов, в отличие от Него, 
оннеще не пролили крови, сражаясь про- 
тив греха (здесь, вероятно, подразуме- 
вается — „протнв грешных людей”, про- 
тивостоявших им, и едва лн — против 
собственного греха, которому им следо- 
вало всяческн сопротивляться, держась 
своего христианского исповедания веры). 

12:5-8. Автор упрекает читателей, что 
зыбыли слова утешения, предлагаемого 
им, которое содержится в Прит. 3:11-12. В 
этих стнхах наказание Господне рас- 
сматривается как свидетельство Его лю- 
бви. Так что им не следовало унывать, 
терпя наказанне, удостоверяющее их сы- 
новство. Ибо оно — средство подгото- 
вить их к „славе многих сыиов” (ср. 2:10 и 
ком. на этот стих). Все дети Божии под- 
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лежат наказанию от Него; фраза которое 
всем обще по-греч. звучит как „нака- 
зание, причастниками которого являют- 
ся все” (ср. с метохои — „участники”, 
„причастники” в 1:9; 3:1, 14; 6:4). 

Говоря об остающихся без наказания 
как о незаконных детях, автор, возмож- 
но, имел в виду иесустоявших в вере хри- 
стван, которые вследствие этого будут 
лишены наследия (или награды). (В рим- 
ском обществе „незаконный ребенок” не 
имел права наследования.) Такие христи- 
ане, подразумевает автор, подлежат не 
наказанию в дисциплинарных целях — 
ради получения ими награды в Тысяче- 
летнем царстве, а суровому осуждению. 

12:9-1. Автор прибегаст к аналогии с 
земными родителями, которых мы... бо- 
ались (в значении „уважали”), меж тем 
как они наказывали, руководствуясь сво- 
ими представлениями о благе ребенка на 


; щемлогие дииего жизин. Ссылаясь наэто, 


автор побуждает читателей тем более 


‚ шокориться Отцу духов, чтобы жить в 


вечности, имея участие в святости Его; 


‚ ибо, будучи научемы чрез наказание, хри- 
: стивне в жизни будущей обретут мир и 
: мраведность. 


3. ПРИЗЫВ К ДУХОВНОМУ 
ОБНОВЛЕНИЮ (12:12-17) 


12:12-13. Автор чувствовал  тен- 
денвию к духовному ослаблению в среде 
своих читателей и в свете изложенных им 
истин побуждал их к преодолению ее. 
Если они станут кодить прямо ногами, 
укрепляясь в праведности, то и самые 
слабые среди них (кромлмищее) „не со- 

‚а ятся. 
12:14. Мир со всеми людьми и личная 


' святость — это то, к чему надо стремить- 


ся изо всех сил, тах как без святости никто 
ме увидит Господа. Поскольку грех не 
может находяться в Божнем присутст- 
вии, христнане должны быть (и будут) 
шными, когда увидят Спасителя 
(см. 1 Иоан. 3:2). Осознание этого побуж- 
дает к достижению святости уже здесь ив 
настоящее время. Но автор, кроме того, 
мог иметь в виду, что и теперь степень 
восприятия Бога зависит от „степени” 
святости верующего (ср. Мат. 5:8). 
12:15-17. Как неприятное напоминяа- 
ние-предостережение звучат слова автора 
о том, что может произойти в среде 
верующих: некто, лишившийся блягодя- 
зи Божией, уподобится горькому коршю 
(образ взят из Втор. 29:18, где ветхо- 
‘заветный отступник назван „корнем, 
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произращающим яд и полынь”); появись 
такой человек между верующими, ои мо- 
жет отравить их своим „ядом”. 

Нечестивец сравнивается с Исавом, 
братом Иакова, который за похлебку 
отказался от своего первородства. По- 
добные люди, предупреждаст автор, в 
конце-концев горько пожалеют о своей 
глупости, ибо рискуют необратимо утра- 
тить данную им привилегию наследова- 
ния, как это случилось с Исавом. Именно 
такой конец ожидает отступников от 
Христа. 


4. СОБСТВЕННО ПРЕДУПРЕЖДЕНИЕ 
(ПОСЛЕДНЕЕ) — 12:18-29 


12:18-21. Автор живописует то, что 
происходило у горы Синай, где в об- 
становке благоговения и ужаса Израилю 
был даи Встхий Завет (см. Исх. 19:9-23; 
Втор. 9:8-19). 

12:22-24. То, что сделалось ре- 
альностью для людей Нового Завета, то, 
кчему нристунели они, впечатляет, одна- 
ко, более, ибо все это — небесное. Не 
только Иерусалим, град Бога живого ‚но 
и существа, населяющие его, — как 
ангелы, тах и люди. 

Под выражением к торжествующему 
собору в Церкви первенцев может под- 
разумеваться „собрание” тех, кто уже 
получили право наследования (поскольку 
в соответствии с законом Ветхого Завета 
„перворожденный” являлся „наследни- 
ком иомер один”). Таковые уже прибли- 
зились х небесным сферам, где обитают 
ангелы. Но, помимо всего, они „присту- 
пили” ик Судии всех Богу (некоторые ив 
самом деле могли выдержать тщатель- 
ную проверку Им их жизней; это — духи 


правединков, достигиих совершенства, 
— ср. Ю:14; 11:40) — их Ходатаю пового 
завета Ишеусу (ср. 8:6; 9:15), чья Кровь, 
пролитая во искупленис, не об отмщении 
вопиет, подобио Авелевой, а обеспечива- 
ет приятие всех верующих иового Завета 
Богом. 

Если читатели будут верно воспри- 
нимать все эти вещи, то благоговение 
охватит их, и они обретут еще большее 
стремление достичь тех высших привиле- 
гий, которые сулит им новый завет. 

12:25. Комтраст между двумя завета- 
ми представлен тут как контраст между 
предупреждением, исходящим с земли, и 
тем, что нисходит с небес. Если непо- 
коривитиеся ветхому завету не избежали 
наказания, то как могут надеяться из- 
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бежать его „отвращающиеся” от нового 
завета (ср. 2:3)? Тут автор несомиеиио 
имел в виду „отвращающихся” от Того, 
Кто положил начало новому завету и 
теперь восседает „одесную (престола) вс- 
личия ив высоте” (1:3). 

12:26-27. Божиим гласом, поколебав- 
шим некогда лишь землю, будут в конце 
еще раз поколеблены не только земля, ио 
и небо. В англ. переводе ст. 27 звучит так: 
„Слова „еще раз” означают удаление то- 
го, что может быть поколеблено, т. е. 
всего сотворениого, — с тем, чтобы мо- 
гло остаться то, что поколеблеио быть не 
может”. Это — ссылка на Аг. 2:6; автор 
видел в этом стихе свидетельство о ко- 
нечиом „пересотворении” небес и земли, 
что произойдет после Тысячелетнего 
царства (ср. Евр. 1:10-12). Сохранившееся 
после этого катаклизма будет вечным. 

12:28-29. Нам, приемлющим царство 
непоколебимое, надлежит хранить бля- 
годать, источником которой является 
наш Первосвяшенник (см. 4:14-16); и по- 
средством этой благодати пучше (благо- 
угодно) служить Богу, пребывая в своих 
новозаветных собраниях. Да не уклоним- 
ся от этого служения, совершаемого в 
благоговении и страхе, всегда памятуя о 
том, что Бог мазн есть Огонь поядающий 
(ср 10:26-27), что верующий, который 
пренебрегает великой своей привиле- 
гией, сам навлекает на себя Божие во- 
змездие. 


У. Эпилог (гл. 13) 


По тону своему эпилог выделяется на 
фоне послания тем, что в последнем со- 
держатся наставления лишь общего ха- 
рактера, тогда как в нем — более кон- 
кретизированные. В каком-то смысле 
„благоугодное служение” (см. 12:28) Богу 
и складывается из того, о чем говорится в 
этих конкретных наставлениях. Кроме 
того, обращение автора к читателям в 
эпилоге иосит характер личного обраще- 
ния; завершается он словами прощания. 

13:1-6. В первом разделе эпилога со- 
держатся наставления относительно 
нравственного поведения. Следование 
им предполагает проявление личной до- 
брожелательности по отношению к бра- 
тьям (ст. 1), странникам (ст.2) и узникам 
(ст. 3). 

Автор призывает затем к чистоте су- 
пружеских отношений (ст. 4); к „несреб- 
ролюбию” — да будут читатели доволь- 
ны тем, что есть у них (Ст. 5; ср. Лук. 12:15; 
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Фил. 4:11; 1 Тим. 6:6-10). Если бы искуден 
был их достаток, сними — Господь (ст 5), 
их помощник (ст.6). 

13:7-8. За иравственными следуют ре- 
лигиозные иаставления, продолжающие- 
ся по 17 ст. включительно. В призыве 
Поминайте наставников ваших, по- 
видимому, подразумевались те из них, 
которые уже отошли с земли. Взирая на 
кончину их жизни надо читать как „взи- 
рая на добрые результаты их жизни“; 
отсюда вытекает ч следующий призыв: 
подражайте вере нх. Да, эти иаставники и 
проповедники умерли, но Иисус Христос, 
отименн Которого они говорили, во веки 
остается Тот же. 

13:9. Тут объясняется, почему „новые 
учения”, противоречащие неизменной ве- 
сти об Иисусе Христе, не следует при- 
нимать. Слова автора об учениях раз- 
личных и чуждых явно не относились к 
ортодоксальному иудаизму, но — к ка- 
кому-то сектантскому отклонению от не- 
го, с которым, видимо, пришли в сопри- 
косновение читатели. 

13:10-14. Если распространявшие 
„чуждые учения” склонны придавать 
чрезмерное значение опыту пустынниче- 
ства и скинии, то именно их подразуме- 
вает автор в ст. 10. Христивие же имеют 
особый жертвенник (тут, видимо, рече- 
вой прием, означающий жертву Христо- 
ву), откоторого черпают духовные силы, 
Но служащим скнини доступа к этому 
духовному источнику нет. Другими сло- 
вами: если кто-то предпочитает жить в 
пустыне, считая себя „слугами” древней 
скинии, то „Христовых привилегий”, ука- 
зывает автор, они лишают себя. 

Согласно древним установлениям, 
кровь жертвенных животных вносилась в 
День очищения во сватилище, тела жс их 
сжигались вне стана (ст. 11) — в месте, 
которое в годы пребывания Израиля в 
пустыне объявлялось нечистым. Но 
Иншсус тоже пострадал вне врат (т. с. за 
городской стеной Иерусалима), однако 
жертву Свою Он принес, дабы освятить 
людей. Отнюдь не ассоциировавшиеся с 
Ним в Его, якобы, нечистоте, как думали 
на этот счет некоторые неверовавшие 
евреи, читатели послания, напротив, бы- 
ли Им освящены (ср. 2:11; 10:10, 14), а 
потому, ие колеблясь, должны были раз- 
делить с Ним Его поругашие (ср. 12:2), 
выйдя из „стана иудаизма” и объединиз- 
шись с Христом. Если читателям и в 
самом деле были известны некоторые 


сектантские поселения на той террнто- 
рии, где они жили, этот призыв автора 
прнобретал для них особое звучание. Ибо 
их истиниым домом был не стан и неград 
земной, но обещанный им град будущий 
(ср. 11:10, 16; 12:22). 

13:15-16. В свете смерти Христовой 
кровь жертвенных животных больше ие 
нужиа. Но — принесение Богу хвалы... 
благотворение и общительность — вот те 
виды жертвы, которые действительио 
благоугодны Ему (ср. 10:25). 


13:17. Если покойных наставников 
следовало поминать и того, чему учили 
они, ие забывать (ст. 7—8), то нынешним 
иадо было повиноваться. Помня об их 
ответственности за „пасомых” перед 
Богом, не следовало непослушанием ос- 
ложнять их работу. 

13:18-19. С присущей ему скром- 
ностью, побуждавшей его, обращаясь к 
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читателям с предостережениями, писать 
„мы”, автор просит их молитв, в особен- 
ности о том, чтобы ему поскорее вернуть- 
ся к иим. По всему чувствуется, что он 
был лично в них заинтересован, хотел 
видеть их. 

13:20-21. В благословении автором 
как бы еще раз „называются” главные 
темы, затронутые в послании (к примеру, 
мир, Кровь, завет, воскресеиие, Пас- 
тырь). С верою пишет ои о Господе 
нашем Инсусе Христе как о Пастыре... 
великом людей иового завета, через Ко- 
торого Бог в состбянии исполнять волю 
Свою, производя в них благоугодное 


13:22-25. В последний раз просит ав- 
тор читателей принять сие слово увеща- 
ния н затем выражает иадежду, что оии 
Тимофей вскоре увидят их. После при- 
ветствий ои призывает ив них благодать 
Божию. 
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ВВЕДЕНИЕ 


Звачение. Книга Откровения имеет очень 
большое значение, так как это — послед- 
няя книга Богодухновенной Библин н по 
праву — заключительная киига Нового 
завета. Если четыре Евангелия, которы- 
ми начинается Новый Завет, говорят о 
первом пришествии Иисуса Христа на 
землю, то главной темой книги Открове- 
ния, которой Новый Завет заканчивается, 
является Его второе пришествие. Кроме 
того, в этой книге сходятся, как многие 
линии в некоей высшей точке, открове- 
няя, данные в обоих заветах, и последнее 
| слово многих пророчеств, исполниться 
| которым еще предстоит, возвещается в 
: ней. 
: Второе пришествие Христа и собы- 
; тия, предшествующие ему, представле- 
фны в Откровении более наглядно и кра- 
‚ сочно, чем в любой другой книге Библии. 
; Вели в книге пророка Даниила подробно 
описывается тот период, который начи- 
настся его временем, а заканчивяется 
пришествнем Христа, о времени же 
Великой скорби и о последующем воца- 
фении Спасителя иа земле гоаорится 
‘вкратце, то вкниге Откровения подробно 
` представлены драматические события 
конца времен, достигающие своей куль- 
'‘минации в созданин нового неба и иовой 
земли. 


Авторство. Как ясис сказано в стихе, 
открывающем эту книгу, написана она 
Иоанном. Начиная с первого века после 
Рождества Христова и до настоящего 
времеки, все верующие, которые разде- 
пяли и разделяют общепринятые христи- 
инские воззрения, соглашаются с тем, что 
это был апостол Иоанн. Первым высту- 
чил против этой точки зрения раннехри- 
ртианский писатель Днониснй — на том 
основании, что отказывался разделить 
богословскне воззрения, выраженные в 
утой книге, а также по причине многих 
грамматических неточностей, якобы об- 
заруженных им. Однако возражения 
Зионисия были отвергнуты большинст- 


пи — 
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ОТКРОВЕНИЕ 


ИОАННА БОГОСЛОВА 
Джов Ф- Уолвурд 


вом отцов ранией Церквн — такими, как 
Иустин-мученик, Ирнией, Тертуллиан, 
Климеит Александрийский, Ориген н др. 
В настоящее время практически все 
богословы, признающие Откровение 
Богодухновениой книгой, признаютито, 
что иаписал ее ап. Иоанн. Следует, одна- 
ко, заметить, что Эразм, Лютер и 
Цвингли ставили авторство Иоанна под 
сомнение на том осиовании, что о Тыся- 
челетнем царстве Христа книга учит бу- 
квально. 


Время написания. Большинство еван- 
гельских ученых-богословов утверждает, 
что откровение было написано между 95 
и 9% годами по Р. Х. Они исходят прн 
этом из свидетельства отцов ранней Це- 
рквн, что ап. Иоанн был сослан иа о. 
Патмос при императоре Домицивне, ко- 
торый умер в 96 г., после чего`апостолу 
разрешено было возвратиться в Ефес. 

Заметим, что в авторстве Иоанна не- 
которые сомневались еще и потому, что 
Папий, один из отцов Церкви, писал, 
будто апостол умер мученической 
смертью ранее 70-го года. Однако в то- 
чности соответствующего цитирования 
из Папия заставляют серьезно усомнить- 
ся определенные заявления Климента 
Александрийского и Евсевия, что книга 
Откровения была иаписана именно этим 
апостолом иа острове Патмос в 95 или 96 
гт. Р.Х. 


Богодухновенность и каноничность. Как 
уже говорилось, те, кто призиают автор- 
ство ап. Иоанна, признают и Богодух- 
новениость его Откровения, а, значит, и 
каноничность этой книги. Однако по при- 
чине явного стилистического отлнчия ее 
от всех других новозаветных книг и из-за 
упомянутой буквальной трактовкн ею 
Тысячелетиего царства Христа общее 
признание ее Церковью произошло не 
сразу; дело в том, что некоторые руково- 
дители Церкви, жившие в третьем и че- 
твертом столетиях, отвергали учение о 
Тысячелетнем царстве в буквальиом его 
понимании. Тем ие меиее, имеются сви- 


Откровение 


детельства, что ортодоксальные бого- 
словы издавна принимали Откровение 
Иоанна как истинно Богодухиовеиное, 
опираясь, в частности, иа признание его 
таковым уже упомянутыми Иустином, 
Евсевием, а также Апполонием и Феофи- 
лом, епископом в Антвохии. Известно, 
что уже в начале 3 века эта книга широко 
цитировалась как входящая в Библию. 
То обстоятельство, что Откровение яв- 
ственно перекликается с такой Богодух- 
иовениой частью Писаний, как киига 
Даниила, подтверждает ее собственную 
Богодухновенность. 


Стыль. Так же, как в ветхозаветных кни- 
гах Даниила и Иезекииля, по ходу кн. 
Откровения широко используются сим- 
волы, постоянно возникают апокалипси- 
ческие картины и видения. Но поскольку 
символы и видения подлежат толкова- 
нию, многие по-разному объясияют ис- 
тины, изложенные, в Откровении. В 
большинстве случаев, однако, подлин- 
ный смысл того, о чем сказано символи- 
чески, помогает установить сопоставле- 
ние с прежними, ветхозаветными, проро- 
чествами. Оно-то н побудило многих то- 
лкователей увидеть в книге Откровения 
вполне реалистические предсказания то- 
го, что должно произойти в будущем. 
Именно апокалипсический и символиче- 
ский характер Откровения резко проти- 
вопоставляет его другим книгам, содер- 
жащим, казалось бы, пророчества, похо- 
жие на библейские, ио ид самом деле 
стоящие вне Библии (их вазывают 
„псевдографическими”). Миогие из них 
почти невозможно понять, тогда как кни- 
га Откровения, напротив, характеризует- 
ся разумным видением будущего — в 
согласии с видением его в других книгах 
Св. Писания. 


Толкование. Из-за того, что Откровение 
написано в особой, необычной манере, 
богословы подходили и подходят к этой 
книге, руководствуясь различными прин- 
ципами толкования; из-за этого порой и 
возникают сомнения в Богодухновеннос- 
ти изложенного в ней откровения. Вот 
некоторые из этих принципов. 
Аллегорический или иносказатель- 
ный метод. Этот метод толкования был 
предложен в третьем и четвертом веках 
Александрийской школой богословия. 
Сторонники его исходили из представле- 
ния, что вся Библия иаписана как ал- 
легория и должна толковаться иноска- 
зательио. Впоследствии Августином 
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(354-430 поР. Х.) ииосказательный метод 
стал применяться преимущественно при 
объяснении пророчества о Тысячелетнем 
царстве; книгу Откровения Августин рас- 
сматривал как „хронику” духовиой борь- 
бы между Богом н диаволом в ее земном 
выражении в век Церкви. В иаше время 
либеральные богословы видят в Откро- 
вении лишь символическое отражение 
концепции об окончательной победе Бога 
в этой духовиой войне. 

Метод, „обращенный в прошлое". 
Этот подход к книге Откровения как к 
символическому отражению  коифли- 
ктов, имевших место при становлении 
Церкви и, следовательно, давио завер- 
шившихся, — имеет иемало сторонии- 
ков. Они считают, что в большей своей 
части книга не имеет никакого отношения 
к будущему. Но в плане одной из варна- 
ций такого подхода высказывают мне- 
ние, что в Откровении выдвигаются лишь 
духовные принципы, которыми руковод- 
ствуется Божество в Своем отиошении к 
человеку; что никакие конкретные собы- 
тия, имеющие произойти в будущем, в 
этой книге не подразумеваются. 


Исторический подход. Начиная со 
средних веков, многие богословы стали 
рассматривать книгу Откровения как 
пророчество об истории всей Церкви, 
начиная от первого пришествия Христа 
до Его второго пришествия. Этот подход 
был предложси Лютером и разделялся 
Исааком Ньютоиом, Эллиотом и други- 
ми в последующие века. Однако уязви- 
мостьего в том, что очень редко даже два 
сторонника его толковали одинаково од- 
но и то же место — в смысле соотнесен- 
ности его с каким-то конкретным исто- 
рическим событием. Каждый богослов 
непременно силился увидеть осуществ- 
ление того или иного пророчества в свое 
время. Нередко „исторический подход” 
сочетался с разными аспектами других 
методов толкования — с целью „выя- 
вить” благочестивое наставление или ду- 
ховное поучение. 


Повторим, что сторонники рассмот- 
ренных выше подходов не склонны „при- 
нимать” Тысячелетнее царство в буква- 
льиом его понимании и не считают, что в 
Откровении говорится о конкретных со- 
бытиях в будущем. 

Футуристический подход. Большин- 
ством консервативных богословов наше- 
го времени, обычно иазываемыми „пре- 
миллеииалистами” (т. е. верующими в 


пришествне Христа в иачале Тысячелет- 

него царства — Ред.), разделяется „фу- 

туристический подход” к книге Открове- 

ния. Онн считают, что в главах 4-22 речь 
‚ идет о событиях, которым предстоит 
произойти в будущем. Причем, главы с 4 
по 18 посвящены, по их мнению, тому, 
что совершится в последние семь лет 
перед вторым пришествнем Христа, и в 
особениости — страшным событиям „ве- 
ликой скорби” в последние три с полови- 
иой года. 

Возражавшие против этой точки зре- 
ния часто исходили из того, что книга 
Откровения, будь она преимущественно 
„футуристической” по своему характеру, 
едва ли могла бы быть понята первыми 
христизнами. Сторонники же футури- 
стического подхода, напротив, настаи- 
вают на том, что именно в описании 
событий будущего в Откровении таится 
для христиан всех времен источник уте- 
шения и уверенности, ибо по самой пря- 
роде своей веры последователи Христа 
ззирают в будущее, сознавая, что в нем 
ожидает их последняя и окончательная 


победа. 


* Щель. Цель книги — в откровении собы- 
тий, которые произойдут непосредствен- 
`°но перед вторым пришествыем Христа, 
` во время него и после, Этому и посвяще- 
ны в основном главы 4-18. Само второе 
пришествие нанболсе впечатляюще пред- 
ставлено в Библии в 19 главе Откровения. 
Двлее, в 20 главе, описывается наступле- 
нис Тысячелетнего царства Христа на 
земле. И, наконец, в глазах 21 и 22 дано 
‚откровение © вечном Божием царстве. 
` Таким образом более конкретная цель 
: книги видится в дополнении и разъясне- 
вии ранних, ветхозаветных, пророчеств 
[(х примеру, в книге пророка Даниила), а 
‘также пророчеств Самого Христа, осо- 
бенно в Его проповеди на Елеонской горе 
Мат. 24-25). 

Наряду с предсказаниями © будущих 
рофытиях, в этой книге имеются открове- 
‚ касающиеся едва ли не каждого из 
'5ссовных разделов богословского зна- 
ини. Кроме того, многие стихи посвяще- 
мы практическому применению пророче- 
ских истин в христианской жизни. То 
особенное и вместе конкретное знание — 
иредвидение — относительно будущих 
ов Божиих, которое черпает чита- 
зель в кн. Откровения, побуждает его к 
жизни и к преданности Христу. 


Откровение 


О практическом значении книги. Особое 
практическое зиаченне имеют главы 2 и 3, 
состоящие из посланий к семи помест- 
иым церквам, олицетворяющим Церковь 
в целом. Собранные воедино, эти целе- 
иаправленные и решительио звучащие 
послания Христа образуют как бы основу 
осиов всех новозаветных посланий, трак- 
тующих вопросы практической жнзии 
истинных христиан. С одной стороны, 
Христос поощряет верующих к святой 
жизны, а с другой — предупреждает не- 
верующих о грядущем суде. Книга 
Откровения це оставляет сомнения в том, 
что в конце-коицов праведный Бог ие 
только покончит с человеческим грехом, 
ио и приведет к славному его за- 
вершению процесс спасения тех людей, 
которые доверились Христу. Суровое 
предупреждение делается тем, кто не го- 
тов встретить будущее. День, когда все 
преклонятся перед Богом (см. Фил. 2:10), 
нензбежно придет. 

„Блажен читающий и .слушающие 
слова пророчества сего и соблюдающие 


- написанное в нем; ибо время близко” 


(Отк. 1:3) — эти слова находят исчерпы- 
вающее объяснение как в свете истин, 
изложенных в кн. Откровения, так и в 
призыве к праведности, звучащем в ней. 


ПЛАН 


1. Вступление: „Что ты задел...” (гл. 1) 

А. Пролог (1:1-3) 

Б. Приветствие (14-8) 

В. Прослявииньй Христос в видении 
ма Патмосе (1:9-18) 

Г. Повеление написать... (1:19-20) 

0. Послания семи церкзам: 

„Что есть” (гл. 2-3) 

А. Послание церкви в Ефесе (2:1-7) 

Б. Послание церкви в Смярие (2:8-11) 

В. Послание церкви в Пергаме (2:12-17) 

Г. Послание церкви в Фиатире (2:18-29) 

Д. Послание церквя в Сардисе (3:1-6) 

Е. Послание церкви в Филадельфии 
(3:7-13) 

Ж. Послание церкви в Ляодикиа (3:14-22) 

Ш. Откровение будущего: „Что будет после 

сего” (гл. 4-22) 

А. Видение небесного шрестоля (гл. 4) 

Б. Кинга с семью цечатяма (гл. 5) 

В. Сиятие шести нечатей — начало 
Божних судов (гл. 6) 

Г. О саасемных в ди великой скорби 
((л.7) 
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Откровение 1:1-6 


Д. Сивтие седьмой печати и явление семи 
ангелов с трубами (гл. 8-9) 

Е. Сильный ангел се раскрытой книжкой 
(гл. 10) 

2. Два свадетеля (11:1-14) 

3. При звуках седьмой трубы... (11:15-19) 

И. Семь важных действующих лиц при 
конце времен (гл. 12-15) 

К. Чагни Господнего гнева (гл. 16) 

Л. Падение Вавилова (гл. 17-18) 

М. Песия хаалы и славы ма мебе (19:1-10) 

Н. Второе пришествие Христа (19:11-21) 

О. Тысячелетнее царство Христа (29:1-10) 


Р. Новое небо ш новая земля (21:1 —22:6) 
С. Заверилающее слово от Бога (22:6-21) 


КОММЕНТАРИИ 


1. Вступление: „Что ты видел...” 
(гл. 


А. Пролог (1:1-3) 


1:1. Первые слова: Откровение Инсуса 
Христа — определяют тему всей этой 
книги. Русское слово „откровение” соот- 
ветствует греческому „апокалилсис” и 
означает „раскрытие . Слова ...че- 
му надлежит быть вскоре показывают, 
что речь пойдет не о прошедших собы- 
тиях в их историческом обозрении, как в 
четырех Евангелиях, а © предвозвещении 
будущего. Греч. ен тахеи, переведенное 
как „вскоре” (ср. 2:16; 22:7, 12, 20), имеет 
оттенок внезапности действия и не 
предполагает, что оно обязательно про- 
изойдет вот-вот. Однажды начавшись, 
события конца времен будут следовать 
друг за другом „внезатно”, и в этом 
смысле — скоро или „ескоре”. 

И Он показал соответствует греч. 
есеманен, означающему „показал по- 
средством знаков и символов”, а также — 
„сообщил словами”. 

Ангел, принесший откровение, не иаз- 
ван по имени, ио многие полагают, что 
это был архангел Гавриил, который при- 
носил Божественные вести Даниилу, 
Марии и Захарии (Дан. 8:16; 9:21-22; Лук. 
1:26-31). Апостол Иоанн (так же, как 
Павел, Иаков, Петр и Иуда) иазывает 
себя рабом Иисуса Христа (ср. Рим. 1:1; 
Фил. 1:1; Тит. 1:1; Иак. 1:1;2 Пет. 1:1; Иуд. 


п. 

1:2. Этот стих надо понимать в том 
смысле, что Иоаин правдиво пересказал 
все видениое им — как слово Божие и 
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свидетельство Ишсуса Христа. Ибо то, - 
что он видел, было вестью от Инсуса 
Христа и о Нем Самом. 

1:3. Краткий пролог заканчивается 
обещанием блаженства тем, кто читают 
или слушают елоза пророчества сего, 
при условии, что онн и исполняют мапи- 
санное в всем. В стихе содержится намек 
на то, что читающему следует читать эту 
книгу вслух с тем, чтобы и другие люди 
могли услышать ее и покориться тому, 
что в ней написано. 

Последняя фраза пролога — время 
близко. Под каирос („время”) подразу- 
мевается период времени, точнее, период 
последнего времени (см. Дан. 8:17; 11:35, 
40; 12:4, 9). В этом же значении пони- 
мается „время” в Отк. 11:18 и 12:12. ВОтк. 
12:14 это слово употреблено в ином смы- 
сле, там оно означает „год” (ср. Дан. 
7:25); фраза „в продолжение времени, вре- 
мен и пол-времени” (12:14) означает: „в 
продолжение года („времени”) плюс двух 
лет(„времен”) плюс шести месяцев („лол- 
времени”)”; речь таким образом идет о 
трех с половинной годах, составляющих 
„время конца”. 

В 1:3 — первое обещание блаженства 
(всего их вкниге вения — семь: 1:3; 
14:13; 16:15; 19:9; 20:6; 22:7, 14). 

Пролог вкратце касается всего, что 
составляет книгу: ее темы, цели и тех, 
посредством кого эта цель осуществляет- 
ся, — ангельских сил и человеческого 
фактора. Очень важно заметить, что в 
первую очередь назначение книги было в 
том, чтобы преподать практический урок 
тем, кто читают ее и внимают ей. 


Б. Приветствие (1:4-8) 

1:4-6. В приветствии — как и в при- 
ветствиях, которыми начинаются посла- 
ния ап. Павла, да и самого Иоанна в 2 
Иоан., апостол называет тех, к кому об- 
ращается. Адресатами его были семь 
церквей в римской провинцин Асии, 
иаходившейся в Малой Азии (см. 1:11; 
гл.2и3). 

Словами благодать м мир выражают- 
ся положение христианина перед Богом и 
его внутреннее состояние. „Благодатью” 
определяется отношение Бога к верую- 
щим; „мир” говорит как © характере вза- 
имоотношений верующих с Богом, так и 
о иаслаждении их Божественным миром 
(Фил. 4:7), исполняющим их сердца. 

Есть, однако, в этом приветствии и 
нечто необычное, а именно, что о Боге 


3 
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Откровение 1:7-8 


Семь обетований блаженства в Откровении: 


Блажен читающий н слушающие слова пророчества сего исоблюдающие написанное в 
нем; ибо иремя близко (1:3). 


И услышал я голос с неба, говорящий мне: напиши: отныне блаженны мертвые, 
умирающие в Господе; ей, говорит Дух, они успокоятся от трудов свомх, и дела их идут 
вслед за ними (14:13). 


Се, иду как тать: блажен бодрствующий и хранящий одежду свою, чтобы не ходитьему 


нагим, чтобы не увидели сраматы его (16:15). 


И сказал мне Ангел: иапишия: блаженны званые на брачную вечерю диниа. И сказал 
мне: сии суть истинные слова Божии (19:9). 


Блажен и свят имеющий участие в воскресении первом: над иими смерть вторая не 
имеет иласти, но они будут священниками Бога и Христа и будут царствовать с Ним 


тысячу лет (20:6). 


Се, гряду скоро: блажен соблюдающий слова пророчества жнигн сей (22:7). 


Блаженны те, которые соблюдают заповеди Его, чтобы иметь им право на древо жизни 


и войти в город воротами (22:14). 


Отце в нем сказано как о Том, Который 
есть и был, и грядет (ср. 1:8). 

Под семью духами, по-видимому, ра- 
зумеется Дух Святой (ср. Ис. 11:2-3; Отк. 
4:5; 5:6); столь необычио Он означен сим- 
волически (заметим, что число семь — 
особенное число в Св. Писании; им вы- 
ражается Божествениая полнота). 

Из Лиц Троицы Иисус Христос упо- 
мянут тут последним, возможно, потому, 
что в этой книге Он занимает централь- 
иое положение. О Нем говорнтся как о 
Свидетеле верном, т. е. как об источнике 
предлагаемого откровения; как о 
Первенце из мертвых (подразумевается 
Его воскресенне; ср. Кол. 1:18) и как о 
владыке царей земных (имеется в виду 
Его власть иад землей после устаноале- 
ния Тысячелетнего царства). 

Слова „первенец из мертвых”, упо- 


треблениые Иоаниом в приветствии, оз-, 


иачают, что Христос был первым, Кто 
воскрес в иовом вечном теле, положив 
„начало” будущим аналогичным „воск- 
ресениям” как добрых (Фил. 3:11; Отк. 
20:5-6), так и злых (Отк. 20:12-13). 
Христос так возлюбил нас, что отдал 
за иас на кресте Свою жизнь, омыв нас от 
грехоа наших Кровию Своею. Ои соде- 
лалверующих царами (в том смысле, что 
составил из них царство Свое) и священ- 
никами Богу н Отцу Своему. Это по- 
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буждает Иосаниа воздать Ему хвалу н 
славу, завершаемые словом Аминь, 


1:7-8. Читатели призываются сосре- 
доточить внимание иа Сласителе, Кото- 
рый грядет. Речь идет о Его втором при- 
шествии — с облаками или на облаках — 
иа землю (ср. Деяи. 1:9-11). И тогда узрит 
Его всякое око, и те, которые пронзили 
Его. Конечно, непосредствениых винов- 
ников и участииков распятия Ега давио не 
останется к тому времени на земле, и 
воскреснут они лишь после Тысячелетне- 
га царства, но здесь говорится ие с иих, а 
о благочестивом „остатке” Израиля; 
именно люди этого „остатка”, как пред- 
ставители всего иарода, „воззрят на 
Него, Которого произили” (см. Зах. 
12:10). Однако под теми, „которые Его 
произили”, рыдающими „пред Ним” во 
второе Его пришествне, правомочно по- 
нимать не только иудеев, ис именно все 
племена земные, представители которых 
своей греховной жизнью, своим отвер- 
женнем Евангелия вторично будут рас- 
пинать Христа на протяженин человече- 
ской истории. 


Второе пришествие Господа будет ви- 
димым для всего мира, т.е. иневерующие 
увидят Его. В отличие от Его первого 
„пришествия” в Вифлееме и в отличие от 
„восхищения Церкви”, которое от жите- 


Откровение 1:9-11 


лей земли в целом, вероятио, будет со- 
крыто (см. Отк. 1:7 и Иоан. 14:3). 

Я есмь Алфа и Омега, начало и 
конец. Смысл этих слов в том, что Бог 
есть первопричина, а, зиачит, иачало все- 
го сущего, и вместе с тем — коиец, ко- 
нечная цель бытия („альфа” — есть пер- 
вая буква, а „омега” — последняя в греч. 
алфавите). Все сотворенное Им должно 
стремиться к Нему ис Его помощью — к 
совершенству. Далее о Христе говорится 
как © Том, Который есть и был и грядет, 
как о Вседержителе, то есть Всемогущем 
(ср. Отк. 4:8; ИТ). В Новом Завете 
соответствующее ему греч. пантокра- 
тор встречается 10 раз, из них 9 — вэтой 
книге (2 Кор. 6:18; Отк. 1:8; 4:8; 11:17; 15:3; 
16:7, 14; 19:6, 15;21:22). В сущности вэтом 
иесть главиое откровеиие книги, которое 
содержится уже здесь, в стихах привет- 
ствия. 


В. Прославленный Христос в видении на 
Патмосе (1-9-18) 


Апостол Иоанн получил это потря- 
сающее откровение иа острове Патмос, 
небольшом островке в Эгейском море, 
расположениом между Малой Азией и 
Грецией, на юго-запад от Ефеса. Соглас- 
ио утверждениям Иринея, Климента 
Александрийского и Евсевия, Иоанна со- 
слали из этот остров за его активную 
пастырскую деятельность в Ефесе. 
Виктории, первый комментатор книги 
Откровения, писал, что Иоанн, будучи 
узником на Патмосе, работал там в руд- 
ииках. После смерти Домициана в 96 
году иовый император Нерва позволил 
апостолу возвратиться в Ефес. Итак, в 
мрачные дии, проведенные Иоанном иа 
о. Патмос, Бог дал ему то поразительное 
откровение, которое и запечатлено в этой 
последней книге Библнн. 

1:9-11. Эта часть иачинастся словами: 
Я, Иоани. И это — третья в первой главе 
ссылка на Иоанна как иа человека, чьей 
рукой писалось Откровение, и первое ме- 
сто из трех (см. Отк. 21:2; 22:18), где ои 
говорит о себе „Я”. Напомним, что во 2 
Иоан. } ив3 Иоан. 1 апостол пишет осебе 
в третьем лице как о „старце”, а в Иоан. 
21:24 — как об „ученике” (тоже в третьем 
лице). В начальных главах этой кииги, 
адресусмых к семи церквам в Асии, апо- 
стол представляет себя как брата, соуча- 
ствующего не только в царствии Иисуса 
Христа, но и в терпеливом перенесении 
скорбей за слово Божие и за свидетель- 
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ство об Иисусе Христе. Страдания за 
служеиие истинному Богу Иоани разде- 
лял и с другими хорошо известными 
библейскими авторами — такими, как 
Моисей, Давид, Исаия, Иезекииль, 
Иеремия, апостолы Петр и Павел. 

Ап. Иоанн получил Откровение в день 
Господень (так в греч. тексте); всущности 
иигле в Библии это выражеине не отио- 
сится к первому дню недели (воскресе- 
иию). Согласно одиому из толкований 
это мог быть любой из дней недели, 
который Моаии со своею паствой привык 
проводить в служении Господу. Толкуют 
это место и так, что „день Господень” 
иадо понимать в том значении, в каком 
употребляется это выражеине в обоих 
Заветах (см. Ис. 2:12; 13:6, 9; 34:8; Иоил. 
1:15; 21, 31, З1; 3:19; Ам. 5:18, 0; Соф. 
1:7-8, 14, 18; 2:3; Зах. 14:1; Мал. 4:5; 1 Фес. 
5:2; 2 Пет. 3:10). То есть фразу Я былв 
духе (в состоянии экстаза; ср. Отк. 4:2; 
17:3) „в день Господень" иадо понимать в 
том смысле, что своим внутренним „Я” (а 
ие телесно}, в видении, апостол был пере- 
иесеи в будущий день Господень, когда 
Бог изольет Свои суды на землю. Ибо 
потрясающие душу события, повество- 
вание о которых иачинается в 4 главе 
Откровения, „проистекут” именио от 
судов Божиих, которые состоятся в день 
Господень. 

Представляется маловероятным, что 
все сказаниое в кн. Откровения было 
сообщейо Иоанну иа протяжении одного 
календариого дня, то есть за 24 часа, 
особеино всвете того, что всеувиденное и 
услышанное апостол должен был еще и 
записать. По-видимому, пророчески пе- 
ренесенный в будущий день Господень, 
апостол Иоанн все пережитое им записал 
позднее. 


Громкий голос, как бы трубный, по- 
велел Иоанну занести все в книгу и по- 
слать это семи церквам, находившимся в 
Малой Азии. Тут — первое из имеющих- 
ся в Откровении 12 повелений апостолу 
записать увидеиное и услышанное; и ка- 
ждое, как представляется, соотиосится с 
очередным видением (ср. 1:19; 2-1, 8, 12, 
18: 3:1, 7, 14; 14:13; 19:9; 21:5). Одно 
видение составило исключение — его не 
разрешено было записывать (10:4). 

Каждая из семи церквей, о которых 
говорится в Откровении, была незави- 
симой поместной церковью; и упомина- 
ются оин В „географическом” порядке 
(как были они расположены в виде полу- 


а ое аа ини ПОНАИЫ 


месяца), начиная от Ефеса на побережьи 
и далее на север — Смирна и Пергам, а 
затем на восток и на юг — Фиатира, 
Сардяс, Филадельфия и Лаодикия. 

1:12-16. Иоанн стоял спиной к гово- 
рившему и, услышав голос, обратился (т. 
е. обернулся), чтобы увидеть Того, Кто 
говорил к нему. Он увидел семь золотых 
светыльников. Навериос это не был обы- 
чный еврейский семисвечник, но — от- 
дельные светильники. Они символически 
отражали Божественную природу („Бог 
есть свет” — см. 1 Иоан. 1:5). Среди них 
апостол увидел подобного Сыну Челове- 
ческому. То же выражение находим в 
Дан. 7:13, употребленное пророком по 
отиошению к Иисусу Христу. Одеяние 
Стоявшего посреди светильников описы- 
вается как священническое и царское, с 
золотым поясом непо бедрам, апо груди, 
что придавало особое величие всей Его 
фигуре. Белизна Его волос соответство- 
вала таковой у „Ветхого днями” в Дан. 
7:9, где имеется в виду Бог Отец. (Эта 
белизна сравнивается с белизной шерсти 
и снега.) Она говорит © присущих как 
Отцу, так и Сыну чистоте и вечности. 
Глаза Сына сверкали, как пламень ог- 
ненный (ср. 2:18), выражая Его всепрони- 
ЖАющую силу всемогущего и всеведуще- 
го Судин. 

Ноги Иисусв Христа были как бы из 
ливанской меди, точнее, какого-то сплава 
меди (калколиван), раскаленной в печы. 
Заметим в этой связичто „медным” был 
и жертвенник (в Иерусалимском храме), 
образ которого был неотделим от пред- 
ставления о жертвоприиошениях за грех 
и о Божием осуждении греха. 

Голос Его — как шум вод многих... и 
лице Его — как солнце, смяющее в снле 
своей. Всеми этими образами вновь и 
вновь подчеркиваются величие и слава 
Христа. Тайна семи звезд, которые Он 
держал в правой руке Своей, раскрывает- 
ся Им Самим в 20 стихе: это — „Ангелы 
семи церквей”. Тем, что Господь держал 
их в правой руке Своей, подчеркивается 
Его суверенная власть иад ними. Острый 
с обешх сторон меч (ср. 2:12, 16; 6:8; 
19:15; 21), который выходил... из уст Его, 
возможно, символизировал то самое от- 
кровение о беспощадном суде Божием, 
которое Христос намеревался сообщить 
Иоанну; ибо Ои уже не был более 
Младеицем, родившимся в яслях Вифле- 
емских, нн исполненным скорби Челове- 
ком в териовом венце. Он явился Иоанну 
как Господь в полноте славы Своей. 
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Откровение 1:12-20 


1:17-18. И когда я увидел Его, то палк 
ногам Его, как мертвый, пишет далее 
Иосани. То же произошло и с Савлом, 
когда он увидел Христа в славе Его (Деян. 
9:4). Когда-то юный Иоанн „припвдал” 
головой к груди Иисуса (Иоан. 13:25), ио 
теперь апостолу Иоанну навериое и 
мысль не пришла о прежней человеческой 
близости, связывавшей его с Тем, Кто 
явился ему в славе. 

Христос, однако, ободрил престаре- 
лого апостола, положив на него правую 
руку Свою и сказав ему: Не бойся. Затем 
Он сказал Иоанну, что Он — вечен (Я 
есмь первый и последний; ср. Отк. 1:8; 2:8; 
21:6; 22:13), что умерщаленный некогда 
людьми, Он воскрес и уже не умрет ни- 
когда (м се, жив во веки веков). Далее Он 
подтвердил впостолу, что имеет ключи 
ада и смерти, т. с. власть над смертью и 
тем местом, где она (ср. Иоан. 
5:21-26; 1 Кор. 15:54-57; Евр.2:14; Отк. 
20:12-14). 

Человек не может не преклониться в 
благоговении и смирении перед прослав- 
ленным Христом, однако верные Его по- 
следователи, каким был Иоанн, могут не 
сомневаться, что они приняты Сыном 
Божиим. Их смерть и воскресение — в 
Его руках. 

Разительно, конечно, несходство ме- 
жду Христом, описываемым в славе в 
книге Откровения, и тем Христом, какой 
предстает перед нами на страницах четы- 
рех Евангелий (см. Фил. 26-8); исключе- 
ние составляет описание Его преображе- 
ния (Мат. 17:2; Мар. 9:2). 


Г. Повеление написать... (1:19-20) 


1:19-20. После того, как Иоанн полу- 
чил „откровение” Христа в славе, ему 
снова дано было повеление написать: а) о 
том, что ои уже видел; 6) о том, что 
открывается ему в настоящем (что есть) и 
в) о том, что произойдет в будущем (что 
будет после сего). Это представляется 
планом (или схемой) Откровения, как 
„составлены” они были Самим Богом. 
Вначале апостол должен был записать то, 
что увидел и ощутил при начале открове- 
ния (гл. 1); затем — послания Христа 
семи церквам (гл. 2 и 3). И, наконец, 
главное, что, собственно, и делало книгу 
пророческой: ои должен был зафиксиро- 
вать события, которые предваряли вто- 
рое пришествие Христа, определяли его 
кульминацию и — следовали за ним (гл. 
4-22). 


Откровение 


„Хронологическое” делезие книги 
Откровения значительно прев ходит по 
своему Божественному замы‹ лу многие 
произвольные деления ее, на основании 
которых толкователи нередко хватаются 
за случайные фразы и обороты речи, 
„прилаживая” книгу к собственным зара- 
нее составленным схемём интерпретации 
— в угоду тем или иным частным по- 
ложениям. Деление же, предложенное 
Иоанну свыше, отлично согласуется с той 
концепцией, что большая часть Открове- 
ния (начыная с 4 главы) соответствует 
описанию подлинных событий, которые 
совершатся в будущем, а не тех, которые 
совершились в прошлом, либо описанию 
каких-то духовных процессов и изложе- 
нию нскиих принципов, облеченных в 
символы. Важно заметить, что последо- 
вательно и логично Отк. 4—22 можно 
толковать лишь в плане будущих собы- 
тий. А те богословы, которые держатся 
аллегорического подхода к книге, редко 
соглашаются между собой в толковании 
одного и того же места. В равной степеии 
это относится и к сторонникам аллегори- 
ческого и исторического методов толко- 
вания. 


В Откровении видение в символиче- 
ском выражении его нередко возникает 
первым, но потом следует объяснение 
символов. Так, например, сначала 
Иоанну были показаны семь светильни- 
ков и семь звезд, ио вслед затем значение 
этих символов было объяснеиоему: семь 
светильников — это семь церквей, а семь 
звезд — семь Ангелов или посланцев к 
этим церквам. (В древиости под этими 
„ангелами” нередко разумели бесплот- 
ных ангелов-хранителей; предпочти- 
тельным представляется позднейшее то- 
лкование, согласно которому речь тут 
идет о епископах церквей. На страницах 
Откровения христианские пастыри пред- 
стают таким образом всегда иаходящи- 
мися в руке Бога.) 


Итак, книга эта является не безиадеж- 
иой мешаниной иепонятных символов н 
иеобъяснимых фраз, но продуманиой за- 
писью того, что дано было Иосанну уви- 
деть и услышать — иередко в сопро- 
вождении объясиеиий духовного и пра- 
ктического смысла полученных им от- 
кровений. 

Представляется, что Бог предназиа- 
чил Апокалипсис к осмыслению вдумчи- 
выми исследователями всего слова Его — 
при условии сопоставления этой книги с 
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другими, в которых тоже широко 
используется символика, например, с 
книгами Даниила и Иезекииля. Так же, 
каксмысл книге пророка Даниила, смысл 
Откровения будет все более „прояснять- 
ся” по мере развития человеческой исто- 
рии. 
В плане изложенных в ней истин и 
применения их к практической жизни 
книга Откровения стоит вне времени, но 
несмотря на это (а, может быть, благода- 
ря этому) она — источник утешения для 
тех, кто, сознавая, что довторого прише- 
ствия Христа остается все меньше време- 
ни, ищут водительства Его в каждый день 
своей жизни. 


Н. Послания семи церквам: „Что 
есть” (гл. 2-3) 


В Отк. 1:11 Христос повелел Иоанну 
передать послание каждой из семи поме- 
стных церквей, находившихся в Малой 
Азин. Как уже отмечалось, передать их 
следовало в „географическом порядке”. 
Тому, кто взялся бы доставить их, при- 
шлось бы пройти 35 миль на север от 
морского порта Ефес, чтобы попасть в 
Смирну, а потом идти далее иа север и 
восток — в Пергам и затем еще дальше — 
на востох и на юг, чтобы достичь других 
четырех гогодов. 

Немало спорят о зиачевии этих по- 
сланий для современных христиан. Оче- 
видно, перечисляемые церкви были не- 
случайно предопределены и „отобраны”, 
но — с учетом тех тыпичных обстоя- 
тельств, с которыми Церкви в целом 
предстояло и предстоит сталкиваться иа 
протяжении всей ее историн. Как посла- 
ния апостола Павла, хоть иадресованные 
конкретным церквам, обращены ко всей 
Церкви, так иэти семь посланий актуаль- 
ио звучат н сегодня всхожих ситуациях. В 
самом деле, ведь было в то время нмного 
других церквей — крупиее тех, которые 
упоминаются в Откровении, иапример, 
церковь в Колоссах, однако к ним 
Господь не обратился через Иоанна. 

Итах, при внимательном нсследова- 
нии содержания этих писем видишь, что, 
во-первых, они действительно предназ- 
иачались конкретным перквам того вре- 
мени. Но — во-вторых, что сии н сегодня 
звучат как обращение к церквам, нахо- 
дящимся в схожих условиях. В-третьих: 
все эти призывы и увещания, будучи ад- , 
ресованы отдельным людям или группам 
того времеии, не оставляют сомнения в 


том, что они изначально были адресова- 


ны и к современным нам людям (и груп-. 


пам) — в индивидуальном, тах сказать, 
порядке. Некоторые разделяют и четвер- 
тый вывод — что послания к семи церк- 
вам подразумевают специфику разных 
периодов в истории Церкви, от Г века до 
настоящего времени. В самом деле, при 
рассмотрении становлевия Церкви в све- 
те этих писем обнаруживается подчас 
удивительное сходство между состояни- 
ем той или иной из семи церквей икаким- 
то из этапов в истории Церкви. Так, 
состояние ефесской церкви, по-видимо- 
му, соответствует первоапостольскому 
периоду, а смирнской — периоду первых 
гонений на Церковь. Однако строгих 
свидетельств в пользу такого толкования 
в Св. Писании нет, ипоэтому прибегать к 
нему следует лишь там, где сопоставле- 
ние звучит убедительно, соблюдая ра- 
зумную осторожность. Ведь в конце-кон- 
цов все эти семь церквей существовали и 
одно и то же время, в первом столетии. 

Хотяпосодержанию своему послания 
отличаются друг от друга, всем им при- 
сущи некоторые схожие черты. Так, в 
каждом послании Христос заявляет, что 
Он знает дела церкви; в каждом содер- 
жатся увещание к слушающим и обеща- 
ние благословения „побеждающим”; но в 
каждом Христос представлен „разным” 
— взависимости от степени Его удовлет- 
воренности или неудовлетворенности 
церковью. Крометого, вовсех посланиях 
содержатся похвала (за исключением по- 
слания к лаодикийской церкви), обличс- 
ние (за исключением посланий к смирн- 
ской и филадельфийской церквам), на- 
ставление и ободрение, обращенные к 
тем, кто расположены слушать слова 
Христа. В целом в этих семи посланиях 
затрагиваются проблемы, с которыми 
вселенская Церковь сталкивается на про- 
тяженни всей своей истории, и содержа- 
щееся в них откровение относительно 
того, как оценивает Христос духовное 
состояние каждой из поместных церквей, 
уносит всеобъемлющий характер. 


}  Какыи странно, этой частью Писания 


почему-то пренебрегают. Тогда как ради 
познания истины, которая сосредоточена 
в Церкви, многие обращаются к посланн- 
им ап. Навла и к другим книгам Нового 
Завета, эти семь посланий, хотя и исхо- 
\дящие от Самого Христа, зачастую по- 


игнорируются. Подобное пре- 
сыграло отрицательную 


Откровение 2:1-3 


роль, сказавшись на состоянии со- 
временных церквей, далеко не всегда от- 
вечающем воле Бога, Который хочет ви- 
цеть нас совершенными. 


4. Послание церкви в Ефесе (2:1-7) 
1. О ГОРОДЕ И ЦЕРКВИ (2:1) 


2:1. В то время, когда писалось это 
послание, Ефес был одним из крупных 
портовых городов Малой Азии; его до- 
стопримечательностью являлся знаме- 
нитый храм Артемиды Ефссской (см. 
Деян. 19:24, 27-28, 34-35) — одно из так 
называемых семи чудес древнего мира. В 
53 г. по Р. Х. (примерно за 43 года до 
написания книги Откровения и — письма 
ефесянам в рамках его) в этом городе 
побывал Павел. Он оставался там около 
двух лет и проповедывал настолько ус- 
пешно, „что все жители Асии слышали 
проповедь о Господе Иисусе, как мудеи, 
так иеллины” (см. Деян. 19:10). Весь этот 
большой город пришел в движение от 

поведи великого апостола язычников 


(Деян. 19:11-40), ио одним из результатов 


ее явился и бунт серебряных дел мас- 
теров, изготовлявших укранюния для бо- 
гини Артемиды и се храма, которые ис- 
пугались, что люди перестанут посещать 
зваменитый храм, и они останутся без 
работы. 

Ефесская церковь имела таким обра- 
зом немалую историю позади и являлась 
одной из наиболее заметных в Малой 
Азии. К пресвитеру этой церкви Господь 
обращается как к Ашгелу (в значении 
„посланника” или „несущего весть”). Как 
правило, греч.ангелос употребляется в 
Св. Нисании по. отношению к ангелам 
небесным, посылаемым Богом наземлю, 
но ниогда и люди, „несущие весть”, на- 
зываются этим же словом (ср. Мат. 11:10; 
Мар. 1:2; Лук. 7:27; 9:52). 

Себя Христос называет держащим 
семь звезд в деснице Своей, ходящим 
посредв семи золотых светильников. 
„Звезды”, как уже говорилось, это — 
ангелы церквей, а „светильнихи” — сами 
церкви (1:20). 


2. ПОХВАЛА (2:2-3) 


2:2-3. Господь удостоил похвалы ефес- 
ских христиан за ых дела... м труд... м 
терпение. за их бескомпромиссное отно- 
шение к развратным (порочным, без- 
нравственным) и за то, что сумели вы- 
явить в своей среде и обличить лжезпо- 
столов (лжеучители, как увидим далее, 


531 


Откровение 2:4-7 


действовали в каждой из первых четырех 
церквей, упомянутых в Откровенин; см. 
2:2, 6, 9. 14-15, 20). Христос хвалих ефес- 
скую церковь и за то, что она без устали 
трудилась для Него. Более 40 лет про- 
должалось это ее служение Ему. 


3. ОБЛИЧЕНИЕ (2-4) 


2:4. Однако и с серьезным упреком обра- 
щается Христос к ефессянам: Но имею 
против тебя то, что ты оставил первую 
любовь твою. Заметим, что по-гречески 
горечь этого упрека подчеркивается по- 
рядком слов во фразе: „Но первую 
любовь твою ты оставил” (букв.). 
Христос употребляет здесь слово агапен, 
которым выражается, в частности, та 
глубокая бескорыстная любовь, которую 
Сам Бог питает к людям. Как „контра- 
стирует” этот упрек с тем, что писал 
ефесянам Павел 35 годами ранее: ои не 
переставал тогда благодарить Бога за их 
веру во Христа и за их любовь (агапен) 
„ко всем святым” (Еф. 1:15-16). Причина 
происшедшего, очевидно, в том, что спу- 
стя десятилетия в ефесской церкви пре- 
обладали верующие второго поколения 
и, котя они соблюдали чистоту учения м 
вели жизнь, согласную с ним, и продол- 
жали служить Господу, в сердцах их не 
было той беззаветной преданности Ему, 
которая ‘была присуща их родителям. 
Как остро нуждается современная 
Церковь в том, чтобы принять этот упрек 
и на свой счет! Ибо соблюдение традиций 
и „высокий уровень” служения в Божиих 
глазах недостаточны! Христос хочет, 
чтобы верующие предоставляли в Его 
распоряжение не только руки свои и го- 
ловы, ио и сердца. 


4. НАСТАВЛЕИИЕ (2-5-6) 


2:5-6. Господь призывает ефесян вспом- 
нить ту прежнюю их духовную высоту, с 
которой они „ниспали”. Он призывает их 
покаяться и вернуться к „первой любви”, 
которая побуждала их непрестанно тво- 
рить дела милосердия (творш прежние 
дела). Подобные наставления отно- 
сительно необходимости глубокой лю- 
бви к Богу (в которой — источник „дел”, 
угодных Ему) часто встречаются в Но- 
вом Завете (Мат. 22:37; Мар. 12:30; Лук. 
10:27; Моан. 14:15, 21, 23; 21:15-16; Мак. 
2:5; 1 Пет. 1:8). Христос говорил, что 
любовь человека к Богу должна быть 

больше, чем его любовь к самым бли- 


зким родственникам, включая родителей 
и детей (Мат. 10:37). Апостол Павел вы- 
разил (хоть и косвенным образом) ту 
мысль, что она должна быть и выше 
любви супругов друг к другу (1 Кор. 
7:32-35). 

Призывая ефесян к покаянию, 
Христос подразумевал, что им следует 
изменить не только присущий им подход 
к вещам, но и самую природу своих 
чувств. Служение Ему они должны про- 
должать не только потому, что это хо- 
рошо и правильно, ио и по причине лю- 
бви к Нему. Ои предупреждал их, что в 
противном случае свет их свидетельства в 
Ефесе будет угашен:... приду к тебе и 
сдвиву светильник твой с места его. 

Долгое еще время после того церковь 
в Ефесе продолжала существовать, и в 
ней даже состоялся один из важных це- 
рковных соборов. Но после 5 века игород 
и церковь стали приходить в упадок. С 14 
века место это стало практически необи- 
таемым. 

Обращение Христа кефесской церкви 
отмечено словом похвалы, Ефесяне удо- 
стоились ее за то, что ненавидели дела 
Николантов. Богословы много спорят 
между собой, кто такие были эти нико- 
лаиты. В Священном Писании это не 
уточняется. Согласно одной из версий 
начало ереси николантов было положено 
антиохийцем Николаем, одним из 
двакоиов Иерусалимской церкви. Учение 
его поощряло распущенность нравов и 
вызвало отвращение у ефесских христн- 
ан, которые изгнали николвитов из своей 
среды. ‘ 


5. ОБЕЩАИИЕ (2:7) 


2:7. Как и в других посланиях 
малоазийским керквам, Христос обеща- 
ет награду слушающим и — побеждаю- 
щим: побеждающему дам вкушать от 
древа жизни, которое посреды рая 
Божия. „Древо жизни”, впервые упоми- 
наемое в Быт. 3: 22, находилось в Едем- 
ском саду; вновь о нем говорится только 
в Откровении — как о растущем и обиль- 
но плодоиосящем в Новом Иерусалиме 
(см. 22:2). Те, кто будут есть плоды этого 
дерева, никогда не умрут (Быт. 3:22), 
Отметим, что награда вечной жизни 
обещана не какой-то особой группе ве- 
рующих, ио христианам вообще. Рай 
Божий — это, вероятно, одно из названий 
духовной небесной сферы (ср. Лук. 23:43 и 
2 Кор. 12:4; только в этих двух стихах, 
помимо Отх. 2:7, упоминается в Новом 
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Завете о рае). По-видимому, в вечности 
Новый Иерусалим будет тождествен 
раю. 
Бог хотел от ефесян истинной глубо- 
; кой любви, и это должно было вновь 

напомнить им о благодати спасения, ко- 
| торое Ои уготовал им во времени (как 

помощь, поддержку изащиту Его) ивне 
| времени (в вечности). Именио благодар- 
| ным откликом верующего ия осозиан- 
| ную им Божию любовь к иему достига- 
ется его любовь к Богу, а не точным 
следованием заповедям и устаноалени- 
ям. 


Б. Послание церкви в Смирне (2:8-11) 
1. О ГОРОДЕ И ЦЕРКВИ (2:8) 


2:8. Второе письмо предназначалось 
всрующим в Смирне — в большом и 
богатом городе, расположенном в 35 ми- 
лях (примериов 50 км.) на север от Ефеса, 
Как и Ефес, Смирна была крупным мор- 
ским портом. Но в отличие от Ефеса, от 
которого осталась на сегодня лишь груда 
развалин, Смирна и теперь является зна- 
чительным портовым городом с населе- 
нием около 200 тысяч человек. 

Христианам Смирны Христос гово- 
рит о Себе как о Первом и Последвем, 
Который был мерти, м се, жыв, напоми- 
ная им о том, что Ои — вечносущий (ср. 
1:8, 17; 21:6; 22:13); Ои принял смерть от 
рук Своих гонителей, ио затем воскрес и 
восстал из могилы (ср. 1:5). Вэтом Своем 
„аспекте” Он особенно „соответствовал” 
верующим в Смирне, которые претер- 
певали жестокие гонения. 

Город получил свое название от аро- 
матного состава („смирна”, „мирро”). 
Получасмый из растения „миррис”, ои 
использовался при изготовлении духов; 
из иего же изготовляли специальное ду- 
шистое масло, применявшесся при свя- 
щеннодействиях в скинии и храме; упо- 
` требляли мирро и при бальзамировании 
умерших (см. Исх. 30:23; Пс, 44:9; П. 
‚ Песн. 3-6; Мат. 2:11; Мар. 15:23; Иоан. 
19:39). Христиане в Смирне, переживая 
гонения, страдая, верным своим свиде- 
‚ тельствованием о Христе распространя- 
ли „приятное Богу благоухание", подо- 
‚ бное благоуханию смирны. 


32. ПОХВАЛА (2:9) 


‚о 29. Каким утешением было для го- 
‘вимых в Смирне сознавать, что Христу 
вестно об их скорбях и страданиях! 


Откровение 2:8-10а 


Знаю твои дела, и скорбь, и нищету, — 
читали они, — впрочем ты богат... Под 
„богатством” их Господь разумел их 
христианскую надежду и предвниость 
Ему, как н ожидающую их награду, 
обещанную им Богом (см. Иак. 2:5). 

Верующих Смирны преследовали ие 
только язычники, но и враждебно к ним 
иастроенные иудеи, и сам сатана. Под 
сборищем сатанинским, видимо, пони- 
малась местная сннагога (ср. 3:9). Сатана 
упоминается в четырех из семи посланий 
(2:9, 13, 24; 3:9). 

Любопытно отметить, что иис одним 
упреком не обратился Господь к этим 
вериым Своим последователям, страдав- 
шим за имя Его. Это особенио бросается 
в глаза в свете того, что пять из семи 
церквей Христос в том или другом уко- 
ряет. Может быть, именно тяжесть их 
переживаний помогала смириским хри- 
стианам сохранять в чистоте и веру их и 
Жизнь. 


3. НАСТАВЛЕНИЕ (2:108) 


2:10а. Христос ободряет страждущих 
словами: Не бойся ничего, что тебе на- 
добно будет претерпеть (букв. в греч. 
тексте сказано: „Перестань бояться...”), 
давая, однако, понять этим, что испы- 
тания продолжатся еще какое-то время. 
Здесь сказано: дней десять. Значение этих 
слов разные богословы объясняют по- 
разиому. Некоторые видят в них симво- 
лику времени, в пределах которого будут 
продолжаться гонения на земную Цер- 
ковь. Другие считают, что это — 10 пе- 
риодов (или „волн”) гонений на христиан 
при римских императорах. Но предпо- 
чтительиой представляется та точка зре- 
ния, что речь тут идет просто об опреде- 
ленном периоде времени, без уточнения 
его. Число „десять” в таком именно смы- 
сле, возможно, употреблено в Быт. 
24:55; Неем. 5:18; Иер. 42:7: Дан. 1:12; 
Чис. 11:19; 14:22, 1 Цар. 1:8; Иов. 19:3; 
Деян. 25:6. 

Проблема их страданий, даже в пре- 
делах ограниченного времени, всегда 
смущала истинных христиён. Естествен- 
ным представляется страдание безбож- 
ников и нечестивцев, ио почему должны 
страдать верные? В Писании приводится 
несколькотому причин. Страдания могут 
посылаться в дисциплинарных целях (1 
Кор. 11:30-32; Евр. 12:3-13); в целях пред- 
охрансиия от соблазиа того или иного 
рода (как в случве с Павлом, которому 
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Откровение 2:106-15 


было „дано... жало в плоть", 2 Кор. 12:7); 
для научения послушанию (так страдал 
Христос — см. Евр. 5:8; см. также Рим. 
5:3-5); наконец, ради того, чтобы с особой 
силой прозвучало свидетельство о 
Христе (см. Деян. 9:16). 


4. ОБЕЩАНИЕ (2:106-11)} 


2:106-11. Гонимых верующих в 
Смирне Христос призывает быть верны- 
ми до смерти. Самое большее, что могут 
сделать людн — это отнять жизнь у 
христианина, тем приведя его к получе- 
нию венца жизни. Видимо, к моменту 
написания этого послания никто из 
смириских верующих жизни не лишился, 
но это было вполне реальной перспекти- 
вой. Известно, что позднее в этом городе 
был замучен Поликарп (епископ смири- 
ской церкви); несомненио „пострадали до 
смерти" и другие Господни служители. 

„Венец жизни” — это один из тех 
венцов, которые обещаны христианам 
(см. 1 Кор. 9:25; 1 Фес. 2:19; 2 Тим. 4:6-8; 1 
Пет. 5:4; Отк. 4-4). Упоминает о нем и 
Иаков (Иак. 1:12). В Св. Писании ве- 
рующие призываются хранить верность 
Господу, уповая на то, что ожидает их 
после земной жизии, а именно иа жизнь 
вечную. 

Как и во всех других посланиях, прн- 
зыв Христа обращен к каждому „слу- 
шающему” в отдельности. Обещание да- 
ется „победителям” (подразумевается — 
страдающим и гонимым верующим); 
Господь заверяет их, что они не потерпят 
вреда ат второй смерти (ср. Отк. 20:15). В 
этой связи приходит на память сказанное 
в Евр. 12:11 — „Всякое наказание в на- 
стоящее время кажется не радостью, а пе- 
чалью; но после ивученным чрез него 
доставляет мирный плод праведности”. 


В. Послание церкви в Пергаме (2:12-17) 
1. О ГОРОДЕ И ЦЕРКВИ (2:12) 


2:12. Третья церковь находилась в 
Пергаме, расположенном примерно в 
32 км. от Смирны (вглубь континента). 
Этот богатый город был некогда 
столицей Мидии н даже Пергамского 
царства. Язычество имело здесь сильные 
корнн. В этом городе поклонялись Афи- 
не, Эскулапу, Дионнсу и Зевсу. 

Пергам славился своим университе- 
том и его библиотекой, в которой на- 
считывалось 200 тысяч книг. Известен 
был город и изготовлением особой проч- 
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ной бумаги, получившей название перга- 
мента. 

Атмосфера, царившая в Пергаме, бы- 
ла крайне неблагоприятна для распрост- 
ранения христианского учения. 

Христос представляется пергамцам 
как имеющий острый с обенх сторон меч 
(0 нем упоминается также в 1:16; 2:16; 
19:15, 21). Этот образ символизирует 
„обоюдоострую” силу слова Божия, ко- 
торое, с одной стороны, отделяет верую- 
щих от мира, ас другой — обличает мира 
его грехе, предуготовляя ему заслужен- 
ную кару. Это такнм образом меч спасе- 
ния и меч погибели одновременно. 


2. ПОХВАЛА (2-13) 


2:13. Как и в первых двух посланиях, 
Господь вначале высказывает похвалу. 
Христос зиает трудные обстоятельства 
пергамцев: ...ты живешь там, где престол 
сатаны. Возможно, эти слова относились 
к храму древнегреческого бога-врачева- 
теля Эскулапа, символом которого слу- 
жила живая змея; ей и поклонялись в его 
храме. Надо ли говорить, как отвратите- 
лен был этот культ христианам, у кото- 
рых с образом змеи ассоциировался 
сатана! В этом же стихе подчеркивается 
вторично, что у вас... живет сатана. 

Христиане Пергама удостаиваются 
похвалы за то, что сохранили верность 
Господу и тогда, когда в их городе был 
убит Антина (по одной из версий ои 
занимал место пергамского епископа; 
примерно в 93 году его сожгли живьем 
внутри раскалениого быка). Хотя пер- 
гамские христиане остались вернымн 
Господу и в испытаниях, онн, тем не 
менее, заслужили упреки Его, как это 
видно из следующих двух стихов. 


3. ОБЛИЧЕНИЕ (2: 14-15) 


2:14-15. Верующие в Пергаме смирн- 
лись со лжеучением, проннкшим, в их 
среду: ... есть у тебя там держашиеся 
учения Валаама... и держащнеся учения 
Николаитов. Валаам известен тем, что 
подучил языческого царя Валака ввести 
израильтян в грех „смешанных браков”; 
сходясь с женщинами-язычницами, те 
вслед за ними начннали поклоняться 
идолам (Чис. 22-25; 31:15-16). Такие бра- 
ки верующих с язычникамн, видимо, бы- 
ли особой проблемой н в среде пергам- 
ских христиан, поскольку любые контак- 
ты с окружавшим их миром предполага- 


ли и служение идолам. Надо думать, и 
мясо, продававшееся нарынке в Пергамс, 
прежде „предлагалось“ языческим богам 
(ср. 1 Кор. 8). 


Упрекнул Христос пергамцев и в том, 
что были в их среде „лержащиеся учения 
Николантов”. Прежде Он похвалил ефес- 
скую церковь за отвержение „дел Нико- 
лаитов”, в сущности, за неприятие ею 
моральной распущенности (см. 2:6), ие- 
навистной Ему. 

Надо заметить, что постепенно ком- 
промисс с мирскими представлениями о 
морали и с языческим учением все болес 
определял лицо пергамской церкви, и 
происходило это по мере распростране- 
ния христианства; в третьем столетии это 
` прискорбное явление достигло своего 
апогея. Так что видимому росту церкви 
в Пергаме сопутствовало ее разложение 
изнутри. 


4. НАСТАВЛЕНИЯ (2-16) 


2:16. Упрек Христа переходит в резко 
выраженное повеление: Покайся; а если 
ве так, — предупреждает Господь, — 
скоро приду к тебе в сражусь с ними 
мечом уст Мовх. Это — обещание „ско- 
рого” (греч. техис, имеющее оттенок 
внезапности; ср. 1:1; 22:7, 12, 20) суда. 
Христос будет сражаться „мечом уст” 
Своих (см. 1:16; 2:12; 19:15, 21), то есть 
словом Божиим, беспощадно обличаю- 
‚ щим грех и любой компромисс с ним. 


5. ОБЕЩАНИЕ (2-17) 

2:17. Заклюяительные слова, как м в 
предыдущих посланиях, обращены к же- 
` ающим сла мнать н слушать. Они и есть 
 вобеждаюсцие, которым Господь обещл- 
‚ет дать вкушать сокровенную маншу и 
` дать им белый камень с написанным на 
: ыем новым именем. Слова „сокровенная 
манна” могут относиться к Самому 
;‚ Христу как к „клебу, сшедшему с небес”, 
| всвидимому источнику духовной пищи 
зерующего, его духовной силы. Тогда как 
` израильтяне в пустыне были питаемы 
Богом физически (хоть и та манна „пада- 
зас небес”), христиане получаютот Него 
„сокровенную” (таинственную) манну 
духовную (см. Иоан. 6:48-51). 

‚ Богословы расходятся во мнениях 
®тносительно того; что означают слова 
„белый камень”. Возможно, правы те, что 
ше значения придают не самому ка- 
‚ а надлиси на нем, которая будет 

воватъ „новому имени” верую- 
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Откровение 2:16-19 


щего. Оно, очевидно, символизирует при- 
нятие христианина Богом и его особое 
положение (отличное от положения дру- 
гах христиан) в свете славы Его. Награда 
или степень прославления каждого будет 
разной, и знать се будет лишь тот, кто 
получает сс. Символика „белого камня”, 
возможно, как-то перекликается с вет- 
хозаветным обычаем, согласно которому 
первосвященник носил на своем нагруд- 
нике 12 камней с написанными на них 
именами 12 колен израилевых. 

В целом послание Пергамской церкви 
— это предостережение против любого 
компромисса в области морали и против 
отклонения от христианской доктрины в 
ее чистоте. 


Г. Послание церкви в Фиатире (2:18-29) 
1. О ГОРОДЕ И ЦЕРКВИ (2:18) 


2:18. Фиатира находилась в 64 км. на 
юго-восток от Пергама. Это был небо- 
льшой город. Место, где он был распо- 
ложен, славилось обильными урожаями 
иеще — производством особого пурпуро- 


Откровения она выделяется как адресат 
резко обличительного послания. . 

Тому, что последует, соответствует и 
образ Христа здесь: Сыи Божий, у Кото- 
рого очи — как пламень огненный, и 
воги подобны халколивяну. Описание 
похоже ва то, что находим в 1-13-15, 
только тут Христос назван не Сыном 
Человеческим, а Сыном Божиим. Обста- 


о встречающе- 
еся греч. слово, употребленное ив 1:15, — 
по-видимому, означало какой-то сплав 
металлов, отличавшийся сильным блес- 
ком). Сверкание очей Господа (они — как 
„пламень огненный”) м блеск, исходящий 
отЕго ног, символизируют гиев Христав 
праведность совершаемого Им суда. 


2. ПОХВАЛА (2:19) 


2:19. Несмотря на то, что в Фиатир- 
ской церкви далеко не всебыло в порядке, 
Христос хвалит этих верующих за их 
дена, любовь, служение, веру и терпение. 
Вотличие от ефесян, фиатирцы нетолько 


Откровение 2:20-27 


ие охладели в своей ревиости по Богу, ио, 
напротив, стали делать для Него больше, 
чем раньше. И тем не менее, церковь их 
имела серьезную проблему. 


3. ОБЛИЧЕНИЕ (2:20-23) 


2:20-23. Эта „проблема“ была создана 
некоей женщиной по имени Мезавель, на- 
зывавшей себя пророчицею; против нее и 
было направлено главное обвинение 
Иисуса Христа. Церковь же в целом была 
повинна в том, что попускала этой Иеза- 
вели учить м взодить в заблуждение ра- 
бов Христа, склоняя их к разврату и к 
употреблению в пищу идоложертвенно- 
го. Лжепророчице Иезавели и ее после- 
дователям Бог дал время покаяться, ио 
покаяния с их стороны не последовало. 

Возможно, впервые фиатирцы услы- 
щали весть о Христе от*Лидии, которая 
обратилась к Господу благодаря служе- 
нию апостола Павла (см. Деян. 16:14-15). 
Врезультате ин возникла церковь в Фиати- 
ре. Любопытно, что десятилетия спустя 
сильное, но на этот раз — роковое воз- 
действие на эту церковь оказала опять- 
таки женщина. Неслучайно, по-видимо- 
му, и символически звучащее имя се — 
Иезавель (ср. с растлевавшей Израиля Ие- 
завелью, женой царя Ахава; 3 Цар. 16:31- 
33). Христос предупреждает, что суд Его 
будет скорым и внезапным; если винов- 
ные в безнравственном поведении по- 
прежнему не покаются, то вслед за Иеза- 
велью будут повержены Им на одр бо- 
лезни, преданы великой скорби. Господь 
обещает ш детей ее поразить смертью — 
тоже, возможно, в смысле наказания по- 
следователей Иезавели. Суд, которым Он 
угрожает, будет столь беспощадным, что 
все церкви уразумеют: Христос есть ш- 

сердца и воздающий каждо- 
му по делам его. 


4. НАСТАВЛЕНИЕ (2:24-25) 


2:24-25. После строгого обличения 
Христос обращается с наставлением к 
Богобоязненному остатку, который со- 
хранял в этой церкви духовную чистоту: 
Вам жен прочим, находящимся в Фиати- 
ре, которые не держат сего учения и 
которые не знают так называемых глу- 
бин сатаншиских... Под „глубинами са- 
танинскими” надо понимать философ- 
скую систему, которая породила ересь 
гностицизма с ее развратной практикой. 
Ибо в этой ереси достигли на то время 
высшего своего проявления идеи и козни 
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сатаны. Гиостикн хвалились своей си- 
стемой и презирали как „жалких невежд” 
всех, кто отвергал ее. Но Господь при- 
зывает сохранявших Ему вериость и 
впредь держаться проповеданного им 
учения, пока Он придет. 

Может быть, потому, что церковь эта 
была маленькой, Христос не потребовал 
от верных своих, чтобы вышли из нее, 
подразумевая, что они должны остазать- 
ся в ией именно как Его свидетеля. А суд 
иад Иезавелью и ее сторонниками скоро 
очистит их церковь... 


В наше время истинным христианам, 
обнаружившим, что церковь их подпала 
под разлагающее влияние отступников, 
лучше перейти в другую, ио в условиях 
Фиатиры этого делать не следовало. В 
исторни христианства наглядно просма- 
тривается параллель между церковью в 
Фиатире и другими церквами-отступни- 
цами. Некоторые богословы сравнивают 
феномен фнатирской церкви с состояни- 
ем верующих в средние века, в конце ко- 
торых протестанты вышли из римско- 
католической церкви с тем, чтобы воз- 
вратить христианству первоначальную 
чистоту его учения и жизни. 

Участие в те времена в трапезах с 
употреблением идоложертвенного мяса, 
по-видимому, провоцировалось лжеуче- 
нием, что Господня вечеря есть повторе- 
ние каждый раз жертвоприношения 
Христа. 

Нельзя не отметить, что и в средние 
века, несмотря на то, что Церковь в 
целом встала на путь отступничества, в 
ней, как и в фиатирской церкви, всегда 
оставались верующие, которые и в уче- 
нни, исповедуемом ими, и в жизни, кото- 
рую вели, хранили вериость Христу и иа 
мрачном фоие богоотступничества подо- 
бны были сияющим огням. 


5.ОБЕЩАНИЕ (2:26-29) 


2:26-27. Христос обещает побеждаю- 
щим верующим, т. е. тем, которые со- 
хранят верность Ему, что они станут 
соучастниками в Его 1000-летнем 
вления вселенной (см. Пс. 2:8-9; 2 Тим. 
2:12; Отк. 20:4-6). И хотя слова Пс. 2:9 
относятся к Самому Христу, Иоанн упо- 
требляет их по отношению к Его „со- 
участникам” — побеждающим верую- 
щим. Под „язычниками” надо при этом 
понимать всех остальных людей, кото- 
рые не войдут в число христианских пра- 
ведников. Праведники будут пасти их 


: жезлом (т. е. посохом), и это, по-види- 
мому, говорит ие только об „админи- 
стративных” функциях их управления, ио 
мовоспитательных, защитных. Однакоо 
} „жезле” говорится, что ои железный, а 
„ласомые” сравниваются с сосудами гли- 
ииными, н это символизирует твердую 
‚власть первых и слабость вторых. Дру- 
2 гими словами, праведникам, включая и 
; верующих в Фиатире, Христос обещает 
` власть, подобную той, которую Он по- 
> лучал от Отца (ср. Иоан. 5:22). 
. 2:28. Христос обещает дать победи- 
‚ телям звезду утреннюю (обычно она бы- 
‚ вает видна перед рассветом). Священное 
` Писание не объясняет, что это значит, ио 
‹ можно предположить, что речь идет о 
восхищении „победителей” в составе 
‚Церкви перед тем, как для всего осталь- 
вого мира наступят темные времена, ко- 
торые будут предшествовать наступле- 
нию Тысячелетнего царства. 

Существует и другое предположение, 
‚а именно, что „звезда утренняя” — это 
: Сам Иисус Христос. Они Его учение есть 
`езет (см. Иоан. 1:9), который светит и до 
‚ ваступления „рассвета”, т.е. до окончате- 
льного утверждения Его в мире. Усваи- 
васмый праведниками, проявляющийся в 
их жизни на фоне окружающего мрака, 
этот свет служит и для других путеводной 
звездой, которая светит им в ночи. 
: 2:29. Послание фиатирской церкви за- 
канчивается уже знакомым нам 
ний ухо слышать, да слышит, что Дух 
говорит церквам. В отличие от первых 
трех посланий, здесь эта фраза следустне 
‚ перед обещанием награды победителям, 
‚ а после него; так же будет и в последних 
трех посланиях. 


Д. Послание церкви в Сардисе (3:1-6) 
: О ГОРОДЕ И ЦЕРКВИ (3:18) 


З1а. Большой торговый город 
Сардис был расположен примерио в 48 
‚ юм. на юго-восток от Фиатиры, у дороги 
(по которой постоянно шли торговые 
караваны), пересекавшей с востока на 
"запад Лидийское царство. В этом бога- 
том городе имелось много промышлен- 
‚мых предприятий по изготовлению дра- 
гоценностей, красителей и тканей. В ре- 
лигиозном отношении Сардис являлся 
щентром язычества; развалины некогда 
‚высившегося там храма богини Артеми- 
„ды сохраняются и теперь (см. ком. ва 2:1 
“относительно храма Артемиды Ефес- 
ской). В настоящее время на месте этого 
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некогда крупного города имеется лишь 
небольшая деревушка под названием 
Сарт. Археологи обнаружили и остатки 
христианской церкви, которая иаходи- 
лась недалеко от храма Артемиды. 

В иачале послания Христос говорит о 
Себе какоб имеющем семь духов Божиих 
и семь звезд, и это похоже на сказанное в 
1:4. По другим переводам — как о „дер- 
жащем (их) в руке", то есть как о „держа- 
щем” Духа Святого, а также пресвитеров 
церквей („семь звезд”), что следует из 
1:20; ср. 2:1. 


2. ВМЕСТО ПОХВАЛЫ (3:16) 


3:16. Ни одного слова одобрения неимеет 
Христос для этой церкви и обращение к 
ней начинает с обличения. Она лишь ка- 
залась живой и, вполне возможно, у мно- 
гих ошибочно пользовалась неплохой 
репутацией. 


3. ОБЛИЧЕНИЕ (3:1в, 26) 


З:1в, 26. Двумя словами — ты мертв 
— срывает Христос ложное облачение 
доброй репутации с сардисской церкви. 
Подобно фарисеям, она обладала лишь 
внешним благочестием, но за „фасадом” 
ее не было духовной жизни (ср. Мат. 
23:27-28). Христнане, составлявшие ее, 
по-видимому, относились к своим обя- 
занностям формально и прохладно, по- 
тому и говорит Господь: Я не нахожу, 
чтобы дела твои были совершенны пред 
Богом Моим. 


4. НАСТАВЛЕНИЕ (3:2а,3) 


3:2а, 3. Он призывает сардисских ве- 
рующих проснуться от духовной спячки и 
укрепить те немногие признаки духовной 
жизни, которые еще оставались у них 
(ибо и эти признаки угасают — „близки к 
смерти”), а для этого им надо было 
вспомнить слышанное ими и принятое в 
момент уверования и хранить это; покай- 
ся — призываст Господь церковь в Сар- 
дисе. В противном случае, предупреждает 
Христос, Он „найдет на них", как тать, т. 
е. подвергнет их внезапному наказанию. 
Верующего, впавшего в духовную апа- 
тию, можно пробудить только угрозой 
внезапного „посещения” Господа (ср. 
Лук. 12:20). 


5. ОБЕЩАНИЕ (3:4-6) 


3:4-6. Хотя в целом церковь в Сардисе 
была мертвой или умирающей, Христос 
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признает в ней наличие „Богобоязненно- 
го остатка” — тех, которые ше оскверши- 
ли одежд свошх грехом м равнодушием. 
Им Он обещает, что будут ходить .., в 
белых одеждах (ср. ст. 18), символизи- 
рующих Божию праведность. Кроме 
того, Христособещает победителям, что 
нс изгладит их имен из кнаги жизни м 
исповедает их пред Отцом ...и пред Анге- 
лами Его. Это последнее заявление 
Христа некоторых приводит в смущение, 
потомучтоего можно как будто понять и 
так, что имя, однажды записанное в „кни- 
гу жизни”, может быть „изглажено” из 
нее. Однако тот, кто действительно ро- 
дился свыше, останется возрожденным 
до конца дней своих; вспомним в этой 
связи сказанное ап. Иоанном в других 
местах: Иоан. 5:24; 6:35-37, 39; 10:28-29. В 
ОТК 3:5 это в сущности и утверждается. 
Шесть раз упоминает Иоанн в 
нии о „книге жизни” (3:5; 13:8; 17:8; 20:12, 
15; 21:27). Заканчивается это послание 
обычным призывом: Имеющий ухо да 
слышит, что Дух говорит церквам. 
Послание сардисской‘ церкви имеет 
самое прямое отношение к современным 
церквам, которые проводят активную ра- 
боту, возводят для себи отличные здания, 
но зачастую небогаты тем, что обращено 
в вечность, „ориентировано” на нее. А 
потому слова Христа, обращенные к цер- 
кви в Сардисе, — Вспомни... храни и 
покайся — звучат вполне актуально и для 
них. 


Е. Послание церкви в Филадельфии 
(3:7-13) 


1. О ГОРОДЕ И ЦЕРКВИ (3:7) 


3:7. Филадельфия находилась и 45 км. 
на юго-восток от Сардиса. Она была 
расположена в плодородной местности, 
славившейся своим сельским хозяйст- 
вом, но подверженной землетрясениям, 
которые неоднократно разрушали город, 
в последний раз — около 37 года после 
Р.Х. Назван был в честь царя Пергама — 
'Атталия Филадельфия, который основал 
этот город. По-гречески „филадельфия” 
означает „братская любовь”; в Новом 
Завете оно встречается семь раз (Рим. 
12:10; 1 Фес. 4:9; Евр. 13:1; 1 Нет.1:22; 2 
Пет. 1:7 (дважды); Отк. 3:7). Только здесь 
это слово употреблено как название го- 
рода. Интересно отметить, что Филаде- 
льфия существует до настоящего време- 


ни, и свидетельство христиан не пре- 
кращается здесь. 

Вэтом послании Христос представля- 
ет Себя в следующих словах: ...так гово- 
рит Святый, Истинный, имемищий ключ 
Давидов, Который отворяет — м никто 
ше затворит, затворяет — м микто не 
отворит. О святости Христа в Писаниях 
повторястся часто (см., например, 1 Пет. 
1:15); будучи свят, Он достоин и вправе 
судить о духовном состоянии как отдель- 
ных людей, так и церквей в целом. 

Символ ключа Давидова, видимо, 
взят из книги Исаин (Ис. 22:22), где гово- 
рится о том, что „ключ” этот будет дан 
Елиакиму, который таким образом полу- 
чит доступ к сокровищам царского дома 
(напомним, что прежде о Христе было 
сказано как об имеющем „ключи ада и 
смерти”; Оте. 1:18). Тут „ключ Давидов”, 
очевидно, отождествляется с ключом от 
врат небесного Иерусалима, т. е. знаме- 
нует доступ к сокровищам небесным. 
Другими словами, Христос решает кого 
удостонть, а кого нет — вечного райского 
блаженства. 


2. ПОХВАЛА (3:8-9) 


3:8. Христос, какив других посланиях, 
подчеркивает: Знаю твоя дела. В соответ- 
ствии с указанием на власть Свою „отк- 
рывать и закрывать двери” (ст. 7), 
Господь напоминает филадельфийцам: 
вот, Я отворил предвами дверь, которую 
никто неможет затворить. Это опять, по- 
зидимому, указание, выраженное ино- 
сказательно, на то, что только через 
Христа может верующий войти в Цар- 
ствые Небесное. В случае филадельфий- 
цев подчеркивается, что „не своею силой” 
(ты не миого имеешь силы; впрочем, и 
никто из людей не имеет ее „много”), ио 
любовью и милостью Божией. Однако 
"малые силы” филадельфийцев служат 
основанием для похвалы Христа в их 
адрес — ведь они, несмотря на это, ©0- 
хранили слово Его и не отреклись от 
имени Его. 

3:9. Христос называет их врагов еа- 
танинским сберищем (ср. Отк. 2:9). Речь 
идет об нудеях, противившихся Христову 
благовестию и потому недостойных но- 
сить имя народа, избранного Богом (в 
этом смысле они и названы „ижецами”). 
Лжерелигия всегда яростно противится 
высокой истине христианской веры. Од- 
нако придет день, когда все противники 
христиаиства признают эту истину (Ис. 
45:23; Рим. 14:11; Фил. 2:10-1)). Христос 
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говорит: вот, Я сделаю то, что они при- 
дут и поклонятся пред ногами твоими, и 
познают, что Я возлюбил тебя. Он мог 
иметь в виду, что силой своего примера в 
благочестии и святой жизни филедель- 
фийцы исердца преследовавших их нуде- 
ев обратят к истинной вере. 


3. ОБЕЩАНИЕ (3-10-12) 


3:10. Христу не в чем упрекнуть фила- 
дельфийскую церковь. Она удостаи- 
вается лишь похвалы зато, что терпеливо 
переносила невзгоды и испытания. За это 
Христос обещает ей: Я сохраню тебя от 
годины искушения, которая придет на 
всю вселениую, чтобы испытать живу- 
щих на земле. Это недвусмысленное 
обещание, что филадельфийская церковь 
не станет участницей тех страшных со- 
бытий, грядущих на мир, описанне кото- 
рых начинается с б главы. Если бы 
Христос имел в виду, что они будут 
„безопасно проведены” через „годину ис- 
кушений” или ограждены от скорби в 
пределах этой „годины”, этого периода, 
то и лексически и грамматически мысль 
была бы выражена нначе. 

Если бы в Божий план входило про- 
вести Церковь в целом через те же стра- 
дания, что „придут на всю вселенную”, 
трудно было бы понять это обещание 
Христа лишь маленькой поместной цер- 
кви в Филадельфии. С другой стороны, 
как „типично вериой” церкви „в преде- 
лах” тела Христова ей тоже пришлось в 
свое время идти к славе путем страданий 
н смерти (задолго до наступления вре- 
мени великой скорби). Дело тут в том, 
что в лице филадельфийской церкви 
Христос дает это обещание всем истинно 
верующим в Него, имея в виду восхи- 
щение Церкви до начала вселенской ве- 
ликой скорби. 

3:11. Христос обещает также, что при- 
дет скоро, — обещание, которое повто- 
ряется в Откровении несколько раз. Как 
уже говорилось прежде, это означает 
лишь то, что пришествие Его будет не- 
ожиданным (см. 1:1; 2:16). В свете этого 
Он и призывает филадельфийцев сохра- 
нить то, что они имеют. 

3:12. Побеждающего сделаю столпом 
в храме Бога Моего, — провозглашает 
Христос. Тут символика вечного пребы- 
вания в небесных обителях верных хрн- 
стнан, которые будут там главными, ие- 
отъемлемыми „составляющими” Божие- 
го храма. В целом же последним „хра- 
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мом” (ср. 21:22) станет весь Новый Иеру- 
салим. В отличие от земных храмов й их 
„столпов”, которые подвержены разру- 
шению, гибели, этот будет вечным. 

Господь уточняет, что имя града 
Божия, инеходящего с неба, — Новый 
Иерусалим (см. 21:2). 

Обещание Христа написать перечис- 
ляемые Им имена (ср. 2:17; 14:1; 19:12) на 
„побеждающих” свидетельствует, что как 
верующие отождествили себя с Ним, так 
и Он отождествит Себя с ними. 


4. НАСТАВЛЕНИЕ (3:13) 


3:13. Послание заканчивается знако- 
мым иам призывом: Имеющий ухо да 
слышит, что Дух говорит церквам. Ве- 
рующим наших дней следует помнить, 
что чудные обещания, данные Христом 
филадельфийской церкви, и Его призыв к 
ней сохранять верность Богу остаются в 
силе и сегодия, будучи обращены и к 
современной церкви. 


Ж. Послание церкви в Лаодикии (3:14-22) 
1. О ГОРОДЕ И ЦЕРКВИ (3:14) 


3:14. Богатый город Лаодикия иахо- 
дился на дороге, ведшей в Колоссы, при- 
мерио в 64 километрах на юго-восток от 
Филадельфни. Приблизительно за 35 лет 
до написания этого послания город был 
разрушен сильным землетрясением, ио 
затем снова восстановлеи. Более всего 
славилась Лаодикия изготовлением шер- 
стяной одежды. Нет сведений о том, по- 


сещал ли ан. Павел этот г. ород, ио лаео— Е, 


днкийцы занимали его мысли, и сердцем 
он был с ними (см. Кол. 2:1-2; 4:16). 

Обращаясь к церквам в Лаодикии, 
Христос называет себя: Аминь, свидетель 
верный и истинный, начало создания 
Божия. Слово „аминь”, которое означает 
„да будет так", подразумевает высшую и 
конечную власть Бога над людьми и 
всем, что происходит в мире (ср. 2 Кор. 
1:20; Отк. 1:6). Мысль о том, что Он, 
Христос, — „свидетель верный и истнн- 
ный”, выражалась Им и ранее — в 1:5 и 
3:7. В англ. Библни последние слова зву- 
чаткак „Правящий твореннем Божиим”; 
именно в таком смысле надо, очевидно, 
црнимать русское „начало создания” (ср. 
Кол. 1:15, 18; Отк. 21:6). 


2. ОБЛИЧЕНИЕ (3:15-17) 


3:15-16. Только порицание заслужила 
лаодикийская церковь, и никакой похва- 


Откровение 3:17-22 


лы. Она вызывала у Христа отвращение, 
будучи теплой: ни холодной, ни горячей. 
Таким же был и „ангел” ее, т. е. пастор. 
Нод определением „теплый” подразуме- 
вается неистииный (христианин): он как 
будто не из числа глубоко заблуждаю- 
щихся или явиых грешников, однако и к 
Господнему учению относится с „про- 
хладцей”. Пребывание в духовиой дре- 
моте является для него обычным состо- 
яннем. И таким было обычное состояние 
лаодикийской церкви. 

Извергну тебя из уст Моих — этот 
образ навеян, возможно, тем, что в дре- 
виости иа праздниках и при совершеннн 
религиозных церемоний людн пили го- 
рячие или холодные напитки, и иикогда 
— теплые. Для лаодикийских христиан 
этот образ был исполнеи особого смысла 
и потому, что вода в их город подавалась 
по трубам из Иераполиса, расположеи- 
ного на иесколько миль севернее, и пока 
достигала Лаодикии, становилась непри- 
ятно тепловатой! 

3:17. О духовиой „тепловатости” ла- 
одикийцев свидетельствовали их само- 
довольство, их удовлетворенность мате- 
риальным богатством и неспособиость 
при этом увидеть свою духовную нище- 
ту. Резко и даже страшно звучат слова 
Христа, обращенные к ним: ты несчастен 
и жалок, и нищ и слеп и наг. 


3. НАСТАВЛЕНИЕ (3:18-19) 


3:18-19. Золото, как известно, символ 
материального богатства. Лаодикийцы 
были богаты; однако Христос советует 
им купить золото у Него — не обычное 
золото, а то, огнем очищенное, посред- 
ством которого они смогут прославить 
Бога и стать воистину богатыми. Это, 
очевидно, совет получить у Бога всесиль- 
ную Его благодать, приобрести у Негото 
духовное богатство, которым лаодикий- 
цы не обладали. Люди в этом городе 
одевались в красивые одежды, примеча- 
тельно, что преимущественно — черного 
цвета; дело в том, что более всего 
Лаодикия была известна производством 
шерсти и славилась одеждой именно чер- 
ного цвета, изготовлениой из нее. Но „во 
исцеление” от своей духовной наготы 
местные христиане нуждались в иной, а 
именно в белой одежде (ср. ст 4), симво- 
лизировавшей празедность- 

А еще Христос советует им помазать 
глаза глазной мазью. В Лаодикии, при 
храме Эскулапа, существовала медицин- 


ская школа, где изготовляли особую мазь 
от распространенных ив Ближнем Восто- 
хеив Малой Азии глазных болезией. Но 
верующие в Лаодикии страдали слабо- 
стью духовиого зрения и прежде всего 
нуждались в исцелении от нее. 
Лаодикийская церковь, действитель- 
но существовавшая, — это ипрообраз тех 
последующих (включая современные) 
церквей, которые, не замечая своей духо- 
вной нищеты, гордятся прекрасными це- 
рковными здак-ями и материальным 
своим богатством. Именно к ним обра- 
щен (и звучит в веках) призыв Господа 
стать ревностными и покаяться. 
Христос обличал лаодикийцев, пото- 
му что любил их. Кого Я люблю, тех 
обличаю и наказываю, — заявляет Он. 


4. ОБЕЩАНИЕ (3:20-22) 


3:20-21. Христос рисует проника- 
ющую в душу картину — Себя Самого, 
стоящего у запертой изнутри двери. Он 
стонт у этой двери и стучит... Много 
веков спустя картину иа эту тему написал 
кто-то из людей. 

Просьба Господа „отворить дверь” 
обращена к тем, кто в состоянии услы- 
шать Его призыв. Им Он обещает: ...вой- 
ду к нему м буду вечерять с ним, м он со 
Мною. Пока Христос „стонт за дверью”, 
людям недоступны ни подлинное братст- 
во, ни истинное богатство, которые да- 
ются лишь чудной благодатью Божией. 
Они делаются достоянием только тех, 
кто „отворят дверь” перед Ним. Призыв 
Господа в большей мере направлен к 
верующим чем к неверующим. Тут под- 
нимается важный вопрос о степени ли- 
чного общения христианина с Богом. От- 
вечающему Ему, т. е. побеждающему, 
Христос обещает право сесть с Ним на 
его престоле н разделить с Ним славу 
победы. 

3:22. В заключение звучат знакомые 
слова: Имеющий ухо даслышит, что Дух 
говорит ь 

В посланиях к семи церквам Богом 
предусмотрено все необходимое и для 
„исцеления” современных церквей, для 
решения тех проблем, с которыми они 
сталкиваются. Это и непреходящая опа- 
сность „потери первой любви” (2:4), и 
боязнь страданий (2:10), и ошибочные 
учения (2:14-15), и снижение моральных 
стандартов (2:20), и духовная омертве- 
лость (3:1-2), и неумение крепко держать- 
ся первоапостольского учения (3:11), и 
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Зо аыйнае ла лань ьшаю С. деле, 


Ефеская 
(2:1-7) 


(3:7-13) 


ПОСЛАНИЯ СЕМИ ЦЕРКВАМ 


Обличение | Наставление 


Христос 


Держит семь 
звезд в де- 
снице Своей 
и ходит по- 
среди семи 
золотых све- 
ТИлЬниКОв. 


Первый и по- 
следний, был 
мертв и се, 


Сын Божий с 
пламенными 
очами и но- 
гами подоб- 
ными 
халколивану. 


Амивь, 
Свидетель 
верный и 
истинный, 
Начало со- 
здания Божия. 


За дела, труд. 
терпение. Не 
может сносить 
развратных, 
ненавидит дела 
Николаитов. 


За дела, 
верность Христу 
и крепкую веру. 


За дела, любовь. 
служение, веру, 
терпение. 
Последние дела 
больше первых. 


Упрек, вместо 
похвалы: 
несовершенные 
дела, обманная 


репутация 
„живого”. 

За дела, за то, 
что сохранил 
Слово Христа 
и не отрекся ст 
имени Его. 


Оставил 


первую 
любовьсвою. 


Вспомнн; 
покайся 
и творн 


прежние дела. 


Не бойся. 
Будь верен 
до смертн. 


Покайся. 


Покайся и 
держи то, 
что имеешь. 


Бодрствуй. 
Уттерждай то 
доброе, что еще 
имеешь. Вспом- 
ии, что ты при- 
нял. крани это 
и покайся. 


Купи 

(у Христа) 
золото, огнем 
очищенное, бе- 
лую одежду и 
глазную мазь. 
Покайся. 


Откровение 


Будет вкушать 


от древв жизнн. 


Венец жизни; не 
потерпит вреда 
от второй 
смерти. 
Получит небес- 
вую манну и 
белый камень 
с новым име- 
нем, написан- 
иым на нем. 


Будет облечен в 
белую одежду; 
имя побежда- 
ющего будет ис- 
поведано Хрис- 
том перед Отцом 
и ангелами Его. 


Побеждающий 
будет столпом 
в храме Бога. 
Имя Божие 
будет написано 
нанем, а также 
— имена Но- 
вого Иеруса- 
лима и новое 
имя Христа, 


Побеждающий 
будет „вече- 
рять" со Хрис- 
том. Он сядет 
с Ним на 


престоле Его. 


Откровение 4:1-3 


„теплохладность” (3:15-16). Обо все это и 
сегодня „претыкаются” верующие, как 
„претыкались” в первом веке. А посколь- 
ку семь посланий исходят от Самого 
Христа, они приобретают значение по- 
следнего слова, обращенного Богом ко 
всем церквам во все столетия. Это Его 
последний призыв — ко всем, кто кочет 
Его слышать. Современным верующим 
хорошю бы понять это и осознать. 
Ш. Откровение будущего: „Что 
будет после сего” (гл. 4—22) 

В соответствии со своим обещанием, 
данным в 1:19, Бог „разворачивает” перед 
Иоанном картину грядущего в подроб- 
ностях его, являя апостолу „что будет 
после сего”. Это — драматические со- 
бытия, предваряющие второе прише- 
ствие Христа (гл. 4-18), и само это при- 
июствие (гл. 19); затем — Тысячелетвее 
царство Христа на земле (сл. 20), и, на- 
конец, явление Нового Иерусалима, но- 
вого неба и новой земли (гл. 21—22). Не- 
сомненно, что как главной темой исех 
четырех Евангелий является первое при- 
шествие Христа, тах в центре Откровения 
— Его второе пришествие, описывемое в 
19 главе. 

Несмотря на то, что на книгу 
Откровения имеется множество толко- 
ваний, убедительными представляются 
лишь те из них, которые исходят из того, 
что, начиная с четвертой главы, в книге 
рассматриваются будущие исторические 
события. При всяком другом подходе 
миения толкователей приходят в вераз- 
решимые противоречия друг с другом. 
Конечно, не все события, описываемые в 
„разделе грядущего”, даны в хронологи- 
ческой последовательности, но все они, 
несомненно, когда-то произойдут. Про- 
роческие видения будущего изложены в 
этой книге более подробно, чем в любой 
другой из библейских кинг. Сосредото- 
ченные вокруг личности и дел Христа, 
они в сущности являются апогеем всех 
библейских пророчеств, касающихся че- 
ловеческой исторни. 


Откровение относительно будущего 
начинается видением неба (гл. 4-5). По- 
следовательное снятие семи печатей в 6 
главе соответствуст главным „вехам” тех 
„великоскорбных” событий (в их хроно- 
логическом порядке), которые будут 
предшествовать возвращению Христа на 
землю. За „вступлением” каждой из семи 
труб разворачиваются свои, особые, со- 


бытия, начало которым кладется снятием 
седьмой печати. А пролитис семи чаш 
Господнего гнева знаменует события, 
которым надлежит развернуться после 
того, как прозвучит седьмал труба. 

Но мере того, как момент второго 
пришествия приближается, острота и 


` скорость событий, их драматический ха- 
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рактер нарастают. Но вот оно соверши- 
лось, и в заключительных главах книги 
как бы подводится краткий итог всему, 
что произойдет в будущем. В 20 главе 
описывается Тысячелетнее царство, а в 
21-22 — новое небо и новая земля. 

Из всего этого явствует, что главная 
цель Откровения — представить второе 
пришествие Христа и дать „обзор” всему 
тому, что будет сопутствовать этому со- 
бытию, — с тем, чтобы пробудить не 
только народ Божий, но и мир в целом, 
донести до сознания людей, как это ва- 
жно — не быть застигнутыми врасплох 
грядущим судом Божиим. 


А. Видение небесного престола (гл. 4) 
1. ПРИГЛАШЕНИЕ (4:1) 


4:1. После того, как Иоанном были 
услышаны послания к семи церквам, ему 
дано было видение небесного престола. 
Он увидел даерь отверетую на небе и 
уелышал голое, приглашавикий сто: 
Взойды сюда, ш покажу тебе, чему на- 
длежит быть послё сего. Эта фраза со- 
звучна таковой же в [:19. Но если. там 
подразумеваются события, которые про- 
изойдут в будущем, то здесь, в 4:16, греч. 
слово деи указывает на то, что эти со- 
бытия должны произойти, т. ©. тут под- 
черкиваются суверенность целей Бога и 
Его власть в осуществлении их. Сход- 
ством упомянутых выражений здесь и в 
1:19 подчеркивается трехчастность хро- 
нологии событий, что видно из 1:19. И 
собственно от кровение ин осуществление 
его кронологически следуют за тем, что 
открыто в главах 1—3. 


2. НЕБЕСНЫЙ ТРОН (4:2-3) 


4:2-3. Из первых же слов апостола яв- 
ствует, что он тотчае был взятвдухена 
небо, т. е. , хотя тело его и оставалось на 
острове Пвтмос, духом он унесся далеко 
отнего. Там, на небе, ои увидел шрестоли 
на нем Сидящего. Иоанн ве называет Его 
по имени, указывая тем на первую 
ипостась Троицы — на Отца, в отличие от 
Иисуса Христа (ср. 5:6) и Святого Духа 
(ср. 4:5). И сей Сидящий видом был подо- 


бен камию яспису и сардису... Бог — 
невыразим и неописуем по виду, и апо- 
стол пытается передать величие Его и 
совершенную красоту в игре и переливах 
драгоценных камней. 

Яспис или яшма (ср. 21:18) известен в 
настоящее время как непрозрачный ка- 
мень, но то был прозрачный „яспис”, 
возможно, подобный алмазу. Сардие — 
`- одно из названий рубина, имеющего глу- 
бокий красный цвет. Обращаст на себя 
внимание, что рубин и яшма соответ- 
ствовали первому в последнему из 12 
камней на нагруднике первосвященника 
(Исх. 28:17-21). О них же упоминается в 
‚ связи с великолепием некогда царя Тира 
\ (Иез. 28:13). Эти камни будут находиться 
и в основании стен Нового Иерусалима 
(см. Отк. 21:19-20; в русском переводе, 
вместо „сардиса”, стоит „сердолик”). Не 
вмещающаяся в воображение красота 
„престола и Сидящего на нем” усилива- 
лись радугой вокруг трона — не семи- 
цветной, земной, а зеленой, подобной 
смарагду (изумруду). 


3. 24 СТАРЦА (4:4) 


4:4. И вокруг престола двадцать че- 
| тыре престола, а на престолах видел я 


шмели на головах свонх золотые венцы. 
. Тут греч. слово „стефанос”, означающее 
именно венец, каким украшали победи- 
‚ телейспортивных соревнований, а не цар- 

ская корона („диадема”). Эти „венцы”, 
по-видимому, символизируют награду, 
которой старцы были удостоены по ре- 
шению высшего Судин. 

Миожсство мнений было высказано 
по поводу того, кто они, эти старцы; вот 
два наиболее прнемлемых толкования. 
1) Они представляют Церковь, восхищен- 
ную прежде и увенчанную наградой на 
небесах. 2) Речь идет об ангелах, наде- 
ленных особо ответственными функция- 
ми. Число 24 играет в Встхом Завете 
репрезентатнвную („представитель- 
скую”) роль (законом Монсся было пред- 
усмотрено 24 священнических чреды). 
(Более подробно о 24 старцах смотрите в 
ком. на 5:8-10.) 


4. СЕМЬ ДУХОВ БОЖИИХ (4:5) 


4:5. И от престола исходили молнии и 
гроши и глясы, и семь светильников 
огненных горели нред престолом, кото- 
рые суть семь духов Божиих. В Откровс- 
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Откровение 4:4-8 


ния © громах говорится восемь раз (4:5; 
6:1; 8:5; 11:19; 14:2; 16:18; 19:6). О семи 
горящих светильниках, увиденных Иоан- 
ном, сказано, что это семь духов Божиих. 
Их, однако, надо понимвть как олице- 
творение единого Духа Святого, разда- 
ющего семь даров (см. Ис. 11:2-3), а ве 
семь отдельных духов или ангелов (ср. 
Отк. 1:4; 5:6). Таким образом в присут- 
ствни Бога Отца, сидящего на престоле, и 
Бога Духа (Святого, представленного 
семью светильниками, начинается от- 
кровение (гл.5) Иисуса Христа, пред- 
стающего в виде „Агнца как бы заклан- 
ного”. 


5. ЧЕТЫРЕ ЖИВОТНЫХ (4:6-8) 


4:6-8. И предпрестолом море стеклан- 
ное... Видимо, это образ специфической 
небесной среды; в этом прозрачном, как 
кристалл, „море” отражались изуми- 
тельные краски м тона неба (в 15:2 ска- 
зано, что оно „смешано с огнем”). И 
посреди престола и вокруг престола че- 
тыреживотных („животные”, конечно, не 
были на престоле, и понимать эту фразу 
надо в том смысле, что они располага- 
лись между тронами старцев н престолом 
Сидящего — за н перед ним и по сторо- 
нам его). Одно из них было подобно 
льву... второе... тельцу, третье животное 
имело лице, как человек, и четвертое... 
подобно орлу летящему. И каждое... 
имело по шести крыл вокруг, я внутри 
исполнены очей (букв. в греч. тексте го- 
ворится, что животные „были покрыты 
очами н имели их даже под крыльями”). 

О „животных” (точнее — 0 „живых 
существах”) сказано, что онн непрестан- 
но возносили хвалу Богу, взывая: свят, 
свят, свят Господь Бог Вседержитель (ср. 
1:8; 11:17; 15:3; 16:7, 14; 19:6, 15$; 21:22), 
Который был, есть и грядет (ср. 1:8; 
11:17). Здесь — первое из 14 славословий, 
записанных в книге Откровения. 

По поводу „четырех животных” суще- 
ствует много толкований. (Заметим, что 
они отличаются от тех „животных”, ко- 
торые былн описаны пророком Иезекии- 
лем.) Если семь светильников рассматрн- 
вать как символ Духа Святого, то в этнх 
существах можно видеть символы осо- 
бых свойста Бога, включая Его всезнание 
ивездесущность (символизируемые мно- 
жеством глаз). Лев мог „указывать” на 
силу, величие н всемогущество Бога; 
телец — на Его „трудолюбие” и терпение; 
„лице человека” — зиак интеллекта; орел 
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14 славословий в книге Откровения 


Кто славословит 


Четыре животных 


24 старца 


Кого славословят 


24 старця и 4 животных 


5:12 


5:13 Всякое создание 


7:10 
7:12 


11:16-18 24 старца 


15:34 
скорбы 


16:5-6 Ангел 


167 


191-3 


19:4 


19:6-8 


— символ верховной власти, которой Он 
обладает. 

Можно согласиться и с другим толко- 
ванием. Эти четыре „живые существа” си- 
мволизируют Личность Иисуса Христа, 
как описана она с разных сторон в четы- 
рех Евангелиях. У Матфея Иисус пред- 
стает как „лев из колена Иудина”, у 
Марка — как раб Иеговы (могущий быть 
уподоблениым тельцу), у Луки — как 
Человек по имени Иисус, у Иовнна — как 
Сын Божий, сопоставимый с образом 
орла. 

Существует и такое толкование, что 
четыре животных — это особые небесные 


Множество ангелов 
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Убитые во время великой скорби 


Ангелы, 24 старца и 4 животных 


Святые, пришедшие от великой 


„Ангел от жертвенника” 
Многочнеленный народ 


24 старца и 4 животных 


Миогочисленный народ 


создания (ср. Ис. 6:2-3), назначение кото- 
рых в том, чтобы возносить хвалу Богу. 


6. ПОКЛОНЕНИЕ НА НЕБЕ (4:9-11) 


4:9-11. Когда животные воздают славу 
и честь и благодарение Сидящему на 
престоле... тогда двадцать четыре старца 
падают пред Ним м поклоняются 
Живущему во векы веков (ср. 5:12-13), 
славя Его как Творца, по воле Которого 
все существует (ср. Иоан. 1:3; Еф. 3:9; 
Кол. 1:16-17; Евр. 1:2-3; Отк. 10:6; 14:7). В 
знак этого они и полагают венцы свои 
пред престолом. 


ПАЧИНО РУЧЕНУА 


Б. Книгв с семью печатями (гл. 5) 
1. ВИДЕНИЕ КНИГИ (5:1) 


5:1. Глава 4 в сущности является всту- 
‚ плением к тому главному, что произой- 
дет в гл. 5, а именно — к развертыванию 
свитка (кимгы), запечатанного семью пе- 
чатями. Эта „жнига” представляется 
Моанну в виде обычного в древности 
пергаментного свитка, исписанного с 
обеих сторои и состоящего из семи ча- 
стей, отделенных друг от друга печатями; 
‹ по снятии каждой из печатей ои разве- 
ртывался все далее, являя свое содержа- 
- ние, которое соответствовало тому, что 
. происходило после снятия печатей. 


“ 


‚ 2. ВОПРОС: „КТО ДОСТОИН?” (5:2-5) 


5:2-5. Иоанн увидел Ангела сильного 
(ср. 10:1; 18:21) иуслышал, как он спросил 
громким голосом: Кто достоми рас- 
крыть сию книгу и снять печаты ее? Здесь 
первое из 20 упоминаний в кн. 
Откровения о „громком голосе”. После- 
днее — в 21:3. (Заметим, что от греч. 
слова „библнон” („книга”) и произошло 
наименование Священного Писания — 
„Библия”.) 

Много плакал Иоанн, потому что ни- 
где ше нашлось достойного раскрыть и 
читать сию книгу. Но вот один из два- 
двати четырех старцев сказал ему: не 
плачь, вот, лез от колена Иудина, корень 
Давыдов (ср. Ис. 11:1; Отк. 22:16). Старец 
ставит апостола в известность, что Он 
уже победил и может снять семь пе- 


Е 


5:6-7. Того, Кто представлен ему как 
ылев” (ст. 5), Иоанн видит Агицем, как бы 
закланиым (это „как бы”, очевидно, 
предполагает знаки (раны) заклания на 


хцати четырех старцев. Агнец имел семь 
рогов и семь очей. 
Оба символа, конечно, относятся к 
Иисусу Христу: в первый раз Он прихо- 
Жал на землю как „агиец”, прниосимый в 
кертву за грех, аво второй раз придет как 
лев”, чтобы судить вселенную. „Львом” 
Христос назван только здесь, а „Агнцем” 
» книге Откровения Он назван 27 раз, н 
Более в Новом Завете — нигде. 
Е Поскольку рог — это символ власти 
3 Цар. 22:11), семь рогов символизи- 
[555 полноту власти и силы правителя 
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(Дан. 7:24; Отк. 13:1). „Семь очей” со- 
ответствуют семв духам Божиим (ср. 
Зах. 3:9; 4:10), которые, в свою очередь, 
есть символ Духа Святого (ср. Отк. 1:4; 
4:5). Лишь Агнец, победивший грех, „был 
достоин”, и потому Он пришел и взал 

книгу из десницы Сидящего на престоле 
(СР. р Дан, 7:9, 13-14). 


4. ПОКЛОНЕНИЕ АГНЦУ (5:8-14) 


5:8. И когда Он взял книгу, тогда 
четыре животных и двадцать четыре ста- 
рца пали пред Агицем, имея каждый 
гусли (точнее — арфы) и золотые чаши, 
поляые фимиама, которые олицетворяли 
молитвы святых, т. с. верующих (ср..Цс. 
140:2), возносимые старцами к престолу 
Божию. (Из музыкальных инструментов 
в кн. Откровения говорится только о 
„гуслях” („арфах”) и „трубах”.) 

5:9-10. В этих двух стихах передается 
содержание песни, которую пели „живые 
существа” и старцы: достоми Ты взять 
книгу и снять с нее печати; ибо Ты был 
заклан, и кровию Своею искупил нас 
Богу из всякого колена м языка, и народа 
и-племени, м соделал нас царями и свя- 
щеннииками Богу нашему; и мы будем 
царствовать на земле; песня названа но- 
вой, возможно, потому, что содержащее- 
ся в ней славословие отличается от „пе- 
рвого” — в 4:11. 

Судя по первому лицу множ. числа — 
няс — употребляемого поющими, старцы 
сами — из тех, кто были искуплены, и в 
этом подтверждение, что они предста- 
вляют Церковь или святых в целом. В 
„новой песне” они благодарят Бога за то, 
чтоло милости Его истинно верующие из 
всех народов уже теперь образуют ив 
земле царство Иисуса Христа, ибо ка-_ 
ждый из них прниосит Богу свою душу н 
являет собой нравственный пример миру; 
и каждый из них — священник, прино- 
сящий Богу бескровную жертву хвалы н 
служащий Ему. Впереди же у них — 
соучастие в 1000-летнем царствовании 
Христа на земле. 

5:11-12. К старцам присоединяется 
множество ангелов, которые говорили 
громким голосом: достомн Агнец, за- 
кланный принять силу и богатство, и 
премудрость и крепость, и честь и славу и 
благословение. 


5:13-14. И всякое создание, изходяще- 
еся на небе и на земле, и под землею и на 
море, м все, что в них, присоединилось к 
ликующим небесным соимам, говоря: 
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Сидятему на престоле м Агицу благо- 
словение м честь, м слава м держава во 
веки веков. Торжественное и торжеству- 
ющее это славословие завершает Аминь, 
произнесенное четырьмя „животными”, и 
затем актом поклонения двадцати четы- 
рех старцев, павших перед Живущим во 
веки веков и поклонившихся Ему. 

Итак, видение неба в главах 4 м 5 
является подготовкой к тем драматиче- 
ским событиям, которые последуют, на- 
чавшись со снятия первой из семи печа- 
тей. Откровение, данное Иоанну, свиде- 
тельствует также о том, что небо как 
духовная сфера — это реальность, а не 
плод воображения. В двух этих главах 
раскрываются, кроме того, неописуемая 
слава и бесконечное величие Божества, 
пребывающего в этой небесной сфере. В 
последующих главах будет явлено все 
превосходящее могущество Бога, кото- 
рое выразится в Его судах над миром, 
погрязшем в грехах ибогохульстве. Хотя 
верующим сегодня и не дано увидеть то, 
что видел апостол Иоанн, или то, что 
было явлено апостолу Павлу (2 Кор. 12:1- 
3), каждый христианин может принять 
как достоверные те потрясающие вооб- 
ражение картины, которые предстают 
перед ним на страницах кн. Откровения. 
Да подготовят ониего к той славе и ктем 
чудесам мира ниого, которые однажды 
он увидит собственными глазами. 


В. Снятие шести печатей — начало 
Божиих судов (гл. 6) 


1. ПЕРВАЯ ПЕЧАТЬ (6:1-2) 


Длятого, чтобы понять шестую 
главу, прежде нужно ответить на пять 
важных вопросов. 

Первый вопрос: События, которые 
разворачиваются перед нами при сня- 
тии первой печати, уже произоими или 
должны будут произойти в будущем? 
Хотя многие богословы пытались при- 
урочить их к прошлому (см. Введение ), 
имеются серьезные основания полагать, 
что откровение было дано Иоанну от- 
иосительно будущих событий. Прежде 
всего, видения, возникающие в 4 и 5 гла- 
вах, предваряются в 4:1 словами: „после 
сего”, т. е. они последовали за обращени- 
ем Господа ксеми церквам, позднееего; в 
нем же, ках явствует из 1:19, отражено то, 
„что есть” („сейчас”, в дии Иоанна), в 
отличие от того, „что будет после сего”. 
Поскольку в 5:1 книга еще „запечатана”, 
ясно, что печати будут сняты с нее в 
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какое-то время после того, что откры- - 
вается нам в 5 главе. Все попытки при- 
урочить „снятие печатей” к событиям, 
совершавшимся в прошлом, успехом не 
увенчались; они не призелы к сколько- 
нибудь согласованному толкованию од- * 
них и тех же мест хотя бы двумя ком- 
ментаторами. Да и не находим мы в‘ 
исторни ничего, что соответствовало бы 
событиям, описываемым в книге Откро- 
вения. Вывод отсюда один: события эти 
произойдут в будущем. 

Второй вопрос: Существует ли ко- 
кая-нибудь взаимосвязь между снятием 
печатей и восхищением Церкви? В по- 
слании фиатирской церкви о восхищении 
говорится как о будущем событии (2:25, 
28). Подразумевается оно как то, что 
произойдет в будущем, и в послании 
филадельфийской церкви (3:10-11). Одиа- 
ко, начиная с 6 главы, мы не находим 
более ничего, что имело бы отношение к 
церквам или квосхищению Церкви, как 
описывается оно в знакомых вам местах, 
например, в 1 Кор. 15:51-58 ив 1 Фес. 
4:13-18. Поскольку в главах 6-18 тема 
Церкви и восхищение ее не возникает, 
многие приходят к выводу, что оно уже 
произошло — прежде того, что описано в 
гл. 4, и, значыт, до наступления времени 
великой скорби. 

Третий вопрос: Как соотносятся 
„семь печатей” с тем, что написано в 
Дан. 9:27? Судьба Израиля, получающая 
„завершение” в 70-ую седьмину Даниила, 
становится понятнее при сопоставлении 
сказанного пророком стем, что описыва- 
ется в Откровении Иоанна. Опять-таки, : 
некоторые богословы пытались „найти”в , 
прошлом исполнение пророчества Дани- ; 
ила в 9:27, ио безуспешно; правомочнее, , 
по-видимому, рассматривать последние ` 
семь лет как некий финальный период, 
предваряющий второе пришествие Христа ° 
и, следовательно, относящийся к гряду- 
щим временам. 

Четвертый вопрос: Говорится ли в 
Откровении о полных семи годах, пред- 
сказываемых Даниилом в 9:27, или толь- 
ко овторой половине этого семилетия, 
т. е. о тех трех с половиной годах, о 
которых часто говорят как о времени 
„великой скорби”? (Иер. 30:7; Дан. 12:1; 
Мат. 24:21). Поскольку в Отк. 7:4 о 
„великой скорби” сказано вполне опре- 
деленно, и тот же период времени назван 
в 6:17 „великим днем гнева Его”, пред- 
ставляется, что написанное в Дан. 9:27 


тождественно событиям, о которых чи- 
таем в Откровении. Большинство бого- 
словов считаст, что события, о которых 
говорится, начиная с шестой главы, будут 
происходить на протяжении всего семи- 
летия. Однако в самой книге Открове- 
вия нигде не сказано о семи годах, ио 
повторяется о трех с половиной, или о 42 
месяцах (11:2; 13:5). Так как происходя- 
щее в шестой и последующих главах, по- 
видимому, соответствует событиям в дни 
великой скорби, а не в мирное время 
первой половины семилетия (см. 1 Фес. 
5:3), напрашивается вывод, что страшные 
эти катаклизмы придутся, следуя один за 
другим, на последние три с половиной 
года перед возвращением Христа на 
землю. При этом события, „вызванные” 
снятием четвертой и далее печатей, будут 
беспрепедентно жуткими. 

Пятый вопрос: Как связаны между 
собой проповедь Христа о последнем 
времени (Мат. 24—25) и события, пред- 
ставленные в Откровении? 


Дуайт Пентекост утверждает, что по- 
рядок событий в Откровенви и в Ев. от 
Матфся поразительно совпадает: а) вой- 
на(Мат. 24:6-7; Отк. 6:3-4); 6) голод (Мат. 
24:7; Отк. 6:5-6); в) смерть (Мат. 24:7-9; 
Отк. 6:7-8); г) мученичество за проповедь 
слова Божия (Мат. 24:9-10, 16-22; Отк. 
6:9-11); д) „помрачение” солица и луны и 
падение звезд с неба (Мат. 24:29; Отк. 
6:12-14); е) Божии суды (Мат. 24:32— 
25:26; Отк. 6:15-17). 

Следует уяснить себе, что события, о 
которых рассказывается в Откровении, 
прежде были описаны пророками древно- 
сти; это поможет нам в толковании си- 
мволических образов Иоаннова виде- 
ния. Все свидетельствует о том, что апо- 


‚ стол повествует о последнем перноде че- 


ловеческой исторни (вероятно, о завер- 
шающих ее трех с половиной годах), 
кульминацией которого станут второе 
пришествие Христа н установление Им 


; на земле царства Его. 


6:1-2. И я видел, что Агнец снял пе- 


‚ рвую мз семи печатей... Тут же Иоанн 
‚ услышал громкий голос одного из жн- 


вотных: иди и смотри (по греч. это скорее 
звучит как: „пусть идет, дасовершится то, 
чему быть надлежит, а ты (Иоанн) смо- 
три...”). Я взглянул, и вот, конь белый, и 
на нем всадник, имеющий лук, и дан был 
ему венец („стефанос”); и вышел он как 
победоносный, и чтобы победить. 
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Читеры > т7-* 


Откровение 6:1-6 


Поскольку в Отк. 19:11 Христос, гря- 
дущий на землю вторично, изображен 
как Едущий на белом коне, некоторые 
склояны думать, что и здесь, в 6:2, речь 
идет о Христе, тем более, что белый конь 
— это символ победы. Действительно, 
римские полководцы, одержавшие побе- 
ду на поле боя, въезжали в столицу на 
белом коне, аза ними шли враги, взятые в 
плен. Но с точки зрения хронологии со- 
бытий такое понимание не выдерживает 
критики. Ведь Христос должен прийти иа 
землю как Победитель не в начале врс- 
мени великой скорби, а в конце его. Кро- 
ме того: всадники, появляющиеся вслед 
за тем на других конях, вполне очевидно, 
несут иа землю разрушение и суды 
Божии, которые предваряют второе 
пришествие Христа. 


Более правильным представляется 
такое толкование: всадник на белом коне 
— это будущий правитель мира, называ- 
емый порой антихристом, хотя в Откро- 
венииэто название не употребляется. Впо- 
лне вероятно, что это тот самый „вождь 
народа”, о котором упоминает пророк 
Даниил в 9:26. Примечательно, что этот 
правитель имеет лук, но без стрел — 
указание на то, что возглавленное им 
мировое правительство придет к власти 
не в результате войны (см. в этой связи 
ком. на 13:4). Будущее это правительство 
начнет свою деятельиость в мирной 
обстановке, которая скоро, однако, сме- 
нится разрушением н гибелью (см. 1 Фес. 
5:3). В целом печати, трубы н чаши гнева 
Божия свидетельствуют о страшных су- 
дах Божиих, грядущих на мир прн конце 
его; кульминацией этого пернода явится 
второе пришествие Христа. 


2. ВТОРАЯ ПЕЧАТЬ (6:3-4) 


6:3-4. И когда Агнец снял вторую 
печать ... вышел другой конь, рыжий 
(точнее — „огненный”; ср. с „красным 
драконом” в 12:3 н со „зверем багряным” 
в 17:3; „рыжий“, „красный”, „багряный” 
— все эти цвета огня и крови знаменуют 
иесчастье и гибель). В отличне от первого 
всадника, который, хоть и имел лук, но не 
имел стрел, второму всаднику дан... 
большой меч . Это сиова образ земной 
политической власти, и „всадник” симво- 
лизирует мирового правителя, развязы- 
вающего войну. 


#2. 


Откровение 6:7-14 


3. ТРЕТЬЯ ПЕЧАТЬ (6:5-6) 


6:5-6. По снятии третьей печати по- 
является всадымх на вороном коне, и в 
руке у всадника весы (в русской Библии — 
мера). Голос, который слышит при этом 
Иоанн, раздается посреди животных, т.е. 
он, по всей вероятности, исходил от Си- 
дящего на престоле. Сказанное Им мо- 
жет быть передано так: „Малая мера 
пшеницы за дневную плату труженика 
(серебряный римский динарий, равный 
примерно 10 копейкам, составлял в дин 
Моанна обычную плату поденщика), и 
(точнее — „или”) трижды столько ячменя 
за дневную плату...”. Это — свидетель- 
ство о наступивших великой нужде и 
голоде, символом которых является 
вороной конь (черный цвет — цветскорби 
и нищеты). 

Исходя из того, что вино — символ 
крови Христовой, а слей — символ бла- 
годати, вторая часть фразы — относи- 
тельно „вина и елея” — может быть 
понята в духовном смысле — как указа- 
ние на то, ЧТО и в годину великой скорби 
не будут повреждены, а, значит, продо- 
лжат свое действне факторы спасающей 
Кровн и благодати. Подтверждение это- 
му находим в „пришедших на небо от 
великой скорби” (см. Отк. 7:14). 


4. ЧЕТВЕРТАЯ ПЕЧАТЬ (6:7-8) 


6:7-8. Конь бледный появляется по 
снятии четвертой печати. Словом „бле- 
дный” передано греч. „бледнозеленый”; 
цвет четвертого коня как бы „трупный”, н 
имя его всаднику — смерть; иад следовал 
за ним, пишет апостол, подразумевая, 
возможно, злые силы преисподней. Пе- 
ред нами страшная картина последствий 
войны, голода, массовой гибели. Когда 
свирепствуют война н голод, людей на- 
чинают косить н заразные болезни; в 
видении Иоанна смерть им несут и дикие 
зверн. Если выражение четвертая часть 
земли понимать буквально, то прн сего- 
дняшних цифрах земиого населения с 
началом великой скорби погибнет прн- 
близительно миллиард человек. 


Те события, которые символизируют- 
ся первыми четырьмя печатями, могут 
рассматриваться как соответствующие 
беспрецедентному периоду великой ско- 
рбив целом (ср. Иер. 30:7; Дан. 12:1; Мат. 
24:21-22). 
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5. ПЯТАЯ ПЕЧАТЬ (6:9-11) 


6:9. После снятия пятой печати Иоан- 
ну вновь предстает видение неба; его 
внимание привлечено к душам, находя- 
щимся под жертвенником (иля у подно- 
жия жертвенника; см. в этой связи Исх. 
29:12; Лев. 4:7). Это души христианских 
мучеников, как бы принесенные в жертву; 
подробнее о них говорится вгл. 7.Здесь о 
них сказано, что они были убиты за слово 
Божие и за свидетельство, скоторым они 
бесстрашно шли к людям. 


6:10-11. И возонили они громким го- 
лосом, говоря: доколе, Владыка святый и 
истииный, не судишь м не мстишь живу- 
щим на земле за кровь нашу? В ответ 
каждому из них даны были одежды бе- 
лые — в знак их праведности; им было 
сказано, что время великой скорби все 
еще продолжается и что последний суд 
Божий над людскими злодеяниями ве 
может начаться, пока число замученных, 
подобио им, праведников ие достигнет 
известного Богу и Им определенного 
предела. Этот суд, как и освобождение 
праведных, состоятся во второе прише- 
ствие Христа на землю. 


6. ШЕСТАЯ ПЕЧАТЬ (6;:12-17) 


6:12-14. В момент снятия шестой пе- 
чати произошло сильное землетрясение. 
Но еще более страшным было одноврс- 
мениое изменение неба: солище на нем 
стало мрачно, как власяница (т.с. одежда 
из черной шерсти ), и луна сделалась, как 
кровь, и звезды небесные пали на землю, 
подобно незрелым плодам смоковыицы, 
сотрясаемой сильным ветром. Видимо, в 
следующие мгновения небо скрылось, 
свившись, как свиток. И по причине упо- 
мянутого страшного землетрясения вся- 
каз гора и остров двннулись смест своих. 
Но и это еще ие было концом событий, 
потому что еще одна печать оставалась 
неснятой. Она ознаменует нарастание со- 
бытий все болееужасных — по меретого, 
как будет близиться возвращение на зем- 
лю Христа. 


Многие богословы пытались толко- 
вать ст. 12-14 иносказательно, но, дума- 
ется, правильнее понимать их соответ- 
ственно написанному. Речь тут может 
идти о катастрофических изменениях на 
солнце, которое почти перестанет осве- 
щать землю (как и луна, отражающая 
солнечный свет); о массовом падении ас- 
тероидов, метеоритов нт. п. 


ие вые =. 


ь 
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Суды „труб н чаш”, о которых речь в 
Откровении пойдет позднее, тоже пред- 
полагают величайшие потрясеиия в небе- 
сах и на земле перед вторым пришествн- 
ем Христа. 

6:15-17. Беспредельный страх в неве- 
рующих всех социальных слоев вызовут 
этн суды Божни. Люди будут молить 
горы и скалы: Падите ма нас и сокройте 
нас от Божиего гнева. Смерть станет для 
них желанной. Проявления гнева триеди- 
ного Бога — невыносимымн. Это будет 
самый драматический период во всей че- 
ловеческой истории. 

В целом глава 6 относится к наиболее 
важным главам кн. Откровеиня, кее „осе- 
вым” главам. В ней раскрывается дей- 
ствие первых шести печатей н „подго- 
тавливается” вступление в действие се- 

` дьмой —- которой, в свою очередь, „вво- 
дятся” в видение Иоанна семь труб и семь 
чаш гнева Божия; о них речь пойдет в 
главах 8-9, 16, 

Содержанием шестой главы перече- 
ркиваются лжеучення относительно того, 
что Бог, будучи Богом любвн, не может 
обрушить гневные Свои суды на наш 
грешный мир. Этой главой ставится так- 
же важный вопрос, сформулнрованный в 
се заключительных словах: Кто может 
устоять? (6:17). Ответ очевиден: Только 
те, кто вручили себя милостн Божией до 
начала Его судов, смогут устоять в про- 
цессе их. Об этих людях, которые будут 
спасены в дни великой скорби, будет 

говориться в следующей главе. 


Г. О спасенных в дни великой скорби 
(гл. 7) 


1. ЗАПЕЧАТЛЕНИЕ 
{7:1-8} 


7:1-3. Вопрос, поставлениый в конце 
шестой главы, — сможет лн в дни велн- 
кой скорби спастись хоть кто-нибудь? — 
получает утвердительный ответ в седь- 

мой главе. В ней говорится о даух кате- 
гориях спасенных ‘в эти страшные дни. 
-ВО спасенных нз колен израильских; 2) О 
‚спасенных — но только духовно, нбо 
физически они будут замучены, — из всех 
других народов. 

Мы читаем тут о том, что четырем 
ангелам было приказано прностановить 
действне судов Божинх над землею, пока 
не будут запечатлены рабы Бога нашего 
{ст. 3). Печати, которые ставят на их 
челах (лбах), свидетельствуют о том, что 
юни — собствениость Бога, под Чью осо 


144000 израильтян 


Откровение 6:15— 7:8 


бую защиту они подпадают; это нало- 
жение печатей говорит о Его иамереннн 
взять под Свою охрану 12 колен нзраиль- 
ских, подобно тому, как сохранил Он от 
потопа Ноя, тех же израильтян — от 
казней, обрушившихся на землю египет- 
скую, н Раав блудницу с ее родственни- 
ками — от гибели, гроэнвшей нм в 
Иернхоне. 

7:4-8. Иоанн услышал, как было иа- 
звано число запечатлеиных... сто сорок 
четыре тысячи нз всех колен сынов Из- 
ранлевых; по двенадцать тысяч из ка- 
ждого колена. (Заметим, что многие то- 
лкователи Св. Писания виделн в этой 
цифре известную символнку — в том 
смысле, что ойо означвет полиое число 
избранных из народа израильского: 12 х 
12 х 1000.) Но так илн нначе, 12 эти колен 
не затерялнсь, как утверждают некото- 
рые; по крайней мере, Бог не потерял их 
из виду. 

Было немало попыток избежать бу- 
квального толкования этого места по 
отношению к Израилю. Так, 12 колен 
пробовали отождествлять с Церковью. 
Однако перечисление племен по названн- 
ям и упоминанне конкретного числа спа- 
сенных из каждого племенн говорят в 
пользу именно буквальной интерпрета- 
ции. Кроме того, нигде в Библин христи- 
анская Церковь под 12 коленами нзра- 
ильскими не подразумевается. 

Много различных мнений высказано 
было по поводу того, почему среди пере- 
численных здесь колен отсутствует коле- 
но Даново. Упоминаются Иосиф и однн 
из двух его сыновей — Манассня, но вот 

другой его сын — Ефрем — не упомянут. 
Замехим, чтоесли бы Дан был тут назван, 
то получилось бы не двенадцать, а трн- 
надцать колен. Согласно исследователю 
Дж. Б. Смиту, в Ветхом и Новом Заветах 
29 раз перечисляются колена Израилевы, 
и никогда их ие бывает более 12. Обычно 
опускается колено Левнино, нз которого 
назначвлись священники. Но поскольку 
так или нначе „прнията” цифра 12, опу- 
щенню имени Дана, видимо, не следует 
придавать особого значения. Можно все- 
таки высказать предположение, что 
нменно оно опущено потому, что одним 
из первых склонилось к идолослужению 
(см. Суд. 18:30; ср. 3 Цар. 12:28-29). Об- 
ращает, однако, на себя вниманне то 
обстоятельство, что в ки. пророка Иезе- 
кииля нмя Дана упоминается в связи с 
распределением земель в Тысячелетнем 
царстве (Иез. 48:2). 
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Откровение 7:9— 8:1 


Главный вывод из этих стихов тот, 
что Бог наблюдает за Израилем н в 
самые бедственные для него времена. 


2. ВЕЛИКОЕ МНОЖЕСТВО 
ЗАМУЧЕННЫХ (7:9-17) 


7:9-12. Затем глазам Иоанна предстает 
великое множество людей, которого ни- 
кто не мог перечесть, из всех племен и 
колен, и народов и языков; люди стояли 
пред престолом и пред Агищем в белых 
одеждах и с пальмовыми ветвями в ру- 
ках. Это те же самые мученики, о кото- 
рых говорится в 6:9, но тут они уже 
облачены в белые одежды и держат в 
руках пальмовые ветви, что, видимо, сн- 
мволизирует триумф их праведностн. 
Все это множество выражало благодар- 
ность Богу н Агнцу за свое спасение 
(именно так следует читать окончание ст. 
10), вслед за чем все Ангелы и старцы н 

животных пали пред Богом ниц, 
как это было в 5:9-10. 


7:13-87. Один из старцев спросил: Сии 
облечениые в белые одежды кто, и отку- 
да пришли? Не обращает ли на себя 
внимание то обстоятельство, что еслн 24 
старца представляют Церковь, то „сии 
облеченные в белые одежды” — какая-то 
группа спасенных людей? Когда ап. 
Иоанн сказал, что не знает, кто эти люди, 
старец сам ответил на свой вопрос (14а ): 
Это те, которые иришли от великой ско- 
рби; они омыли одежды свои и убелили 
одежды свои кровию Агнца. 

Представляется очевидным, что они 
былн замучены на земле в дин великой 
скорби, но потом обрели безопасность на 
исбе. Там им дана особая привилегия 
пребывать пред престолом Бога и слу- 
жить Ему день и ночь в храме Его. Они 
подпадают под Его иепосредственную 
защиту н не будут никогда голодать и 
жаждать; н солнечный зной не будет па- 
лить их, т. е. они ие будут подвергаться 
всем тем мучениям, от которых страдали 
на земле. Сам Агнец станет их вечным 
Пастырем и будет водить их на живые 
источники вод. Заканчивается эта глава 
чудным утешением, что Бог Сам отрет 
всякую слезу с очей их. 

Итак, Иоанну были показаны две груп- 
пы спасениых людей: 144 000 израильтян 
и великое множество из всех народов, 
включая, вероятио, и какое-то количе- 
ство евреев, замученных в месяцы н годы 
великой скорбн, т. е. ие вошедших в чнсло 

144 000. Нн одна из этих групп ие может 
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олицетворять Церковь этого Века, тело 
Христово, поскольку обе явно „отделе- 
ны” от 24 старцев, представляющих 
Церковь, н никах не ассоциируются с ней 
в этом контексте. 

Седьмая гнава является ие продолже- 
нием повествования о том, что будет, а 
своего рода „паузой” в описании гряду- 
щих событий; назначение ее в том, чтобы 
сосредоточить внимание читающего на 
той части Откровения, которая содержит 
ответ на вопрос, поставленный в конце 
предыдущей главы: „Кто может ус- 
тоять?” Хотя главы Откровения н не сле- 
дуют друг за другом в строго хроноло- 
гическом порядке, в главе 7 представлена 
сцена „йа небе перед возвращением 
Иисуса Христа на землю. Массам людей, 
увиденных Иоанном на небе, было сказа- 
но „прийти от великой скорби” (ст. 14). 

В 7 главе показано, как чудно будут 
они благословлены на небесах после 
страданий на земле. 144 000 из 12 колен 
израилевых снова появятся в 14:1-5, а 
миожество мучеников, убнтых за то, что 
отказались поклониться зверю, мы опять 
„увидим” в момеит воскресения, в 20:4. 


Д. Снятие седьмой печати, и явление 
семи ангелов с трубами (гл. 8-9) 


1. СНЯТИЕ СЕДЬМОЙ ПЕЧАТИ (8:1) 


8:1. Самым значительным событием 
является снятие седьмой печати, и это 
подтверждается тем обстоятельством, 
что при этом сделалось безмолвне на 
небе как бы на полчаса. То, что следуст за 
введением в действие семн труб, отлича- 
ется от событий, разыгрывающихся по 
снятии каждой изсеми печатей. Богослов 
В. Грейм Скроги пишет: „Грубы ие есть 
символы тех же самых событий — всех 
или частично — которые символизиру- 
ются печатямн; „события труб” как бы 
приурочены к снятню седьмой печати, 
они проистекают именно отсюда”. 
Скроги также утверждает, что при излия- 
нин чаш гнева Божия, о чем речь идет в 16 
главе, опять-таки ие дублируются „суды 
‘печатей н труб”. 

Богослов Бленчард придерживается 
того же мнения: „сернн из трех „семерок“ 
в сущности являются единой серней под 
знаком „семь”, — пишет он. — Другими 
словами, начало „событиям семи труб” 
кладется снятием седьмой печати, и зву- 
ком седьмой трубы подается знак к из- 
лиянию семн чат гнеза Божия. Так что 
перед нами как бы единая серия событий, 
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совершающихся в три приема”. Зиачение 
седьмой печати определяется тем, что в 
конечном счете имеиио по ее снятии про- 
исходит все то, что описано в 8:1— 19:10. 


2. СЕМЬ АНГЕЛОВ И СЕМЬ ТРУБ (8:2) 


8:2. Обозревая теперь небо, `Иоанн 
увидел семь Ангелов, которые стояли 
пред Богом; н дано им семь труб. Следует 
отметить, что, будучн ангельскими, эти 
трубы — ие то же самое, что труба Божия 
(см. 1 Кор. 15:52; 1 Фес. 4:16), и не то же 
самое, что другие трубы, о которых гово- 
ритсяв Новом Завете (см. Евр. 12:19; Отк. 
1:10: 4:1). 


пе от ЧИТАЛИ ЕДИНИСНЕ ЕНЧИРУН ч 


3. ЗОЛОТАЯ КАДИЛЬНИЦА (8:3-5) 


8:3-5. Звучанию первой трубы пред- 
ществует явление иного Ангела, т. е. еще 
одного, помимо семи, который стал пред 
золотым. жертвенником, держа золотую 
кадильницу. В ветхозаветиой скинии 
имелась тяжелая медная кадильница, 

служившая для перенесения горящих уг- 
| лей из медного жертвеиника, стоявшего 

вне скинии, к золотому жертвеинику для 
| благовонных курений, помещавшемуся 
{ внутри нсе. Позднее, в храме, стали, по 

повелению Соломона, пользоваться 30- 

лотыми кадильницами (3 Цар. 7:50; 2 
} Пар. 4:22). В ки. Откровения — это едии- 
} ственное место, где говорится о кадиль- 

нице, хотя в 5:8 упоминаются „чаши, 

полные фимиама", которые, может быть, 
| ные быликадильницами. Но здесь, какив 
: 
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Откровение 8:2-7 


Взаимосвясь между печатями, трубами и чашами 


ТРУБЫ 
1234567 


5:8, предлагаемый Богу фимиам симво- 
лизирует молитвы святых. Это возиесе- 
ине фимиама на иебесах соответствует 
обычаю возиесения его (на жертвеинике 
для благовонных курений), который был 
приият и в скниии и в храме. В кадиль- 
нице иосили горящие угли, а в специаль- 
иом сосуде — благовония, которые по- 
том высыпались на угли, положеиные на 
жертвеиник. Дым, поднимавшийся от 
жертвениика, символизировал собой мо- 
литвы, возносимые к Богу. 

В ст. 5 Ангел, принесший золотую 
кадильницу с благовониями на углях к 
золотому жертвеннику перед престолом 
Божиим, опрокинул горящие угли из ка- 
дильиицы иа землю. От этого иа земле 
произошли голоса и громы, м молнии м 
землетрясение. То, что видит и слышит в 
этот момент Иоанн, исполнено зловещих 
предзиамеинований. 


4. ПРИ ЗВУКАХ ПЕРВОЙ ТРУБЫ (8:6-1) 


8:6-7. Первый Ангел вострубил, п сде- 
лались град н огонь, смешанные с кро- 
выю, н пали на землю; н третья часть 
дерев сгорела, и вся трава зеленая сгоре- 
ла. Возможно, эта казнь будет соответ- 
ствовать некоему явлению природы, се- 
годня людям иеизвестиому: чудовищные 
эти красноватого цвета градины будут 
как бы смочены кровью. Градом и огием 
будет истреблена примерно третья часть 
деревьев на поверхиости земли; сожжены 
они будут вместе с травою. 


Откровение 8:8—9:6 


5. ПРИ ЗВУКАХ ВТОРОЙ ТРУБЫ (6:8-9) 


8:3-9. Вторый Ангел вострубил, и как 
бы большая гора, пылающая огнем, низ- 
верглась в море; н третья часть моря 
сделалась кровью, в умерла третья часть 
одушевленных тварей, живущих в море, 
в третья часть судов погибла. 

По-видимому, н эти явления следует 
понимать буквально. Превращение воды 
в кровь имело место в при совершении 
Божиих казней над Египтом (Исх. 7:14- 
22). Буквальны, видимо, н последствия 
суда, представшего Иоанну в его виде- 
нии. Из-за того, что вода в море превра- 
тилась в кровь, погибла третья часть его 
обитателей, а пылающей горой, низвер- 
гшейся в море, была уничтожена третья 
часть судов. По всей вероятности, речь 
тут идет о раскаленном небесном теле, 
упавшем в земной океан. 


6. ПРИ ЗВУКАХ ТРЕТЬЕЙ ТРУБЫ (8:10-11) 


10-11. Суд, последовавший после 
того, как третий Ангел вострубыл, подо- 
беи второму. Речь тут идет о некоей 
физической огненной массе, низвергшей- 
ся с неба на землю; в глазах Иоанна это 
была болышая звезда, горящая подобно 
светильнику. Она упала на третью часть 
рек и на источники вод, т. е. поразила 
значительную часть суши (а не мировой 
океан), с ее пресноводными источниками. 

Апостол называет ммя звезды — 
полынь. В Новом Завете название зтого 
горького растения степей и пустыни 
встречаем только здесь. А в Ветхом Заве- 
те оно упоминается (в русском тексте) 
шесть раз (Втор. 29:18; Прит. 5:4; Иер. 
9:15; 23:15; Плач. 3:15, 19), служа симво- 
лом печали и безжалостного суда. 


Хотя события, связанные с третьей 
трубой, многие пытались толковать сим- 
волически, представляется, что правиль- 
нее понимать их буквальио — в том 
смысле, что речь идет о падении наземлю 
большого метеорита или звезды, в резуль- 
тате чего будут отравлены пресноводные 
источники, и вода сделается иепригодиой 
для питья; в многие из людей умерли от 
вод, потому что они стали горьки, — 
пишет Иоанн. 

В Ветхом Завете мы находим эпизод, в 
котором можно усмотреть подобный си- 
мвол, но с „противоположным знаком”: 
это, по-видимому, символика креста 
Христова в Исх. 15:23-25, где благодаря 
дереву, брошенному в горькие воды 
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Мерры, они превращаются в сладкие, т.е. 
„горечь” суда обращается в „сладость” 
милости, сулящей людям надежду в 
ЖИЗНЬ. 

Итак, третья труба возвещает еще 
один внушающий ужас суд Божий, и в 
результате него очень многие погибнут. 


7. ПРИ ЗВУКАХ ЧЕТВЕРТОЙ ТРУБЫ (8:12) 


8:12. В своем экстатическом состоя- 
нии слышит Иовнн звуки четвертой тру- 
бы ни затем наблюдает некое „повреждс- 
ние” светил на небе: третья часть их 
перестает посылать сает наземлю, вслед- 
ствие чего сокращается продолжитель- 
ность светового дня (на „третью часть”), 
и ночь делается темнее, опять-таки на 
„третью часть”. Предпочтительно буква- 
льмое толкование н этого места: очевид- 
но с приближением мира к концу и лень н 
ночь сделаются на земле темнее, и, воз- 
можно, люди по-прежнему будут объяс- 
нять это какими-то „естественными при- 
чинами”. 


8. ВОЗВЕЩЕНИЕ О ПОСЛЕДНИХ „ТРУБ- 
НЫХ ГОЛОСАХ" (8:13) 


8:13. Четвертый Ангел, летащий по- 
среди неба, предупреждает, что катакли- 
змы, которым предстоит разразиться по- 
сле звучания каждой из последующих 
трех труб, будут еще страшнее, чем уже 
происшедшее. Трижды ловторенное Ан- 
гелом горе усиливает драматизм ощу- 
шения грядущих судов Божиих. 


9. ПРИ ЗВУКАХ ПЯТОЙ ТРУБЫ (9:1-11) 


9:1-6. События, разыгрывающиеся по- 
сле того, как пятый Ангел вострубил, из- 
лагаются Иоанном довольно подробио, 
н это заставляет думать, что в совер- 
шающихся по принципу нарастания су- 
дах Божних над грешным человечеством 
они играют особую роль. 

Судя по всему звезда, падшая с неба 
на этот раз, — ие обломок какого-то 
космического тела, а личность (в ст. 11, 
по-видимому, именно эта „звезда” назва- { 
на „царем... ангелом бездны”; ср. Ис. * 
14:12-17; Лук. 10:18). Речь, по всей веро- 
ятности, идет о свтане, низверженном с 
неба на землю в начале периода великой 
скорби (см. Отк. 12:19). Ему был дан 
ключ от кладязя бездны — места обита- 
ния демонов (ср. Лук. 8:31; Отк. 9:11; 11:7; 
17:8; 20:1, 3). В „бездне” демоны до опрс- 
деленного момента как бы заперты на 
ключ, т. е. лишены свободы действий. И 


вот теперь Бог попускает, чтобы через 
г таинственный „колодезь”, который сое- 
‚ диняет „бездну” с земной поверхностью, 
. ры выбрались из своей „темницы” и 
ись над землею. В последующее 
жеза великой скорбью правление Христа 
а земле и сам свтана будет заключен в 
: » бездну, где будет находить- 
1000 лет (Отк. 20:1-3). 
Итак, сатана „отпирает” бездну и вы- 


\щиняли немыслимые страдания живущим 
[ша земле. „Саранча из бездны”, подобно 
Мычной саранче, представлена в образе 
№ или облака, окутывающего землю 
застилающего солице. Эти апокалипси- 
существа имеют жала скорпионов. 
дана власть вредить людям, которые 
имеют печати Божией на челах своих. 
З ветхозаветное время свранча была 
оящим бедствием, так как уничто- 
на больших площадях весь урожай, 
Врекан людей на голодную смерть (см. 
х. 10:12-20; Иоил, 1:4-7). Но эта са- 
не пожирала растительность, зато 
было дано мучить людей в продол- 
мии пати месяцев (см. Отк. 9:10). Мож- 
о предположить, что в образе чудовищ- 
В саранчи появятся на земле демоны. 
х власть над людьми будет такова, что 
г едим желающие умереть не смогут 
ь себя жизни. 


97-1. В глазах Иоанна свранча, вы- 
шедшая из бездны, подобна коням, при- 
готовленным на войну; существа эти не 
могут не внущать ужаса, ибо лица у них 
— как... человеческие... няголовах... как 
| вохожненазолотые...волосы, как 
женщин... зубы, как у львов; на них 
броны, как бы железные; шум от 
крыльев их сравнивается с шумом колес- 
и8щ, влекомых множеством коней. 
Апостол описал то, что он видел, не 
фровав”, однако, своего видения. 
наается вывод, что, явившись 
д людей, злые духи будут прельщать 
‚ мучить их, и совершенно беззащитны- 
окажутся перед ними неверующие. 
уст точка зрения, согласно кото- 
рей „ужаленные саранчой” будут те- 
ться постоянным недовольством, 
беспокойством, смятением духа. В от- 
‘личие от предыдущих казией, по-види- 
му, непродолжительных по времени, 
» мучения продлятся пять месяцев. 
Управлять всей этой ратью демонов 
пет ангел бездны, еврейское имя кото- 
Аваддон, а греческое — Апеллион. 


Откровение 9:1-15 


Оба слова означают одио н то же — 
„Погубитель”. 

Все эти события, как и предшествую- 
щие им, наглядным образом подтверж- 
дают сказанное о времени великой ско- 
рби Иисусом Христом, что „тогда будет 
великая скорбь, какой не было от начала 
мира доныне, п ие будет” (Мат. 24:21). 


10. ПРИЗВУКАХ ШЕСТОЙ ТРУБЫ (9:12-21) 


9:32. Трижды возвестил „горе” Ангел, 
„летевший посреди неба”, подразумевая 
явления, которые будут вызваны звуча- 
нием трех последних труб (8:13). Первое 
горе (саранча) прошло; вот мдут за ним 
еще два горя, — провозглашает апостол. 
Это ие значит, что каждый из судов пре- 
кращает свос действие с началом сле- 
дующего; по всей видимости, Иоанн 
имел лишь в виду следование одного 
„суда” за другим, как они представали 
ему в его видении. 

9:13-15. События, вызванные звуками 
шестой трубы, представляются послед- 
ним военным конфликтом между наро- 
дами мира, который описан в в Отк. 
16:12-16 (ср. Дан. 11:40-45). При звуках 
этой трубы Иоанн услышал один голос 
от четырех рогов золотого жертвенника, 
стоящего пред Богом (заметим, что речь 
идет о жертвеннике для воскурения бла- 
говоний, в что „рога” — символ могуще- 
ства); голос повелел шестому Ангелу ос- 
вободить четырех Ангелов, связанных 
при великой реке Енфрате. Этих ангелов 
не следует отождествлять с теми четырь- 
мя, о которых говорится в 7:1; тут речь 
идет озлых ангелах-демонах, которые до 
этого момеита были связаны. Из греч. 
текста следуст, что они „были пригото- 
влены” именно на этот час и девь, и 
месяц и год, для того, чтобы умертвить 
третью часть людей на земле. (Не слу- 
чайно, по-видимому, указание на р. 
Евфрат — местонахождение „нечестиво- 
го Вавилоня”: именно от среды особо 
нечестивых, отвергающих христианскую 
веру и ее спасительное действие, начнется 
страшная деятельность злых духов при 
звуках шестой трубы.) 

В дии, отмеченные снятием четвертой 
печати (Отк. 6:7-8), погибла четвертая 
часть людей на земле, теперь же обрека- 
лась смерти третья часть оставшихся. 
Таким образом только в результате этих 
двух судов Божиих погибнет около по- 
ловины маселении земного шара. И про- 
рочество это нужно принимать букваль- 
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Откровение 9:16—10:4 


но. Еще раз напомним сказанное в этой 
связв Самим Христом (Мат. 24:21). Пе- 
ред Иоанном предстали в его видении 
события действительно беспрецедеит- 
ные, и если бы онн не были приостанов- 
лены вторым пришествием Христа, то 
все люди на земле погибли бы (Мат. 
24:22). 

9:16. С освобождением четырех анге- 
лов, „связанных при реке Евфрате”, иа 
историческую арену выступит двухсот- 
миллионное войско (именно так расши- 
фровывается русское две тьмы тем). Бо- 
гословы редко понимают эту цифру бук- 
вально, хотя есть серьезные основания 
именно буквальио принимать цифры, 
приводимые в кн. Откровения. Но и при 
символическом толковании этого числа 
ясно, что речь идет о несметной военной 
силе. Любопытно в этой связи отметить, 
что в свое время китайцы заявляли, что 
смогут выставить двухсотмиллионную 
армию солдат (газета „Таймс”, май 
1965 г.). 

Некоторые считают, что под этими 
„200 миллионами” вообще подразумева- 
ются демоны, а не люди, но слышанное 
Иоанном едва ли подтверждает такую 
точку зрения. Дальше мы прочитаем 
(16:2), что эта армия, идущая с востока, 
пересечет пересохшее русло Евфрата. О 
страшном нашествии с востока и севера 
при конце времен говорится и в книге 
пророка Даннила (11:44). 

9:17-19. Войско, представшее Иоанну, 
видится ему „конным”, одетым в разно- 
цветную броню (красную, как огонь; си- 
нюю, как гиацинт; желтую, как сера). 
Возможно, это — восприятне в отсаетах 
адского пламени и горящей серы, сме- 
шанной с дымом. Фантастический вид 
коней, как и их способность убивать не 
только „ртами”, из которых выходили 
огонь, дым м сера, но и „жалящими” 
хвостами, наводит на мысль, что это не 
были привычные нам кони. Нередко счи- 
тают, что так апостол воспринял совре- 
менную нам военную технику, включая 
танки и ракеты. Но понимать ли это 
место буквально или иносказательно, ие- 
сомненио одно: Иоанну дано было уви- 
деть грядущие события — повсеместные 
ужаснейшие разрушения и массовую ги- 
бель, вызванные столкновением гигант- 
ских враждебных армий. Второй раз по- 
вторяется здесь, что в результате этого 
катаклизма умерла третья часть людей 
(ст. 15, 18). 

9:20-21. И вот, иесмотря иа эти не- 
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мыслимо страшные суды Божии, люди в 
массе своей ие покаются и будут про- 
должать поклоняться бесам (в букваль- 
ном и переносном смысле слова) и оли- 
цетворяющим их идолам; они будут про- 
должать убивать друг друга, чародей- 
ствовать и блудодействовать, воровать и 
тому подобное. 

„Суды труб Господних” явно будут 
совершаться по принципу нарастания их 
губительного действия, и, тем не менее, 
ап. Иоанн ие оставляет нам свидетель- 
ства о том, что в результате их изменится 
в лучшую сторону „сердце человеческое” 
— в значении „сердца человечества”. 
„Суд шестой трубы” поразит человече- 
ство ужасом, ио, повторяем, раскаяния в 
массе его не пробудит. 


Е. Сильный Ангел сраскрытой книжкой 
{гл. 10) 


1. ВИДЕНИЕ АНГЕЛА С РАСКРЫТОЙ 
КНИЖКОЙ (10:1-4) 


Глава 7, в отступление от последо- 
вательного описания событий периода 
великой скорби, повествует о 144 000 
запечатленных из колен израилевых и о 
великом множестве мучеников, „прише- 
дших от великой скорби”. Подобно это- 
му, ив 10:1—11:14 нет „развития дейст- 
вия”, но как бы создается дополнитель- 
ный фои, на котором совершаются суды 
печатей, труб н чаш. 

В видении Иоанна появляется еще 
один Ангел. Некоторые думают, что это 
Сам Иисус Христос, указывая, что и под 
Ангелом в 8:3 тоже может подразуме- 
ваться Господь в образе Священника. Но 
хотя в Ветхом Завете Христос нередко 
предстает как Ангел Господень (Быт. 
16:13; 24:7; 31:11, 13; Суд. 6:22), в данном 
случае нет убедительного доказательства 
в пользу того, что это был именио Он, а 
не один из могущественных Ангелов (ср. 
Отк. 5:2), например, архангел Михаил. 

10:1-4. Ангел сильный сходил с неба, 
одетый в облако, н надголовою его была 
радуга; лице его было, как солнце, н ноги 
его — как столпы огненные. В руке ои 
держал раскрытую книжку. Ангел по- 


` 


ставил правую ногу свою на море, а - 


левую — насушу, нвоскликнул громким 
голосом, подобным рыканью льва. Сцс- 
на уже при начале не может не вызвать 
благоговейного ужаса. Как только Ангел 
воскликнул, семь громов проговорили 


а льли 


голосами своими. Но записывать сказан-. 


ное ими было Иоанну запрещено. Хотя 


дивы. 


К; - откровение, данное этому апостолу, бы- 
"ето в целом предназначено к раскрытию 
„анодям, а не к сокрытню от них Божней 

цели н будущих событий, что-то должно 
‚ было по воле Божией остаться тайной 
‚.› Вотличие от книги (библион) с семью 
печатями, которую держал Агнец (5:1), 
„Ангел сильный” имел в руке именно 
небольшую книжку (библоридион). Воз- 
можно, в ней содержались указания этого 
».. Ангела Иоанну относительно его даль- 
В исйшей миссии. 


2 ВОЗВЕЩЕНИЕ О ПРИБЛИЖАЮЩЕМ- 
СЯ КОНЦЕ (10:5-7) 


10:5-7. Пугающее описание Ангела в 

первых трех стихах предваряет драмати- 
баеекую сцену возвещения им надвигаю- 
ггося конца мира. Подняв руку к небу, 
Ангел торжественно поклялся Самим 
'ворцом, что времени ужемше будет. Фра- 
этавангл. тексте Библин звучит иначе, 
именно: „ что промедления больше не 
будет”; из такого прочтения соответст- 
‚вующей греческой фразы нисходит автор 
даниого комментария. Ои считает, что 
в если речь тут м идет о „конце земного 
временн”, то в том смысле, что наступает 
Рыполмота времени”, и Бог силен совер- 

‚и Свой последний суд над миром, 

юторый Он сотворил (в словах „силь- 
"вого Ангела” содержится, между прочим, 
прямой ответ иа представления эволю- 
Цнонистов, что земля возникла и разви- 
'залась по собственным законам); други- 
г ми словами — всмысле теперь уже близ- 
незамедлительного, 


= 


\призвукс седьмой трубы совершится тай- 
Божия, прежде открытая Им Его про- 
гам. Здесь, следовательно, подразуме- 
вается не какое-то тайное свершение че- 


многих ветхозаветных пророчеств о воз- 
нии в славе Сына Божия и устано- 
ин Имназемле Царства праведности 
мира. : 

Конечно, Бог не обязательио должеи 
ывать все Свон планы и цели, как 
ествльются они в процессе земных 
рообытий, в частности, в наше время, ко- 


его силе. Но Бог открывает, что 
пыт такое время, когда силы своей 
вза будет лишен, н исполнятся ветхо- 
а2 пророчества. В том „времени” 
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Откровение Ю:5-Й! 


все будут знать Господа и истину о Нем 
(см. Иер. 31:34). 

В 10:5-7 снова иаходим подтвержде- 
ние тому, что при звуках седьмой трубы 
начнется излияние иа землю семн чаш 
гнева Божия, о чем речь пойдетв 16 главе. 


3. ИОАНН СЪЕДАЕТ КНИЖКУ (10:8-11) 


10:8-11. Иоанн повиновался приказа- 
нию Ангела и съел книжку, и, хотя в устах 
его она была сладка, как мед, съев ее, он 
ощутил горечь во чреве своем. После 
этого Ангел повелел апостолу продол- 
жать пророчествовать. 

Что бы это могло означать? Сам 
Иоанн не дает ответа на этот вопрос, но 
можно с уверенностью предположить, 
что „съесть книжку” — зиачит приоб- 
щиться к тому, что в ней написано (ср. 
Иер. 15:16). И если так, то книжка, съе- 
денная Иоанном, по-видимому, симво- 
лизирует слово Божие и Его, Божествен- 
ное, откровение, относительно которых 
Иоанну было сказано, чтобы ов продол- 
жал нести их миру. Для самого апостола 
слово Божие сего откровением о милости 
небесного Отца, содержащее чудные Его 
обещания верующим в Него н доверяю- 
щим Ему. действительно было сладко. 
Как говорит псалмопевец Давид: „По- 
веления Господа праведны, веселят серд- 
це; заповедь Господа светла, просвещает 
очи. Они вожделённее золота и даже мно- 
жества золота чистого, слаще меда и 
капель сота” (Пс. 18:9, 11). Однако при 
сопоставлении Слова с земной реаль- 
иостью Иоанн почувствовал, что сердце 
его преисполнилось горечи, возможно, и 
боли за неверующих в сострадания к ним, 
которым то же Слово не оставляет на- 
дежды. Ангел, как уже было сказано, 
вновь посылал апостола и к ним — 
„опять пророчествовать”. 


Ж. Два свидетеля (1:1-14) 


Прн всей очевидности того, что 
11:1-14 продолжает тот „раздел в скоб- 
ках”, который начинается с 10:1, именио 
на это место в Писаниях дается порази- 
тельиое множество толкований. Некото- 
рые богословы считают его самым труд- 
ным во всем Откровении. С точки зрения 
автора Комментария лучше всего каж- 
дый из „фактов”, о которых говорится в 
этих стихах, понимать буквально. Руко- 
водствуясь таким принципом, надо при- 
нять, что ко времени великой скорби 
храм в городе Иерусалиме (а речь тут 


Откровение 11:1-6 


идет о нем) действительно будет вновь 
построен. И „42 месяца” (ст. 2), а также 
„три с половниой дня” (ст. 9, 11) тоже 
следует понимать буквально. Соответст- 
венно н то, что при землетрясении, кото- 
рое произойдет в те дни, погибнут 7 000 
человек, а двумя „свидетелями” явятся 
два реальных человека. 


1. ИЗМЕРЕНИЕ ХРАМА (11:1-2) 


11:1-2. Апостолу Иоанну дана была 
трость, подобиая посоху (жезлу) и при- 
казано было измерить храм и жертвен- 
ник, ио не измерять внешний двор. Дру- 
гими словами, он должен был измерить 
святилищеи „святое-святых”, куда могли 
входить только священиики, тогда как во 
внешиий двор доступ был открыт любо- 
му человеку. Апостолу дано было объяс- 
ненне, что внешиий даор, как и весь Иеру- 
салим, отданы во власть язычникам на 
сорок два месяца. 

Но зачем поиадобилось это измере- 
ние? Можно предложить такое логичиое 
объясиение: чтобы подчеркнуть, что 
храм принадлежнт Богу, — ведь замерам 
обычио подвергается чья-то собствен- 
ность, а указание, получеииое Иоанном, 
исходило от Бога. (О схожем измерении 
храмамы читаем в 40 гл. кн. Иезекииля, а 
об измерении Нового Иерусалима — в 
Откровении 21:15-17.) Очевидио, Иеруса- 
лимский храм будет восстановлен с тем, 
чтобы правовериые иудеи могли приио- 
сить в нем жертвы — в согласии с зако- 
иом Моисея. И произойдет это в первой 
половине того семилетнего периода, ко- 
торый известен как семидесятая седьми- 
иа Даниила. Одиако в иачале второй 
половины этого периода продолжитель- 
ностью 42 месяца, с иаступлеиием вели- 
кой скорби, жертвоприношения в храме 
прекратятся, а сам ои будет осквернен, 
сделавшись местопребыванием иового 
мирового правителя, который водрузитв 
храме идола, а себя объявит богом (см. 
Дан. 9:27; 12:11; 2 Фес. 2:4; Отк. 13:14-15). 


Иоанну было также поручено сосчи- 
тать поклоняющихся в храме. Здесь, воз- 
можно, та мысль, что Богу угодно будет 
„оценить” не только храм, но и тех, кто 
приходит туда, чтобы поклониться Ему, 
— с целью отделить их от язычников. 

Попытки толковать период времени в 
42 месяца как-то ниосказательно не пред- 
ставляются обоснованными, особенно в 
свете явно нарочитого „уточнения” про- 
тяжениости этого периода в 11:3 („тысяча 


двести шестьдесят дней”, т. е. 42 месяца, 
если исходить из 30 дней в месяце). Из 
11:2, кроме того, ясно, что „время языч- 
ников” (см. Лук. 21:24) будет продол- 
жаться до второго пришествия Христа. 
Хотя временио евреи, возможно, будут 
владеть Иерусалимом и в ту пору, как 
владеют им в наши дни, в великую скорбь 
власть над „великим городом" перейдет к 
язычинкам. 

Некоторые богословы считают, что 
42 месяца, о которых здесь идет речь, 
соответствуют первой половине Дании- 
ловой седьмины (Дан. 9:27); с уверен- 
ностью судить об этом трудно, но на 
основаиии контекста данного места 
представляется, что скорее тут подразу- 
мевается вторая ее половина. В пользу 
этого говорит, в частности, тот факт, что 
в первой половине упоминаемого семи- 
летнего периодв власть над Иерусали- 
мом будет в руках иудеев, которые будут 
поклоняться в своем храме; здесь же, по- 
видимому, подразумевается тот период, 
когда язычинки будут пооирать город и 
храм. 


2. СЛУЖЕНИЕ ДВУХ СВИДЕТЕЛЕЙ 
(11:3-6) 


11:3-6. Иоанну было открыто, что Бог 
даст особую силу некиим двум свидете- 
лям Своим, чтобы, одетые во вретище 
{что было обычно для пророков древнос- 
ти), они пророчествовалн 42 месяца или 
1260. дней. В знак особого признания их 
Богом оии были иазваны двумя маслн- 
нами и двума светильниками. 

По поводу этих „свидетелей” выска- 
зано миожество различиых миеинй. Не- 
которые ие считают, что речь тут идет об 
обычных людях. Однако в свете того, что 
сии будут убиты, а затем воскреснут, 
представляется, что это все-таки будут 
живые конкретные люди. Другое дело, 
кто именио! На этот вопрос ответить 
нелегко. Чаще других высказывается 
миенне, что это будут Илия и Моисей, 
поскольку кары, которые низводили они 
иа людей в ветхозаветные времеиа, схо- 
жи с перечисляемыми в Отк. 11:5-6. Под- 
тверждение находят и в предсказании 
пророка Малахии (Мал. 4:5): „Вот Я 
пошлю к вам Илию пророка пред на- 
ступлением дня Господня, великого и 
страшиого”. Далее: Сам Христос гово- 
рил о частичном исполнении этого про- 
рочества отиосительно Илии (Мат. 
17:10-13; Мар. 9:11-13; ср. Лук. 1:17). Оба 
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— Монсей и Илия — были „свидетелями” 
преображения Христа (Мат. 17:3), в ко- 
тором может быть усмотрено предвестие 
Его второго пришествия. Трудность, од- 
нако, заключается в том, что Монсей уже 
умер однажды. Некоторые в этой связи 
полагают, что „двумя свидетелями” явя- 
тся Илиян Енох, которые оба были взяты 
на небо живыми (Евр. 9:27). Итак, раз- 
ными людьми по-разному понимается 
это место Писания. Не исключено и то, 
что никто из известных нам „историче- 
ских персонажей” за ними не стоит. 

Сравнение их с маслинами н светиль- 
ныкамн имеет аналогию в Ветхом Завете 
(см. Зах 4:2-14, где речь идет о Перво- 
священнике Иисусе и правителе Зорова- 
веле). Сравнение этих двоих со светиль- 
никами указывает на исполнение их си- 
лой от Духа Святого, символизируемого 
елеем (оливковым маслом). Возможно, 
именно эта символика „распространяет- 
ся” и на „двух свидетелей” из книги От- 
кровения. 

Как и пророкам ветхозаветных вре- 
мен, этим свидетелям будет дано совер- 
шать чудеса; в частности, они будут гу- 
бить огнем тех, кто захочет причинить им 

вред (Отк 11:5). Подобио пророку Илии, 
` м дана будет сила лишать землю дождя, 
и, подобно Моисею, — превращать воду 
вкровь и поражать землю всякою язвою 
(ст. 6). Находясь в дии великой скорби в 
гуще неверующих, в условиях отпадения 
людей от истинного Бога и активного 
действия сатанинских сил, эти два свиде- 
теля будут иа протяжении 1260 дней оли- 
цетворять собой угрозу миру, погрязше- 
му во зле. 
3.СМЕРТЬ ДВУХ СВИДЕТЕЛЕЙ (11:7-10) 


11:7-10. Когда служение свидетелей 
окончится, Бог позволит зверю, выходя- 
щему вз бездны (ср. Отк. 9:1-2, 11; 17:8; 
20:1, 3) победить их. О звере или об 
антихристе в Откровеини упомниается 
девять раз (13:1; 14:9, 11; 15:2; 16:2; 17:3, 
13; 19:20; 20:10). (Заметим, что „первый 
зверь” — антихрист — „определяется” в 
Библни в одних местах как „зверь, выхо- 
дящий из бездны”, а в других — как 
„зверь, выходящий из моря”; это может 
соответствовать его „двоякой” характе- 
ристике — как „ставленника сатаны” и 
как выходца из человеческой среды; на- 
помним, что „море” — символ неспокой- 
ного, мятущегося мира. Ред.) Убитых 
свидетелей оставят непогребенными иа 
улице в Иерусалиме, который духовно 
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называется Содом и Египет — по при- 
чине отнержения Бога его жителями, их 
отступничества. 

Три с половиной дня весь мир будет 
ратоваться и злорадствовать по поводу 
гибели этих свидетелей, переставщих до- 
кучать ему. Нам, живущим в век телеви- 
деиия, понятно, как это может быть, что 
многие из народов м колен, и языков и 
племен будут смотреть на трупы нх... 
Смерть Божиих свидетелей будет воспри- 
йята антихристом и сатаной как великая 
их победа, а люди станут на радостях 
посылать подарки друг другу. 


4. ВОСКРЕСЕНИЕ ДВУХ СВИДЕТЕЛЕЙ 
{11:1-12) 


11:11-12. Однако через три с полови- 
иой дня убитые пророки воскресли ин... 
сгали на ноги свои. Повинуясь голосу с 
иеба, они взошли туда на облаке. В изум- 
лении и страхе наблюдали это враги их. 


5. СУД БОЖИЙ НАД ИЕРУСАЛИМОМ 
{11:13-14) 


ИиЗ-М. И втот же момент произош- 
ле великое землетрясение, в десятая 
часть Иерусалима была разрушеиа им; 
семь тысяч человек погибло в результате 
этого землетрясения. (Напомним, что по 
мнению некоторых толкователей, повто- 
ряющиеся в Откровении и вообще харак- 
терные для Св. Писания цифры 3, 4, 7 и10 
не столько соответствуют точным чис- 
лам, сколько символизируют иеобычай- 
во большие величины.) В отличие от 
реакции людей иа предыдущие суды Бо- 
жии, на этот раз они, объятые страхом, 
воздали славу Богу небесному. 

Так прошло второе горе; впереди ос- 
тавались звучание последней, седьмой, 
трубы и иаступлеине третьего горя. 


3. При звуках седьмой трубы (11:15-19) 


11:15. Какие имеиио события произо- 
шли при звуке седьмой трубы, описано не 
здесь, а в 16 главе, здесь же последний 
результат вступлеиия ес в действне толь- 
ко иазван, ио и сказаниое в этом стихе 
исполнено драматизма. Как только про- 
звучала седьмая труба, Иоанн услышал, 
как многие голоса проговорили в небе- 
сах: царство мира соделалось Царством 
Господа нашего н Христа Его, и будет 
царствовать во веков. Ср. с предска- 
заниями о земном царстве Христа у 
Иезекииля (21:26-27), у Даниила (2:35, 44; 
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4:3; 6:26; 7:14, 26-27) и уЗахарин (14:9). То 
обстоятельство, что все эти пророчества 
исполнятся во второе — пришествие 
Христа, определенно свидетельствует, 
что „пернод седьмой трубы” включает в 
себя и возвращение Господа на землю. 
Таким образом седьмой трубой подается 
знак к началу иовой серии судов — „судов 
семи чаш гнева Божия”, о которых под- 
робио говорится в 16 гл. 

1116-18. Здесь перед Иоанном снова. 
возникают двадцать четыре старца, си- 
дящие пред Богом на престолах своих (иа 
страницах Откровения онн появляются 
довольио часто — см. 4:4, 10; 5:5-6, 8, 11, 
14; 7:11, 13; 11:16; 14:3; 19:4). Апостол 
видит, как они пали на лица свом и покло- 
нились Богу. Из их слов можно понять, 
что время последнего Божиего суда над 
народами („рассвирепевшими в их нечес- 
тии язычниками”), над живыми и мерт- 
выми наступило, как наступило и время 
иаграждения (по-русски звучит как „воз- 
мездие”) Богом верных Его рабов. 

Старцы называют Бога Вседержите- 
лем („пантократор”; ср. 1:8; 4:8; 15:3; 16:7, 
14; 19:6, 15; 21:22), вечносущим (Который 
еси н был в грядешь; ср. 1:8; 4:8) и благо- 
дарят Его за то, что теперь Он явит силу 
Свою во всей ее полноте и воцарится 
накоиец на земле (ст. 17). В сущности 
этим коротким гимном хвалы приветст- 
вуется второе пришествие Христа и уста- 
иовление царства Его на земле. 


11: Ю. Заканчивается глава лицезрени- 
ем Иоаниом еще одного драматическо- 
го видения: И отверзся храм Божий на 
небе, — пишет ои. Апостол получает 
возможность заглянуть внутрь его; он 
видит там ковчег завета Божия. Речь, 
очевидно, идет именно о небесиом храме 
— ие о земиом. А в сфере земли в тот же 
момент произошли молнии и голоса, и 
громы и землетрясение и великий град 
(ср. 8:5). 

Поражающее душу описание собы- 
тий, связанных с седьмой трубой, будучи 
лишь иачато апостолом, здесь прерыва- 
ется, чтобы возобиовиться в 16 главе. 
„Хронологически” время это близко ко 
времени второго пришествия Христа. 


И. Семь важных действующих лиц 
при конце времен (гл. 12-15) 


Итак, несмотря на то, что звучание 
седьмой трубы зафиксировано в 11:15, 
подробности событий, вызванных этим, 
раскрываются лишь в 16 гл. А в главах 
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я 


12-15 пророчества о конце времен, осуще- 

ствляясь, предстают в несколько ниой 
перспективе; в этих главах впервые по- 
являются семь важных персонажей, вы- 
ходящих на арену истории во второй 
половине заключительного семилетнего 
периода. 

Многос было сказано относительно 
семи персонажей, появляющихся, собст- 
венио, в главах 12-13: 1} о „жене, обле- 
чениой в солнце”, которая представляет 
собой Израиль (12:1-2); 2) о большом 
красиом драконе с семью головами и 
десятью рогами, который есть сатана 
(12:3-4); 3) о Младенце мужского пола 
(олицетворяющем Христа: 12:5-6); 4) об 
архангеле Михаиле, низвергающем са- 
таву с неба (12:7-12); 5) об „отпрыске” 
жены, преследуемой драконом (12:13-17); 
6) о звере, выходящем из моря, который 
олицетворяет будущего мирового дикта- 
тора (13:2-10); 7) о звере, выходящем из- 
под земли, который есть лжепророк 
(13:11-18). 

В этих главах нет „хронологически” 
упорядоченного повествования, ио — раз- 
вернуты события и обстоятельства, со- 
ответствующие звучанню каждой из 
труб. Последовательное же повествова- 
ние возобиовляется в 16 главе. 


1. ПЕРВОЕ ДЕЙСТВУЮЩЕЕ ЛИЦО: 
ЖЕНА, ОБЛЕЧЕННАЯ В СОЛНЦЕ 
(12:1-2) 


12:1-2. Итак, в видении Моанна во- 
зникает жена, облеченная в солнце; под 
ногами ее луна, в на голове ее венец из 
двенадцати звезд. Апостол иазывает ее 
великим знамением (ср. 13:13). „Знаме- 
нне” иадо понимать как особый способ 
откровения Божней волн, предполагаю- 
щий обычио элемент пророческого пред- 
упреждения. „Жеина” явилась первым из 
целой серии феномеиов, названных в От- 
кровении „зиамением” или „чудом” (см. 
12:3; 13:13-14; 15:1; 16:14; 19:20). И хотя 
этознамение Иоанн видит на небе, то, что 
последует за ним, происходит на земле. 
Жена символизирует Израиль; обэтом, в 
частиости, свидетельствует Быт. 37:9-11, 
где под солнцем и луной подразумевают- 
ся Иаков и Рахиль, родители Иосифа. 
Двенадцать звезд в венце жены — явный 
символ 12 сыиовей Иакова, и она таким 
образом может быть отождествлена с 
Израилем, исполняющим Авраамов за- 
вет. 
Миогие богословы, иеуклонно пыта- 
ясь отождествить Израиль с Церковью, 


вндятв „жене” Церковь, игнорируя явные 
указания нато, что оиа— „образ” Израи- 
ля. Так, например, Роберт Моунс пишет 
0б этой „жене” как об олицетворении 
„мессианского сообщества, идеальном 
Израиле... Церкви”, ссылаясь при этом иа 
Отк. 12:17. „Народ Божий, — продолжает 
он, — остается одним и тем же иераз- 
дельным феиомсиом на протяжении всей 
исторни искупления человечества”. Одна- 
ко, несмотря на несомнениое в известном 
смыслеединство народа Божия, нельзя не 
замечать временных и расовых, нацио- 
нальных различий в пределах этогоедин- 
ства. 

Данная символика не подразумевает и 
конкретную женщину по имени Мария, 
мать Иисуса из Назарета, но — указывает 
на Израиль, из которого „произошел” 
Иисус Христос. Повторим, что под „же- 
ной, имеющей во чреве”, не следует по- 
нимать н Церковь. 

Мы видим, что злые, порочные жеи- 
щины символизируют порой лжерели- 


_ таю, как в Отк. 2:20 (Исзавель), что сим- 


волом ницы последнего 
является блудница (Отк. 17:1-7, 
15, 18). Израиль изображается пророком 
Осией как неверная жеиа Меговы (Ос. 
2:12-13). С другой стороны, Церковь 
предстает на страницах Писания как чис- 
тая невеста (2 Кор. 11:2), как жена Агнца 


- {Отк. 19:7). 


О „жене” из 12:2 говорится, что она 
имела во чреве н кричала от болей и мук 
рождения. В каком-то смысле это может 
соответствовать рождению младенца 
Ивсуса девой Марией, и все-таки, судя по 
контексту, речь тут скорее идет о „рожде- 
нии” в муках „нового Израиля” перед 
эторым пришествием Христа. Мысль эта 
подтверждается последующими стиха- 
ми, в особенности 12:17. 


2. ВТОРОЙ ПЕРСОНАЖ — КРАСНЫЙ 
ДРАКОН С СЕМЬЮ ГОЛОВАМИ И 
ДЕСЯТЬЮ РОГАМИ (12:3-4) 


12:3-4. И другое знамение явилось ня 
небе (хотя связано оно с происходящим 
на земле): вот, большой красный дракон 
с семью головами и десятью рогами... 
При сопоставлении этого образа со схо- 
жими в Дан. 7:7-8, 24 ив Отк. 13:1 на- 
прашивается вывод, что речь тут идет о 
сатанеисго контроле надмиром в период 
великой скорби. А в 12:9 прямо говорит- 
ся, что „дракои” — это „диаволи сатана”. 
Красный цвет его, возможно, указывает 
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иа кровопролитие в дни великой скорби. 
10 рогов — это символ десяти „царей” 

(см. Дан. 7:24), которые будут править на 

земле одновременно и совместно с 

антихристом; о них иносказательно 

а как в Дан. 7:7, так ив Отк. 
3:1. 

То, что хвост дракона увлек с веба 
третью часть звезд и поверг их на землю, 
может быть нносказательным выражени- 
ем сатанинской силы, которая являет се- 
бя и на небе и на земле. Диавол употребит 
эту силу против тех, кто окажет ему 
духовиое или политическое сопротивле- 
ние. Толкуют это место и так, что низвер- 
гнутый с неба „дракои” увлекает за собой 
наземлю значительные легионы демонов 
(ср. 12:9). 

Попытка дракона пожрать Младенца 
(12:4), по-видимому, относится к его же- 
ланию уничтожить Иисуса Христа. Оего 
противлении как Израилю, так и (в осо- 
бенности) мессианскому началу в нем, 
свидетельтствуют оба завета. 


3. ТРЕТЬЕ ДЕЙСТВУЮЩЕЕ ЛИЦО: 
МЛАДЕНЕЦ МУЖЕСКОГО ПОЛА — 
ХРИСТОС (12:5-6) 


12:5-6. И родила она младенца муже- 
ского пола, которому надлежит пасти исе 
народы жезлом железным; н`доскищено 
было дитя ее к Богу и прегтолу Его. 
Совершенно очевидио, что здесь под- 
разумевается Иисус Христос (ср. Пс. 2:9; 
Отк. 19:15). Слово „восхищеи” говорит о 
вознесенни Господа Инсуса, а не о 
„восхищеиии” Церкви, хотя именио это 
слово употребляется при описании взя- 
тия Церкви с земли (см. 1.Фес. 4:17; ср. 
Деян. 8:39; 2 Кор. 12:2-4). Избавление 
Младенца от сатаны никак не ассоцииру- 
ется с „восхищением” Церкви. 

Избавлена была сама жена, убежав- 
шая в пустыню, где приготовлено было 
для нее место от Бога, чтобы скрываться 
там иа протяжении тысячи двухсот ше- 
стидесяти дней, т.е. трех с половиной лет 
или 42 месяцев. Евангелист Матфей (см. 
Мат. 24:16) прямо указывает на то, что в 
начале великой скорби евреи убсгут в пус- 
тыню (ср. Мар. 13:14). Не следует искать 
„противоречия” между „горами” и „пу- 
стыиею”, так как и в том и в другом 
случае подразумевается „пустынное ме- 
сто”. В его скрытом от посторонних глаз 
‘убежище Бог, возможно, станет „питать” 
Израиля столь же чудесным образом, как 
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и тогда, когда народ Его шел из Бгипта в 
землю обетованную. 

Поздиее о периоде времени в 1260 
дней будет сказано как о „времени, вре- 
менах и пол-времени” (Отк. 12:14). После 
того, о чем рассказывается в ст. 5-6, 
произошло событие, которое в ст. 7 на- 
звано „войной на небе”. 


4. ЧЕТВЕРТЫЙ ПЕРСОНАЖ: САТАНА, 
НИЗВЕРЖЕННЫЙ НА ЗЕМЛЮ (12:7-12) 


12:7. И произошла на небе война: 
Михаил и Ангелы его воевалы против 
дракона н ангелов его, т.е. демовов. Хотя 
время этого события — не уточняется, 
судя по контексту, оио произойдет „при 
конце”. Попытки некоторых богословов 
приурочить „войну на небе” (иа основа- 
нии Лук. 10:18) к первому „пришествию” 
Христа в мир не подтверждаются главой 
12, неговоря уж о том, что на протяжении 
всего „века Церкви” сатана ведет себя 
более чем активно (см. Деян. 5:3; 1 Кор. 

5:5; 7:5; 2 Кор. 2:11; 11:14; 12:7; 1 Тим. 1:20; 
1 Пет. 5:8). 

Существует неверное ` учение о том, 
будто бы сатана был „скован” при первом 
появлении Христа в мире, и потому ои, 
якобы, пассивен в „нашем” веке. На са- 
мом деле ои будет скован; то, © чем 
говорится в Отк. 20:1-3, — это событие 
будущего времени, связанное с установ- 
лением на земле Тысячелетиего царства. 

12:8-9. В результате войны на небе 
мизвержен был великий дракон... на зем- 
лю. И вместе с ним — все падшие ангелы 
демонского мира. Хотя пребывание са- 
таны на небе трудио поддается понима- 
нию, он, действуя в настоящее время на 
земле, имеет доступ и на небо, выступая 
там в ролй „клеветника братий наших”, т. 
е. верующих (Иов. 1:6; Отк. 12:10). Не- 
смотря на то, что сетана потерпел пора- 
жение при „вхождении” Христа в мир 
(Иоан. 16:11), казнь его отложена и со- 
вершится в несколько приемов. Из Отк. 
12:8-9 мы видим, что ои будет низвергнут 
на землю в середиче периода великой 
скорби. Позже ои будет ск`ван на 1000 
лет (Отк. 20:1-3). И в конце-„»онцов будет 
брошен в озеро, горящее огнем и серою 
(см. Отк. 20:10), куда правитель мира 
(антихрист) и лжепророк брошены будут 
на 1000 лет раньше. 

Действуя иа небе и иа земле, сатана 
противится Христу как небесному Пер- 
восвященнику; ои будет противиться Ему 
как Царю в мире, управляемом адскими 
силами в дни великой скорби, и как ис- 


тинному Пророку тех дней (выпустив мз- 
под земли „зверя” — 13:11; 20:10). 

Сатана отождествляется с древним 
эмием, называемым диаволом; о нем го- 
ворится как об обольщающем всю все- 
ленную. 

12:10-12. И услышал я громкий голос, 
говорящий на небе... То, что услышал 
Иоанн, было гимном хвалы и возвещени- 
ем отом, что, вот, мыненастало спасеные, 
и явит себя сила... Бога нашего в иа- 
ступающем Тысячелетнем царстве Христа 
Его. Тот жеголос говорит о низвержении 
сатаны, которого ои иазывает клеветии- 
ком братий наших, клеветавшим на них 
пред Богом вашим день н ночь. Побеж- 
ден ои был и низвержеи с неба посред- 
ством крови Агица н словом свядетель- 
ства верующих. То есть не только 
Христос одержал эту победу, ио и муче- 
ники, свидетельствовавшие и перед ли- 
цом смерти. 

По причине победы над злым духом, 
который ие будет уже иметь прежнего 
доступа к Богу, призываются к радости 
небеса и все небожители. Земле же посы- 
лается предупреждение, что в ее пределы 
сошел дыавол в сильной ярости, ибо знает 
он, что не много ему остается времени. 
Всего 1260 дней, в которые продлится 
великая скорбь. Лишь в силу неоправ- 
данной игры воображения можно „рас- 
пространять” откровение, заключающее- 
ся в этих стихах, на весь период между 
первым ивторым пришествиями Христа, 
хотя сторонники именио такой концеп- 
ции имеются. 


5. ПЯТЫЙ ПЕРСОНАЖ: ОТПРЫСК 
ЖЕНЫ, ПРЕСЛЕДУЕМОЙ ДРАКОНОМ 
(12:13-17) 


: 

Ч 

} 
12:13-14. Жена, появляющаяся в 12:1, :] 
делается объектом особо яростного пре- 
следования со стороны сатаны. Однако 7 
ей посылается сверхъестественная по- 
мощь, о которой говорится иносказате- # 
льио как о двух крыльях большого орла, : 
дающих ей возможность лететь в пусты- ; 
ню в свое место от лица змия... Место- 
нахождение этого убежища нс уточняет- 
ся. Некоторые полагают, что тут под» 
разумевается сильно укреплениая Петра, 3 
город в Египте, южнее Мертвого моря. : 
Проход между гор к этому городу очевь 
узок, и его легко защищать от непри- 
ятельской армии, ио он же выходит в 
обширный каньон, где без труда могут: 
укрыться тысячи людей. Среди богосло- 
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вов существует мнение, что именно там 
будут ожидать своего часа те „запечат- 
ленные” Богом 144 000, о которых го- 
ворится в 7 главе. 

Едва ли под „двумя крыльями” под- 
разумеваются крылья „овремеиного са- 
молета, скорее — Божия освобождающая 
сила; так что „крылья” здесь — речевой 
прием, позаимствованный из Веткого За- 
вета (см., к примеру, Исх. 19:4 и Втор. 
32:11-12}. О стремительном бегстве (ко- 
торое можно уподобить „полету”) 
Израиля в. безопасное место говорится 
также в Мат, 24:16; Мар. 13:14; Лук. 21:21. 

О продолжительиости пребывания 
жены в „пустыином месте” сказано как о 
времени, временах и пол-времени. Это, 
как уже объяснялось, означает те три с 
половиной года, в которые однн „великие 
скорби” будут сменяться другими (ср. 
сказаниое в Дан. 7:25 и 12:7 с 42 месяцами, 
о которых говорится в Отк. 11:2; 13:5). 
Имеющиеся в Библин указания иа конк- 
ретные в этой связи отрезки времени 
свидетельствуют, что великая скорбь не 
распространяется на весь „век” Церкви; 
она станет уделом земли только в тетрис 
половиной года, которые иепосредствен- 
но будут предшествовать возвращению 
Христа на землю. 


12:15-17. И пустил змий (диавол) из 
пасти своей вслед жены воду, как реку, 
дабы увлечь ее рекою. Но жеие помогла 
земля, поглотив реку... Некоторые склон- 
ны понимать это место буквально, видя в 
нем образ губительного наводнения. Но 
ведь евреи могли бы бежать в любом 
направлении, а рельеф Палестииы не со- 
вместим с мыслью о подобиом буйстве 
все покрывающих вод. Скорее всего тут 
ииосказательно говорится о стараниях и 
попытках диавола всеми доступными 
ему способами покоичить с Израилем. 
Этому, в частвости, помешает упомяну- 
тая изрезанность палестинского рельефа, 
т. е. миогочисленность естественных 
убежищ в Святой земле. Так или иначе, 
Бог спасет израильтян от полного ис- 
требления. В книге пророка Захарии 
(13:8) говорится об уничтожении двух 
третей населения земли (очевидно, в лю- 
бой ее части, а, зиачит, и в Израиле). 
144 000 из Отк. 7 явятся частью той 
„трети”, которая выживет в Израиле, и 
сатана в образе змия будет сражаться 
имеино против остатка, против этой тре- 
тьей части. 

Итак, в 12 главе Откровеиия предста- 
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ютпереднами четыре действующих лица 
ноднагруппа людей, которые будут жить 
при конце времен. Это — Израиль (в 
образе жены), сатана, Христос, Архангел 
н — остаток Израиля. В 13 главе по- 
являются еще два персонажа, имеющих 
важиое значение. 


6. ШЕСТОЙ ПЕРСОНАЖ: ЗВЕРЬ, 
ВЫХОДЯЩИЙ ИЗ МОРЯ (13:1) 


а. Появление зверя из моря (13:1-2) 


13:1-2. В 13 гл. появляется персонаж, 
нграющий важную роль при коице вре- 
мен. Это — выходящий нз моря зверь. 
Его семь голов н десять рогов, увенчан- 
ных десятью веицами, миогими поиима- 
ются как образ восстановлеииой Рим- 
ской империи, которая в кннге пророка 
Даииила представлена четвертым зве- 
рем, тоже имевшим десять рогов (см. 
Дан. 7:7-8; ср. Отк. 13:3; 17:3,7). В Отк. 13 
и 17 „зверь” — это правитель мира, тогда 
как в Дан. 7 он символизируется малым 
рогом на голове „зверя”. 

На языке Св. Писания воды моря и рек 
— это нередко людские массы, мятущие- 
ся. неспокойиые иароды, враждебно от- 
носящиеся к Богу. „Зверь” в 13:1 выходит 
из „моря”, т. е. выходит из их среды. 

Хотя многие полагают, что „зверь“ 
олицетворяет один из персонажей про- 
шедшей истории, судя по контексту, он 
выйдет на ее арсиу за три с половииой 
года до второго пришествия Христа. Под 
его властью объединятся 1Ю стран 
Средиего Востока (ср. Дан. 7:24 — „де- 
сять рогов — десять царей”). 

Поскольку „рог” — символ могуще- 
ства в Св. Писании, а „Десять” — число 
полиоты, то эти „рога” (по иекоторым 
другим толкованиям) свидетельствуют 
об особых силе и могуществе „зверя“. 
Диадемы — тоже символ царской власти, 
которую „заерь” получит от „дракома” 
(ст. 2). Соответствеино происхождению 
своей власти относится „заерь” к Богу, и 
это находит выражение в именах бого- 
хульных па головах его (здесь смысл тот, 
что его самовозвеличение и богоотрица- 
ние как бы написаны у него на лбу). 
Сказанное тут перекликается со словами 
ап. Павла во 2 Фес. 2:8-9 о „беззакон- 
нике”, т. е. антихристе, этом первом 
„заере” из Отк. 13, „которого пришествие 
по действию сатаны... со асякою силою 
и... чудесами ложными”. 

Всходстве „зверя” с барсом, медведем 
и львом видят символическое изображе- 
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ние соответственно трех могуществен- 
ных империй древности: Греции (барс; 
ср. Дан. 7:6), Мидо-Персии (медведь; ср. 
Дан. 7:5) и Вавилопа (лев; ср. Дан. 7:4). 
Имеется и другое толкование, согласио 
которому „барс” олицетворяет лукавство 
антихриста, „медведь” — его упорство, а 
„лев” — высокомерие и алчное често- 
любие. 

Сила диавола, которую он даст ан- 
тихристу, — это присущие ему от пачала 
могущество н способности как духа вы- 
сокой иерархин; престол его — это весь 
мир, „князем” которого ой является. 
Господь попускает ему пользоваться 
властью надэтим миром (и соответствен- 
но допустит частичную передачу им этой 
власти антихристу), но лишь постольку, 
поскольку сам мир, погрязший в грехах, 
позволяет диаволу управлять собою. 


6. Смертельная рана зверя (13:3) 


13:3. Многие пытались отождествлять 
этого „зверя” с тем или другим выдаю- 
щимся государственным деятелем про- 
шлого, который вновь возвратится при 
конце мира, чтобы стать его последним 
правителем. Назывались имена импера- 
тора Нероиа, Муссолини, Гитлера, 
Сталина н многих других; однако ни к 
одному из них „не приложимы" конкрет- 
ные специфическне особенности будуще- 
го правителя. 

Что же может означать смертельная 
рана зверя, которая была исцелена? На- 
иболее вероятными кажутся два толкова- 
ния, одно из которых предлагается бого- 
словом Элфордом. Ои считает, что смер- 
тельиая рана символизирует падение 
Римской языческой империи и возникно- 
аение на ее месте христнанской Римской 
империи. Одиако не трудно заметить, что 
такое толкование скорее имеет отноше- 
ине к исторнн, чем к осуществлению про- 
рочества. А вот восстановление в послед- 
нее время Римской империи, утратившей 
свой преимущественно христианский ха- 
рактер, действительно могло бы в рамках 
этого толкования озиачать; что смерте- 
льная рана исцелела, 

Другое возможное объяснение: анти- 
христу при выходе его иа арену истории 
будет кем-то ианесена смертельная рана, 
которая чудесным образом будет исце- 
леиа сатаной. Противник Божий ие обла- 
дает властью воскрешать мертвых, ио 
по-видимому, сила исцеления ему дана. 
Важно в этом контексте, что последний 


правитель придет к власти при явной и 
сверхъестествеииой поддержке сил зла. 


в. Поклонение сатане и зверю (13:4-6) 


13:4-6. В лице „зверя” люди „покло- 
иятся” (т. е. станут поклоняться) самому 
сатане, воздавая ему почести, которых 
достоии лишь Бог. Это и было погуби- 
вщей его мечтой „сына зари”, который 
отпал от Бога. Как читаем о ием у Исаии 
(14:14): „ Взойду иа высоты облачные, 
буду подобеи Всевышнему”. Осуществ- 
ление дерзкой этой мечты в пределах 
земли и станет последним прояалейнем 
лжерелигии, ибо диавол попытается пол- 
иостью занять в сердцах людей место 
Бога Отиа, поставив иа место Христа, в 
роли Царя царей, — антихриста. По- 
видимому, эта ситуация возникнет при 
начале последнего „трехсполовииойле- 
тия”, ознаменовав собой начало великой 
скорби. 

Повседневное действие свл явно 
саерхъестествеиных и приведет к тому, 
что люди станут задаваться такими во- 
просами, как: „Кто подобен зверю сему, м 
кто может сразиться с ним? (Отк. 13:4). В 
этих риторических вопросах содержится 
и объяснеиие того, как удастся „зверю”, 
ие доведя дело до мировой войны, захва- 
тить господство надмиром. На протяже- 
нни сорока двух месяцев будет продол- 
жаться его правлемие, которому будет 
сопутствовать открытое произнесение 
хулы на Бога, иа небеса н на небожителей. 


г. Господство зверя над миром (13:7-8) 


13:7-8. Словами в дана была ему 
власть над всяким коленом и народом, ш 
языком в племенем снова подчеркива- 
ется тотальная власть антихриста над 
миром. О его „царстве” предсказано бм- 
ло пророком Даниилом, что оно „будет 
пожирать всю землю, попирать и сокру- 
шать ее” (Дан. 7:23). Жестоко будут пре- 
с `"доваться вэтом „Царстве” святые, т.с. 
те, кто в годину великой скорби обратат- 
са к истинному Богу и „поклонятся” Ему, 
а не „зверю” и его покровителю. Ведь 
достигнув политического господства над 
миром, антихрист запретит все религии 
вообще — с тем, чтобы люди поклоня- 
лись ему одиому (см. 2 Фес. 2:4). И вее 
живущие на земле, за исключением тех, 
чьи имена записаны в книге жизиш у 
Агнца, поклонятся зверю. В выражении 
закламного от создания мира слова „от 
создания мира”, по-видимому, относятся 
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› к какому-то момеиту в вечности, с точки 
зрения земного времени давно прошед- 
шему, когда Божеством было вынесено 
решение о жертвоприношении Сына; 
речь тут, коиечио, не о времени фактиче- 
ского распятия Христа. С этим местом в 
каком-то смысле перекликается сказан- 
ное Павлом в Еф. 1:4, что Бог избрал иас 
во Христе „прежде создания мира”. 

Но мнению некоторых, в „кииге 
жизни” записано имя каждого человека, 
которому предстоит родиться на земле, 
ио коль скоро человек умирает, не уверо- 
вав во Христа, имя его из этой кииги 
‚ вычеркивается. Такое толкование осно- 
вано на Отк. 3:5, где Христос обещает 
верующим в Сардисе, что имя „побеж- 
дающего” не будет „изглажено“” из книги 
жизни, а также на Отк. 22:19, где со- 
держится грозное предупреждение: кто 
„отнимет” что-либо от слов Откровения, 
„у того отиимет Бог участие в книге 
жизнн". 

Однако слова, записаниые в Отк. 13:8, 
вероятно, озиачают иное, а именио: спма- 
ные записаны в книгу жизни в какой-то 
момент в вечности — в предвидении кре- 
ой смерти Христа за них, и их имена 
е будут вычеркиуты из нее. Смысл сти- 
ов 7-8 в том, что в последний период 
человеческой истории, в условиях безра- 
льиого господства над миром сатаны 
м его антихриста, только те, кто придут 
ко Христу, будут нэ‹бавлены от вечной 
погибели. 


Призыв слушать (13:9-10} 


13:9-10. В ст. 9 звучнт призыв знако- 
мый нам по обращению Господа к семин 
церквам в Малой Азни (гл. 2—3): Кто 
имеет ухо, да слышит... Многие мечтают 
сегодня о единой церкви н общемнровой 
релнгни, и это станет реальностью в по- 
следнее время, только поклоняться в 
этой церкви станут не Богу, а диаволу, 
ю и церковь и религия этн будут сата- 
скими. В такой ситуацин призыв, ус- 
ьлзанный Иоанном, мог быть обращен 
только ктем отдельным людям, которые 
страшные эти времена найдут в себе 
епание и силы искать Господа. А Богив 
следние днн, как в каждом веке н в 
дый момент времени, будет говорить 
к тем, кто готов слушать Его; мысль эта 
то повторяется в Евангелиях (см. 
т. 11:15; 13:9, 43; Мар. 4:9, 23; Лук. 8:8; 
:35). 

В отличие от посланий семи церквам, 
ле призыв „слушать” был каждый раз 
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адресован именно к перкви, здесь упо- 
минания о церкви нет. И это еще одно 
свидетельство в пользу того, что прежде 
начала великой скорби Церковь будет 
восхищеиа. Книга Откровения становит- 
ся ясиее, если рассматривать ее как об- 
ращеиие не к первому лишь поколению 
христиан, стоявших перед лицом жесто- 
чайших преследований, но к верующим 
всех времен, и особенно к тем, которые 
будут жить в последнее время. В ст. 10 
Бог как бы напомииает тем, кто рас- 
положены внимать Ему, что их покор- 
ность Его слову может стать причинной 
гонений на них и даже их гибели, ио 
одновремеиио Он заверяет их в том, что 
повинных в их страданиях исчестивцев во 
главе с антихристом ожидает Его воз- 
мездие. Последнюю фразу ст. 10 надо 
читать как призыв святых к терпению, 
вере и вериости. 


7. СЕДЬМОЙ ПЕРСОНАЖ: ЗВЕРЬ, ВЫХО- 
ДЯЩИЙ ИЗ—ПОД ЗЕМЛИ (13:11-18} 


а. Появление зверя, выходящего „из зем- 
ли” (1311-12) 


13:11-12. В отличие от первого зверя, 
„выходящего из моря” (ст 1), второго 
зверя Иоани видит выходящим из земли. 
И хотя по отиошению ‘к обоим этим 
существам употреблено одно н то же 
слово „зверь” („серион”), первый явно 
относится к беспокойному богоборче- 
скому миру, из среды которого (симво- 
лизируемой морем) появляется, тогда 
как символику второго толкуют по-раз- 
ному. Так, в слове „земля” усматривают 
указание иа „землю обетоваиную”, и на 
этом основании считают второго „зверя” 
выходцем из иудейского народа. Такая 
точка зрения не представляется доста- 
точно обоснованной. Да в сущности ии 
национальная, ни географическая „при- 
вязкн” и не имеют тут значения. Скорее 
всего второй „зверь“ — это тот, о ко- 
тором в Отк. 19:20 н 20:10 говорится како 
лжепророке. 

Второй зверь имел два рога, подо- 
биые агнчим, но говорил как дракон, т.е. 
как сатана. Отсюда можио заключить, 
что это будет религиозный деятель, чья 
роль будет состоять в поддержке первого 
зверя, т. е. политического диктатора-ан- 
тихриста. Он тоже будет обладать боль- 
шой властью, полученной как от сатаиы, 
так и от антихриста: Иоанн видит, что 
этой властью ой заставляет всю землю и 
живущих па ней поклоняться первому зве- 
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рю, у которого смертельная рана исце- 
лела. 

Таким образом вся эта религиозная 
система явится подражанием Святой 
Троице. Сатана попытается занять место 
Бога Отца; первый зверь будет претен- 
довать иа место Сына — Инсуса Христа, 
Царя царей (даже исцеление его сатаной 
от смертельной раны есть как бы под- 
ражанне воскрешению Сыиа Отцом — 
ред.); второй зверь, лжепророк, станет 
играть роль подобную роли Святого 
Духа, Который побуждает верующих по- 
клоияться Иисусу Христу: этот станет 
побуждать „живущих иа земле” покло- 
няться сатане. Все это и будет последией 
попыткой сатаны подменить веру во 
Христа лжерелигией. 


б. Чудеса, творимые зверем (13:13-15) 


13:13-15. И творит великие знамения, 
так что и огонь низводит снеба на землю 
пред людьми. Так будет действовать 
второй „зверь”, чтобы заставить людей 
поклониться первому „зверю”. Люди 


иногда забывают о том, что не только 


Бог творит сверхъестественные вещи, но 
и сатана в известных пределах тоже в 
состоянии совершать чудеса; в видении 
ап. Иоанна ои до коица использует эту 
свою силу, чтобы обольщать обитателей 
земли и побуждать их поклоняться 
антихристу. 

Помимо низведения огня с неба, вто- 
рой „зверь” принудит людей сделать об- 
раз (первого) зверя. Это изображенне, 
возможно, будет устаиовлено в Иеруса- 
лимском храме, который будет к тому 
временн отобран у евреев. Ап. Павел 
пишет, что первый зверь сядет в храме, 
„выдавая себя за Бога” (2 Фес. 2:4). Во- 
зможно, „образ зверя” будет установленв 
том же храме для того, чтобы люди 
могли поклоняться ему в отсутствие са- 
мого „зверя”. 

Об этом образе в Откровении упоми- 
иается иеодиократно (13:14-15; 14:9, 11; 
15:2; 16:2; 19:20; 20:4). Не исключается, 
впрочем, что под „образом” здесь понн- 
мается как „изображение”, так и вопло- 
щение антихриста в „образе” правителя 
мира. В любом случае он явится симво- 
лом силы первого „зверя”. 

То обстоятельство, что второму „зве- 
рю” дано... было вложить дух в образ 
(первого) зверя, чтобы образ... и говорил 
н действовал, затрудняет понимание это- 
го места — ведь в Библии нигде ие го- 
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ворится о том, что и сатана имеет силу 
вселять жизиь в исодушеалеимые пред- 
меты. Творцом жизии является только 
Бог. Возможно, здесь подразумевается, 
что „образ зверя” (сго изображение) бу- 
дет лишь производить впечатление жи- 
вого и говорящего, наподобие совре- 
меииых компьютеризированиых робо- 
тов. Возможио н то, что в нем будет 
действовать какое-то сочетание „высокой 
механики” со сверхъестествениой силой 
— во имя того, чтобы „зверю из земли” 
достичь своей цели. И ои, по всей види- 
мости, достигнет ее. 

Приказание поклоняться образу, как 
н самому первому зверю, будет испол- 
няться по той причине, что каждому „ук- 
лоняющемуся” будет грозить смерть. 
„Грозить” ие озиачаст, однако, не- 
пременного уничтожения на деле. Ведь 
для обнаружения каждого „неповиную- 
щегося” на земле потребуется иесмало 
времени. Пример из иедавией историн: 
Адольф Гитлер хотел уничтожить всех 
евреев, и охота за ними продолжалась 
многие годы, ио осуществить свой план 
до конца он так и не смог. Одиако о 
множестве замученных говорится в Отк. 
7:9-17. 


в. Начертание зверя (13:16-18) 


13:16-18. Стараясь укрепить свои 
власть и влиямие во всем мире и заста- 
вляя людей поклоняться первому „зве- 
рю”, второй „зверь” сделает обязатель- 
ным иачертанне на правой руке или иа 
лбу каждого человека, без коего свиде- 
тельства о том, что человек этот покло- 
нился „зверю”, ме будет у него возмож- 
ности ни покупать ии продавать, т. е. 
обеспечивать себя пищей, одеждой, на- 
сущно необходимыми вещами. Это тоже 
заставит подавляющее большинство жн- 
вущих на земле поклониться „зверю”. 

Существует миожество соображений 
и догадок относительно „начертания зве- 
ря”. Бесчисленны попытки расшифровать 
число 666 — обычно иа основании бук- 
венно-числовых эквивалентов, которые 
приняты были в еврейском, греческом и 
других алфавитах древности. „Аитихри- 
стов” таким способом „вычисляли” во 
многих исторических лнчиостях прош- 
лого, включая Магомета, Наполеона и 
др., ио все это остается более или менее 
бездоказательиым. Приходится допус- 
тить, что имя личности, стоящей за этим 
числом, которая еще не приходила, но 


явится в будущем, тогда и откроется, а до 
тех пор зиание этого имении — беспо- 
лезио. 

Тем не менее, небезынтересно привес- 
ти наилучшее, пожалуй, толкование чис- 
ла 666, не открывающее стоящего за иим 
„имени“, ио, возможио, приоткрыва- 
ющее символику его с другой стороны. 
Это толкование исходит из того, что 
„шестерка” — цифра на единицу мень- 
шая, чем совершенное число „семь”, и, 
будучи повторено трижды, может озиа- 
чать, что все попытки „подстроиться” 
(см. соображения, высказаиные в этой 
связи выше) под Божественные соверше- 
нство и всемогущество окажутся тщет- 
нымн, так как сатана и два его „зверя“ 
остаются „тварью”, и Творцом стать не 
могут. На то, что „шесть“ — число чело- 
веческое, указывается многими обстоя- 
тельствами в Библин, включая и то, чта 
человек должен шесть дней трудиться, а 
на седьмой — отдыхать. Заметим, что 
гоематрия — попытки отыскивать скры- 
тый смысл в цифрах, приводимых в 
Свящеином Писаннн, — имела широкое 
распространение в древнем мире. Воз- 
можно, иап. Иоанн нмел в виду какую-то 
конкретную личиость, определить кото- 
рую были в состояиии люди близкиеему. 
Одиако из раннехристианской пнтерату- 
ры, дошедшей до нас, следует, что н 
между отцами Церкви было по этому 
поводу иемало разномыслия и споров, 
так что лучше оставить эту загадку не- 
решенной до времени. Процитируем, по- 
жалуй, соображение, высказанное бого- 
словом Торенсом, которое перекликается 
с приведенным выше: „Злая троица „666” 
постоянно подделывается под Святую 
Троицу „777”, но неизбежно терпит при 
этом неудачу”. 

Трииадцатая глава является важиой, 
поскольку „вводит“ двух из главных пер- 
соиажей Откровения — „зверя, выходя- 
щего из моря” (мирового диктатора), и 
„зверя, выходящего из земли” (лжепро- 
рока его и главного сообщника). Рас- 

пространеиной, но не имеющей подтвер- 
` ждения является та точка зрения, что 
один из двух „зверей” 13 гл. будет евреем. 
` Скарее всего оба оии будут из „языч- 

ников”, поскольку о перноде великой 
‚ скорби говорится, что ои будет послед- 
ним временем язычников, „попирающих” 

Иерусалим (Лук. 21:24); оба „зверя” будут 
“преследовать как свреев, так и уверовав- 
чних язычников. 
Тринадцатая глава, кроме того, по- 
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зволяет глубже проиикнуть в характер 
грядущего последнего времени. Это бу- 
дет период едииого всемириого прави- 
тельства и едииой всемириой религии — 
при единой же мировой экономической 
системе. Те, кто ие захотят поклоняться 
зверю и окажут ему сопротивление, будут 
объяалены вне закона, обречены унич- 
тожеиию, и число убитых в те дни, во- 
зможно, превысит число верующих, ко- 
торые выживут. Это явится последней 
попыткой сатаны обмануть мир и заста- 
вить его поклоииться ему, отвратив лю- 
дей от покломення истинному Богу и 
Спасителю Иисусу Христу. 

Глава эта также свидетельствует, что 
мечта „постмиллениналистов” о том, что 
мир будет стамовиться все лучше и лу- 
чше, благодаря стараниям и усилиям 
христианской Церкви и распростране- 
нию Евангелия, не подтверждается 
Библией. Напротив, последней формой 
мировой религии станет религия сата- 
нинская и богохульная. В наше время 
многие признаки говорят ов том, что мир 
движется имеино в таком иаправлении. 
Из этого следует вывод, что время второ- 
го пришествия Христа приближается. 


8. ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНЫЕ СОБЫТИЯ НА 
ЗЕМЛЕ И НА НЕБЕ (гл. 14—15) 


а. 144 000 на горе Сион (14:1-5) 


В главах 14 и 15 представлены иовые 
события и подробиости происходящего 
иа небе и иа земле — в преддверии по- 
следних кар — судов семи чаш гиева 
Божия (гл. 16) и продолжающихся судов 
(гл. 17 и 18). 

14:1-2. Здесь мы сиова встречаемся с 
теми 144 000 „запечатленных”, о которых 
шла речь в 7 главе; Иоанявидит их вместе 
с Агнцем стоящими на горе Снон. Есть, в 
самом деле, разумиое осиование пола- 
гать, что это — те же самые 144 000, 
только „изображенные” в завершающий 
период временн великой скорби. Видение 
„предвасхищает” триумф этих людей, пе- 
реживших без вреда для себя страшиое 
время кар Господних и, вот, дождавших- 
ся возвращения Христа на землю. В от- 
личие от многих других, эти ие станут 
мученнками. Однако онн ие будут иедин- 
ственными уцелевшими, так как немало 
других — язычннков и евреев — обра- 
тятся при конце времен ко Христу и, 
избежав каким-то образом мученической 
кончины, удостоятся чести приветство- 
вать Христа при Его возвращении. 
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Сцене, увиденной Иоанном, опять со- 
путствуют шум какбы множества води... 
звук сильного грома... и голос как бы 
гуслистов (арфистов)... О звуке грома 
говорится также в 4:5; 6:1; 8:5; 11:19; 16:18; 
19:6. 

14:3-5. Иоанн пишет: Они поюткакбы 
новую песнь пред престолом и пред че- 
тырьмя животными и старцамн... Нст 
уверенности, что поют именно эти 144 
000; речь тут может идти о небесном хоре, 
воэможио, о ТОМ МНОЖестве людей, оде- 
тых в белые одежды, о которых упо- 
минается в Отк. 7:9-17. Однако нет осио- 
вания рассматривать гору Сиои как сим- 
вол неба. „Хор” могли составлять и упо- 
мянутые 144 000 (Отк. 14:1), которые 
остались в живых до пришествия Христа, 
и, вот, находятся вместе с Ним в бу- 
квальном смысле на горе Сион. 

Упоминание о том, что они ие осквер- 
нились с женами можно понимать и в 
„Узком” смысле (в дни великой скорби 
они отрешились от иормальной семейной 
жизни или отказвлись от вступления в 
брак, чтобы изолировать себя от анти- 
христианского мира) и одновремеино в 
расширительном плане — как символ их 
духовной чистоты (ср. с символикой 
„девства” в 4 Цар. 19:21; Ис. 37:22; Иер. 
18:13; 31:4, 21; Плач. 2:13; Ам. 5:2). Во 2 
Кор. 11:2 вся Церковь уподобляется „чис- 
той деве”, несмотря на то, что она со- 
ставляется как женщинами, так и муж- 
чинами. 


Некоторые богословы полагают, что 
144 000 — это евангелисты, которые бу- 
дут жить в дни великой скорби. Одиако в 
Писаини не говорится, что они были 
проповедниками или пророками; лишь — 
об их чистоте и о том, что они ие будут 
убиты, как многие другие. Они следуют 
за Агнцем, кудя бы Он ия пошел. И далее 
ап. Павел говорит, что Они искуплены из 
людей, как первенцы Богуи Агнцу. „Пер- 
венцы”, возможно, означает, что эти ев- 
реи были первыми из своих соплемеи- 
ныков, обратившихся ко Христу при кон- 
це времен (см. Зах. 12:10; Рим. 11:15, 
26-27). Они названы непорочными, и, 
вроме того, о них говорится како людях, 
которые в период торжества лжи ие 
осквернили уста свои лукавством (т. е. 
ложью). 

Повторим, что в целом этот раздел 
есть прероческое видение прославления, 
которогэудостоятся 144 000 при возвра- 
щении Хужта на землю. 
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6. Возвещенное тремя Ангелами 
(14:6-12) 


14:6-8. Затем Иоанн видит Ангела, 
летящего по небу, который имеет вечное 
Евангелие. Ему поручено благовест- 
вовать всем остающимся в живых на 
земле. Из-за слов „Евангелие” и „благо- 
вествовать” некоторые полагают, что 
тут подразумевается проповедь спасеиия 
или благой вести относительно грядуще- 
го царства Божия. Собственно, попытки 
пробудить совесть человеческую будут, 
очевидно, предприниматься Отцом Не- 
бесным до последнего момента, однако, 
из даниого контекста следует, что здесь 
подразумевается весть ие о спасении, а, 
напротив, о наступленни часа судя Его и 
осуждения. Поэтому и призывает Ангел: 
Убойтесь Бога и воздайте Ему славу! Так 
что „вечиое Евангелие” скорее предстает 
тутвестью о справедливых карах Божиих 
в свете Его праведности. 

За первым Ангелом следовал второй, 
провозэглашая падение Вавилоня, иапо- 
ившего яростным вином блудя своего... 
все народы. (О Вавилоне см. ком. на гл. 
18.) 

14:9-12. И третий Ангел последовал за 
ними, говоря громким голосом: Кто по- 
клоняется зверю и образу его и принима- 
ет нячертание па чело свое или на руку 
свою, тот будет пыть вино ярости 
Божией, вино цельное (символ того, что 
грядущий на них гнев Божий не будет 
смягчен Его милосердием)... Другими 
словами, эти люди будут обречены бес- 
конечным мучениям вместе с сатаною, 
ангелами его и другими неспасениыми 
грешинками. О вечном характере их мук 
недвусмысленно сказано в ст. 11: и дым 
мучения их будет посходить во веки ие- 
ков, и не будут иметь покоя ии днем, ин 
ночью... 

Те, которые останутся верными 
Иисусу и заповедям Божиим, призыва- 
ются к терпению (ст. 12; ср. 13:10). 

Доктрина о вечном наказании, коне- 
чио, трудиа для понимания; в среде либе- 
ральных богословов она непопулярна. И 
тем ие менее. Библией утверждается 
имеиио эта доктрина. Причем в Откро- 
венни Иисус Христос и ап. Иоанн говорят 
на эту тему больше и определеннее, чем 
говорится об этом во всей остальной 
Библии. 


в. О блаженстве верных Господу (14:13) 
14:13. После страшного и торже- 


зем + «= 


ственного заверения, произнесенного 
третьим Ангелом, Иоанн услышал голос 
с неба, который повелел ему записать то, 
что этот голос произнес: Отныые бла- 
женны мертвые, умираюние в Господе; 
ей, говорит Дух, они успокоятся от тру- 
дов своих, ш дела их идут велед за ними. 

Этот стих часто относят ко всем ве- 
рующим, однако из контекста явствует, 
что обещание блаженства дается тут тем, 
кто умрет в дни великой скорби. Для них 
смерть явится избавлением от гонений и 
мучений; посредством ее они войдут в 
славное присутствие Господа. 


г. Возвещенное второй группой из трех 
Ангелов (14:14-20) 


14:14-16. Иоанну далее было показано 
..светлое облако, ш на облаке сидит по- 
добный Сыну Человеческому; па голове 
его золотой венец, м в руке его острый 
серп. Некоторые считают, что это — 
Ангел, однако, более вероятно, что здесь 
подразумевается Иисус Христос, Кото- 
рый в Св. Писании часто называется 
„Сыном Человеческим” (ср. 1:13). Только 
в Ев. от Матфея Ои назван так более 25 
раз(Мат. 8:20; 9:6; 11:19; 12:8, 32; 13:41 ит. 

д.). Серп в руках „Сидящего на облаке” — 
` орудие суда, что подтверждается слова- 
ми трех следующих Ангелов (Отк. 
14:15-20). 

Ангел, „вышедший из храма”, приз- 
вал Христа: Пусти серп твой м пожни, 
потому что пришло время жатвы; ибо 
жатва на земле созрела. Здесь употребле- 
ио греч. слово ексерарнте, которое оз- 
начает „переспела”, „начала увядать”. И 
поверг сидящий... серп свой на землю, и 
земля была пожата, т. с. суд совершился. 

14:17-20. И... вышел Ангел из небес- 
ного храма, также с острым серпом. И 
нной Ангел, имеющий власть над огнем 
(вероятио, по приказанию Божию, упра- 
вляющий стихией огня), вышел от жерт- 
венннка... Вспомним, что именио от не- 
бесиого жертвенника всесожжения воз- 
иосили свою молитву об отмщении не- 
честивым, замучившим их, души правед- 
ников; в свете этого происходящее далее 
может быть воспринято как ответ иа их 
молитву. 

Итак, Ангел, „имеющий власть иад 
огнем”, воскликнул к тому Ангелу, ко- 
торый вышел из храма, говоря: пусти 
острый серп твой и обрежь грозды ви- 
нограда па земле, потому что созрели на 
нем ягоды. И, подчинившись, поверг Ан- 
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гел серп свой на землю, и обрезал вино- 
град на земле, н бросил в великое точило 
гнева Божия. И истоптаны были ягоды в 
точилеза городом (за пределами города; 
речь, по-видимому, идет об Иерусалиме). 

В прежние времена сок из винограда 
выжимали в подготовленных для этого 
ямах, где виноград топтали ногами. От- 
сюда этот образ, который раскрывается 
вст 20: И истоотаны ягоды... и потекла 
кровь тз точила даже до узд конских, на 
1600 стадий (т. е. на 300 примерно кило- 
метров). На 300 км. в округе Иерусалима 
совершится кровавая бойня — это место 
может быть поиято буквальио, однако 
невозможно представить себе, чтобы по- 
ток кровн поднялся на такую высоту („до 
узд конских”); здесь, видимо, метафора, 
выражающая масштабы бойни (ср. Ис. 
63:1-3). Из других мест Писания (к при- 
меру, из Отк. 16:14; Дан. 11:40-45) яв- 
ствует, что перед вторым пришествием 
Христа на земле разразятся невиданного 
масштаба войны, н в данном случае речь, 
возможно, идет об одном из сражений 
того временн. 

Взятая в целом, 14 глава Откровения 
подразумевает — с однй стороны — со- 
хранение в дни великой скорби „запечат- 
ленных” Богом людей — в количестве 144 
000 н „представляет” иам их; с другой 
стороны, в-ней живописуются ужасные 
суды, которые обрушатся иа мир, отвер- 
гающий Христа и следующий за анти- 
христом. 

Богослов Уильям Келли видит в этой 
главе своего рода план основных собы- 
тий последнего времени: 1) явление 
Богобоязненого остатка Израиля; 2) за- 
ключительное обращение к язычникам; 3) 
паденне Вавилоиа; 4) обреченность по- 
клоняющихся „зверю”;5) блаженство за- 
мученных святых; 6) жатва; 7) излияние 
гнева Божия иа нечестивый мир. 


д. Явление семи Ангелов (15:1-8) 


15:1-2. Иоанн пинет, что увидел иное 
знамение на небе, великое и чудное — 
семь Ангелов, имеющих семь последних 
язв, которыми окамычивалась ярость 
Божия. Это последнее знамение связано с 
предыдущими великими знамениями — 
жены в 12:1 и красного дракона в 12:3. Не 
следует отождествлять этих семерых 
Ангелов ни с теми, что составили две 
группы по трн Ангела (14:6-20), нн с 
какими-либо другими ангелами, упоми- 
навшимися прежде. 
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Апостол Иоанн увидел также как бы 
стеклянное море, смезанное с огием; 
скорее всего, зто то же самое море „пред 
престолом”, о котором говорится в 4:6. 
На нем стояли победивитие зверя; о них 
же читаем в 7:9-17. Они победили зверя в 
том смысле, что не дали ему победить 
себя, не поклонились ему. 

15:3-4. Апостол слышит, как победи- 
вшие святые поют неснь Монсея... м песнь 
Агица. Возможно, речь идет о двух раз- 
ных гимнах, первый из которых просла- 
вляет верность Бога по отношению к 
Израилю (не идентична ли она записан- 
ной во Втор. 32, где подробно перечи- 
сляются проявления этой верности?); 
второй гимн мог быть „песнью Агнца” в 
том смысле, что прославлял великие и 
чудные дела Господни, Его праведностьн 
истинность путей Его. (Обе песни могут 
быть единым символом торжества тех, 
кто хранил верность Богу как в Ветхом, 
так и в Новом заветах — ред.) Закан- 
чивается пение предсказанием, что все 
народы.. поклонятся Богу. Это предска- 
зание —н славословне, возносимое 
Создателю, как оно выражено здесь, явно 
перекликаются по смыслу и форме со 
множеством других мест в Св. Писании, в 
которых подразумевается второе прише- 
ствие Христа н установление на земле Его 
Тысячелетнего царства (см. Пе. 2:8-9; 
23:1-10; 65:1-4; 71:8-11; 85:9; Ис. 2:2-4; 9:6- 
7; 66:18-23; Иер. 10:7; Дан. 7:14; Соф. 2:11; 
Зах. 14:9). За страшным временем по- 
всеместного зла, беззаконий и богохуль- 
ства, которое наступит перед возвраще- 
нием на землю Хрнста, последуют пол- 
ное и справедливое воздаяние Божие и 
затем — утверждение святости Его вэтом 
мире. 
15:5-8. Продолжая созерцать проис- 
ходящее на небе, Исанн видит, как от- 
верзся храм (названный им скинией сви- 
детельства — возможно, в знак предлага- 
емого ему откровения). Этот храм на 
небе полностью, думается, „соответство- 
вал” земному храму. Итак, ои был от- 
крыт, и из иего вышли семь Ангелов, 
имеющие семь язв. Чистая ш светлая 
льняная одежда их свидетельствовала об 
их духовной чистоте, а золотые позса 
- Ангелов — знаменовали славу Божию. 

Вэгляду Иоанна представилась сле- 
дующая картина: Одно из четырех жни- 
вотных дало семи Ангелам семь золотых 
чаш, наполненных гневом Бога... Воз- 
можно, чаши были полны огня, которым 
почти всегда символизируется в Св. 


Писании ярость Божия. Отсюда этот 
дым, названный дымом от славы Божщей 
и от свлы Его, которым наполнился 
храм, из-за чего никто не мог войти в 
него, доколе не окончились семь язв семи 
Ангелов (ср. Исх. 40:34-35). 

В целом Отк. 15:5-8 отражает страш- 
ную картину суда Божия, ожидающего 
этот грешный мир при конце его. Сами 
эти суды, как описаны они в 16 гл., пол- 
иостью соответствуют грозному вступ- 
лению в 15:5-8. 


К. Чаши Господнего гнева (гл. 16) 


Хроиологически события этой главы 
очень близки ко второму пришествию 
Христа, н суды, описанные в ней, стрс- 
мительно следуют друг за другом. Из кн. 
Даниила видим, что в заключение пери- 
ода великой скорби разразится мировая 
война (Дан. 11:36-45). В описании ап. 
Иоанна эти события очень быстро устре- 
мляются к своему апогею. 


1. ПЕРВАЯ ЧАША (16;1-2) 


16:1-2. Иоанн записал, что в следую- 
щий момент ой услышал... из храма гро- 
мкий голос, говорящий семи Ангелам: 
идите н вылейте семь чаш гнева Божия на 
землю. Несомненно, это был голос Са- 
мого Бога, говорившего из Своего не- 
бесного храма. Прилагательное мегалес, 
переведенное эдесь как громкий, неодно- 
кратно встречается в этой главе (см. 
„громкий голос” в ст. 17), ио чаще оно 
передается как „великий” (см. ст. 12— 
„великая река Евфрат”; ст. 14— „великий 
день Бога”; ст. 18 — „великое землетря- 
сение”; ст. 19 — „город великий" — о 
Вавилоне); по отношению к „граду” н 
„язвам” в ст 21 опять-таки употреблено 
меголес). Этим подчеркивается, что суды, 
которые обрушатся на землю на этот раз, 
будут особенно велики, т. е. более страш- 
ны и беспощадны, чем все предыдущие. 

Когда первый Ангел вылил чашу 
свою на землю, то сделались жестокие и 
отвратительные гнойные раны на людях, 
имеющих начертание зверя ш поклоня- 
ющихся образу его. 

Здесь возникает вопрос, исследуютли 
суды чаш гнева Божия (по времени) за 
судами, возвещеннымн семью ангельски- 
мн трубами, или суды эти — идентичны? 
В самом деле, и в том и в другом случае 
между судами как будто много общего: а) 
их объектом является земля (ср. 8:7 и 
16:2), а также б) море (ср. 8:8 и 16:3); в) ите 
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и другие суды поражают „реки н источни- 
ки вод” (ср. 8:10 н 16:4); г) „суды труб” 
поражают солнце, луну н звезды (см. 
8:12), н при сопоставленин их с „судами 
чаш” видим небольшую разницу, т. к. 
четвертый „суд чаш” изливается только 
на солнце (16:8-9). Далее. Наблюдается 
сходство между „действием” пятой тру- 
бы, при зауках которой, в результате 
вмешательства демонских сил, „помра- 
чились” небо и солнце (9:1-3), н излияни- 
ем пятой чаши, когда снова мрак окуты- 
вает землю, и люди исходят от страданий 
(16:10-11). Шестая труба имеет отноше- 
ние к реке Евфрат (9:13-14), как н шестая 
чаша, иссушивитая се (16:12). Седьмая 
труба возвещает о завершении пернода 
великой скорби (11:15-19), а при излиянии 
седьмой чаши из храма небесного разда- 
ется голос Бога, говорящий: Соверши- 
лось (16:17). И в том и в другом случаях 
„произошли молнии, громы... и сдела- 
лось великое землетрясение" (ср. 11:18-19 
и 16:17). 

При всех этих параллелях суды труби 
чаш — ве идентичны; между ними, кста- 
ти, можно проследить и значительные 
различия. Так, при совершении „судов 
труб” поражается третья часть земли н 
неба, тогда как при „излиянии чаш” гне- 
вом Божиим поражается вся земля; кро- 
ме того, „суды чаш” гораздо более стра- 
шны н завершающи по своему характеру. 
Поэтому оптимальным представляется 
толкование, давно господствующее в 
Церкви, а именно: „суды семи чаш” яв- 
ляются „развитием” суда седьмой трубы 
так же, как „суды семи труб” продолжа- 
ют, в свою очередь, суд, ознаменованный 
снятием седьмой печати. Порядок судов 
н их интенсивность все более прн этом 
нарастают н все более „распространяют- 
ся вширь” по мере приближения второго 
пришествия Христа. Все указывает на то, 
что события, связанные с судами семи 
чаш, будут быстро следовать одно за 
другим, подобно ударам молота обру- 
шиваясь на мир, сильно пошатнувшийся 
в результате действия предыдущих судов 
н разгоревшейся мировой войны. 

Итак, при излиянии первой чаши лю- 
ди, поклоняющиеся антихристу, покро- 
ются отвратительными ранами; их физи- 
ческие страдания усугубятся прн излия- 
нии пятой чаши (ст.10-11). 


2. ВТОРАЯ ЧАША (16:3) 


16:3. После того, как прозвучала вто- 
рая труба, „... третья часть моря сдела- 
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лась кровью, н умерла третья часть оду- 
шевленных тварей, живущих в море” 
{8:8-9). Подобное, но вместе стем и отли- 
чное, произошло при излиянии второй 
чаши: море обратилось в кровь как бы 
мертвеца, и все одушевленное умерло в 
море (16:3). Едва ли химический состав 
океана сделается идентичным химичес- 
кому составу крови; более вероятно, что 
вода в нем сделается похожей на кровь по 
виду н непригодной для жизни. Какн при 
„суде второй трубы”, то, что произойдет 
при излиянии второй чаши, аналогично 
первой казни египетской (Исх. 7:20-25). 
Поскольку моря покрывают значитель- 
ную часть земной поверхности, „пораже- 
ние” это будет всемирным и страшным. 


3. ТРЕТЬЯ ЧАША (16:4-7) 


16:4-7. Подобио тому, как при звуке 
третьей трубы третья часть вод в реках н 
источниках сделается „полынью” (8:11), 
т. е. горькой, прн излиянии третьей чаши 
суд, поразивший воду океанов и морей 
(вторая чаша), распространится на реки и 
источники вод, которые обратятся в 
кровь (16:4). Наблюдая это, ап. Иоанн 
услышал, как Ангел, управляющий сти- 
хией вод, провозгласил (ст 5-6): Праведен 
Ты, Господи... потому что так судил; за 
то, что они пролили кровь святых и 
пророков, Ты дал им пить кровь... Слова 
эти как бы звучат ответом на вопль муче- 
ников у алтаря об отмщении (6:10) и 
схожн со словами „Ангела от жертвен- 
ника” в ст. 7 (ср. 15:3). 


4. ЧЕТВЕРТАЯ ЧАША (16:8-9) 


16:8-9. Сущность этого суда будет со- 
стоять в необычном зное, который станет 
источать солище. В ответ на эту кару 
люда хулилиимя Бога, имеющего власть 
над сими язвами, м не вразумились, что- 
бы покаяться н воздать Ему славу. В 
отличие от действия четвертой трубы, 
когда „затмилась” третья часть солнца и 
небесных светил, тут свет н жар станут 
невыносимыми. Эти стихи, как н другие 
пророчества, не оставляют сомнения в 
том, что в годы великой скорби на земле 
произойдут резкие климатические изме- 
нения. 


5. ПЯТАЯ ЧАША (16:10-11) 


16:10-11. Этот суд направлен иепо- 
средственно против „зверя”: пятый Ангел 
вылыьл чашу свою на престолего, в сдела- 
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лось царство его мрачно (т. с. тьма вновь 
окутала землю), н это, видимо, каким-то 
образом усугубило физические страдания 
(ср. ст. 2) людей, ибо они кусали языки 
свои от страдания, в хулили они Бога 
небесного, как и прежде, не пожелав рас- 
каятьси в делах своих. Здесь предпослед- 
нее в Откровении упоминание о неже- 
лании человечества покаяться (см. ст. 21; 
ср. 9:21; 16:9). - 

Действие пятой чаши схоже с действи- 
ем пятой трубы (9:1-11) — в обоих слу- 
чаях наступит мрак на земле; различие в 
том, что по звуку пятой трубы исходят из 
бездны демоны, которые мучат людей, 
здесь же скорее подразумеваются их 
сильные физические страдания. 


6. ШЕСТАЯ ЧАША (16:12-16) 


16:12. Согласно откровению Иоанна, 
Шестый Ангел вылил чашу свою в вели- 
кую реку Евфрат, и высохла в ней вода, 
чтобы готов был путь царям от восхода 
солнечного. 

Существует бесконечное множество 
толкований относительно этих „царей“, 
идущих с востока; многие богословы пы- 
тались отождествлять их с современны- 
ми им „царями” и военачальниками. В 
одном лишь обзоре иа 100 комментариев 
иа кн. Откровения приводится на этот 
счет ие менее 50 толкований. В самом 
простом из них и, пожалуй, наилучшем 
предполагается, что это будут главы или 
военачальники стран Востока — участ- 
ниц последней мировой войны. При со- 
поставлении этого стиха, указывающего 
на приближение второго пришествия 
Христа, н современной ситуации в мире 
(когда именно на Востоке сосредоточены 
значительная часть населения земли н 
громадный военный потенциал) всякое 
иное толкование 16:12, кроме буквально- 
го, теряет смысл. Элфорд заявляет об 
этом прямо н в нескольких словах: 
„Лишь буквальиое понимание этого сти- 
ха соответствует как данному контексту, 
так и целой серии пророчеств”. 


Видение Иоанна связано с великой 
рекой Евфрат, и объясняется это тем, что 
иа востоке Евфрат является водной гра- 
ницей между Святой землей и Азией (см. 
ком. на 9:12-16). Здесь недвусмысленно 
иамекается на то, что Сам Бог осушит эту 
реку в нужное время, однако уже в наши 
дии на Евфрате сооружена дамба для 
ирригационных целей, тах что временами 


570 


исегодня в реке этой остается мало воды, 
или же она совсем исчезает. 

В Св. Писании Евфрат упоминается 
многократно (см. к примеру, Быт. 15:18; 
Втор. 1:7; 11:24; Иис. Н. 1:4). „Высыха- 
ние” этой реки предсказано также проро- 
ком Исаией (11:15). 

16:13-16. Иоанну дается всеобъемлю- 
щее н вместе с тем символическое виде- 
ние подготовки к излиянию последней 
чаши Господнего гнева. Он увидел трех 
бесовских духов, похожих на жяб, кото- 
рые выходили из уст сатаны (дракона) н 
изуст обоих „зверей” — антихриста (13:1- 
10) и лжепророка (13:11-18). Об этих ду- 
хах говорится, что онн творят знамения. 
Их задача будет в том, чтобы стать вдо- 
хновляющей н направляющей силой зем- 
ных властителей, народов нгосударств; в 
этом смысле они и собирают их на брань 
в оный велыкий день Бога Вседержи- 
теля. Тут, однако, возникает известная 
трудность в связн с „деятельностью” трех 
злых духов. Ведь мировое правительство 
вгоды великой скорби будет установлено 
самим сатаною (13:2). Здесь же ои, его 
антихрист и лжепророк объединяют уси- 
лия, чтобы столкнуть народы мира в 
последней войне. Казалось бы, такая вой- 
на — это мятеж против утвержденного 
сатаной мироправителя. Зачем же пона- 
добится ему разрушать им же созданную 
империю? Ответ, по-видимому, со- 
держится в последующих событиях. Са- 
тана, зная, что пришествие Христа 
близко, стянет всю военную мощь мира 
к Святой земле („он” в ст. 16 — это 
именио сатана), чтобы оказать сопротив- 
ление Сыну Человеческому, Который 
придет нагору Елеонскую (Зах. 14:4). Вто 
время, как обманутые народы пойдут иа 
эту войну, движимые каждый какими-то 
политнческимн целями, сатана будет 
преследовать свою цель: сразиться их 
руками с небесными армиями (предста- 
ющими Иоанну в 19 гл. ). Война эта, как 
говорится в Св. Писании, будет продол- 
жаться вплоть до появления Христа, нв 
день возвращения Господа уличные бои 
разгорятся в Иерусалиме. Следовательно 
Иисус придет в начале „Армагеддонской 
битвы” или в разгар ее, н лишь тогда 
достигнет она своей кульминации. Слово 
„Армагеддон” происходит от двухеврей- 
ских слов, означающих „гора Мегиддо”. 
Гора эта находится вблизн одноименно- 
го города у равнины Ездрелои, бывшей 
местом многочисленных сражений в вет- 
хозаветные времена. 


ВЕТРУ ЦИТА 


По словам Иоанна, он услышал пре- 
дупреждение, исходившее от Самого 
Инсуса Христа: Се, иду как тать: блажен 
бодрствующий и хранящий одежду свою, 
чтобы не ходить ему нагим и чтобы не 
увидели срамоты его (ст. 15). 

В Писании возвращение Христа на 
землю часто сравнивается с появлением 
вора — в смысле его неожиданности для 
неверующих. Но как христнане не долж- 
ны быть захвачены врасплох восхищени- 
ем Церкви (1 Фес. 5:4), так н для уверова- 
вших, которые будут жить на земле в дни 
великой скорби, не будет „внезапным” 
Его второе пришествне, нбо онн будут 
жить в ожиданин его. И Бог обещает 
благословение тем, которые будут гото- 
вы к возвращению Сына. 

В целом нзлияние шести чаш гнева 
Божия есть подготовка к заключитель- 
ному акту суда Его перед вторым прише- 
ствием Сына, н в процессе этой подготов- 
кн разразятся события при реке Евфрат, о 
которых было сказано н раньше (Отк. 
9:14). Промежуток времени между дей- 
ствием шестой трубы н излиянием ше- 
стой чаши будет невелик. 


7. СЕДЬМАЯ ЧАША (16:17-21) 


16:17-20. Седьмый Ангел вылил чашу 
свою на воздух: и из храма небесного от 
престола раздался громкий голос, гово- 
ращий: совершилось! Это похоже на то, 
что было произнесено после того, как 
прозвучала седьмая труба (11:15-19). 
Снова увидел Иоанн молнии, услышал 
громы и голоса н стал свидетелем ве- 
ликого землетрясения, какого не бывало 
с тех пор, как люди на земле. Такое 
землет! ! — восклицает апостол. — 
так великое! (16:18). Изего слов явствуст, 
что это последнее землетрясение прев- 
зойдет по своей силе те, о которых го- 
ворится в 8:5 и 11:19. Судя по дальнсй- 
шему описанию, оно так или нначе изме- 
нит все лицо планеты, за исключением, 
может быть, Св. Землн. Город великий, 
который распался на три части,— это 
Вавилон. Более важным, однако, явля- 
ется то, что города языческые пали (т. е. 
что города будут разрушены во всех 
странах). Так завершится подготовка ко 
второму пришествию Христа. Очевидно, 
прн этом последнем катаклизме погибнет 
огромное количество людей и будут 
уничтожены остатки сатанинской ми- 
ровой империи. 

Несмотря на то, что в 11:8 Иерусалим 
обозначен как „великий город, который 
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духовно называется Содом и Египет, где 
я Господь наш распят”, тут под „великим 
городом” подразумевается не Иеру- 
салим, а Вавилон (16:19). Бог даст ему 
чашу вина ярости гнева Своего. Это зна- 
чит, что Вавилон подвергнется особо 
страшному суду Господа. Некоторые бо- 
гословы предполагают, что под „Вави- 
лоном” тут понимается Рим, который на- 
зван „Вавилоном” по причине своей 
крайней духовной развращенности. Так 
это илн не так, богословы решают с 
давних пор, н все-такн предпочтительнее 
думать, что речь здесь идет именно о 
Вавилоне, который будет к последнему 
временн восстановлен н станет столицей 
мировой сатанинской импернн. 

В дополнение к страшному землетря- 
сению, и, по всей вероятности, по причине 
его — всякий остров убежал, и гор не 
стало, записал апостол. Понятые бу- 
квально, стихи 18-20 свидетельствуют об 
изменении рельефа земли: острова уйдут 
под воду, а горы обрушатся. В конечном 
счете все это изменит ин лицо Святой 
Земли, на которой Христу предстоит ут- 
вердить Свое Тысячелетнее царство. 

16:21. Во время землетрясения или 
после него градвеличиною с талант (под- 
считано, что это соответствует примерно 
45 кг.) вал с неба на людей. Такис сверхъ- 
естественно громадные массы льда, ко- 
нечно, довершат разрушение всего, что 
уцелеет после землетрясения, н убьют 
мли тяжело ранят оставшихся в живых. 
Однако и тут сердце человеческое „не 
сдастся” в гордыне своей, ибо, пишет 
Иоанн, снова хулили люди Бога за язвы 
от града... 

Иногда задают вопрос: „Почему 
грешники будут наказываемы Богом 
вечно?” Ответ, видимо, в том, что люди 
— неизменны в свосм „жестокосердии”; 
несмотря ни на какие кары, они упор- 
ствуют в своей нераскаянности и потому 
заслуживают вечного наказания. 

Второе пришествие Христа во всем 
его драматизме описано в 19 главс. 
Предшествующие ей глваы, 17 н 18, по- 
священы детальному описанию Ва- 
вилона. 


Л. Падение Вавилона (гл. 17-18) 


Мы видим здесь Вавилон — источник 
н прибежище многих языческих религий 
н верований, противостоящих как вере 
иудейской, так н христианской, — при 
последяем его осуждении н казни. В хро- 
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нологические рамки „печатей, труб нчаш 
гнева Божия” эти главы не укладывают- 
ся, н толкователям во все времена нелег- 
ко было объяснять значение откровения, 
содержащегося в них. 

В целом, однако, Вавилон, как он 
предстает в 17 гл. в плане его религи- 
озного состояния, как бы олицетворяет 
„последнее слово” в религнозном состо- 
янин мира, н по времени это должно, 
следовательно, относиться к первой по- 
повние последнего семилетия перед вто- 
рым пришествием Христа. В 17 гл. ска- 
зано также о разрушении Вавилона 10 
царями (см. ст 16). 

В отличие от 17 гл., в главе 18 Вави- 
лон, по-видимому, рассматриваетсяжак 
символ политической силы и как „город 
великий”, столица мировой империн, ко- 
торая во второй половине последнего 
семилетия станет доминировать в мире. 

Вавилон, о котором в Библии упо- 
минается около 300 раз, временами ото- 
ждествляется с религиозными планами и 
действиями сатаны на земле, направлен- 
ными против исповедания истинного 
Бога, но чаше он все-таки выступает в 
значении политической силы, воплощен- 
ной в нем как в великом столичном горо- 
де. В последнее время две эти „линии” 
Вавилона пересекутся, н последний суд 
Божий совершится над ним. 


1. РЕЛИГИОЗНЫЙ ВАВИЛОН РАЗРУШЕН 
(гл. 17) 


17:1-2. И пришел один из семи Ан- 
гелов, имеющих семь чаш, и, говоря со 
мною, сказал мне: подойди, я покажу 
тебе суд над великою блудницею, сидя- 
щею на водах многих, „Блудница” сим- 
волизирует религиозную систему Вавн- 
лона н сопряженное с нею предельное 
падение нравов, а „воды многие” — „лю- 
дей н народы, и имена н языки” (см. ст. 
15). Ангел говорит Иоанну, что. цари 
земные блудодействовали с зтой „жен- 
щиной”, другими словами, они подпали 
под развращающее воздействие той 
религнозной системы, которую она со- 
бой символизирует (14:8). 

17:3-5. Иоанн был вознесен в духе (т.е. 
в виденин своем, а не в теле; ср. 1:Юн4:2) 
в пустынное место, где он увидел эту 
жену, сидящую на звере багряном, пре- 
нсполнениом именами богохульными, © 
семью головами и десятью рогами. 
„Зверь”, очевидно, олицетворение миро- 
вого правительства того времени (13:1). 
10 его рогов, как объясняется в ст. 12, это 
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„десять царей, которые еще не получили 
царства”. 7 голов, вероятно, символизи- 
руют семь выдающихся политических 
деятелей восстановленной в будущем 
Римской империи. 

Жена облечела была в порфиру и 
багриницу, украшеня золотом, драго- 
ценными камнями ы жемчугом. Ее укра- 
шения напоминают о таковых в совре- 
менных церквах, строго соблюдающих 
обрядность. Но в принципе „порфир” и 
„багряница” (пурпур), золото, драгоцен- 
ные камни н жемчуг вполне могут сим- 
волизировать красоту м славу, присущие 
истинной вере, однако, здесь они — при- 
знаки лжерелигии, оскверняющей исти- 
ну. 


В руке жена держала золотую чашу... 
наполненную мерзостями и нечистотою 
блудодейства ее (ср. с выражением „вино 
ее блудодеяния” в ст. 2). Этим подтвер- 
ждастся, что и характер и „поведение” 
этого персонажа — аллегорический образ 
всякой ложной религии. И о том же 
говорят слова, написанные у „жены” на 
лбу: ТАЙНА, ВАВИЛОН ВЕЛИКИЙ, МАТЬ 
БЛУДНИЦАМ И МЕРЗОСТЯМ ЗЕМНЫМ. 
В некоторых переводах Библии слово 
„тайна” отделено в этой надписи от ос- 
тальных слов, иэто, по-видимому, верно, 
т. к. „тайна” не входит в состав собствен- 
но нмени (которое, в свою очередь, опрс- 
деляет сущность „жены”), в лишь пояс- 
няет, чтосмысл и причина всего стоящего 
за этим „именем” сокрыты от людей. 

Библия много говорит о Вавилоне Как 
о месте „рождения” пжерслигия, начиная 
с повествования о строительстве Вави- 
лонской башни (Быт. гп. 10 н 11). Слово 
„вавилон” означает „смешение” (Быт. 
11:9). Позднее так был назван город, 
возникший за 3000 лет до Рождества 
Христова. Одним из наиболее известных 
его царей был Хаммурабн (1728-1686 гт. 
доР. Х.). После пернода упадка Вавилом 
снова достиг вершияы своего расцвета 
прн цвре Навуходоносоре (605-562 гг. до 
Р. Х. ). Последующая история этого го- 
рода лежит в основе книги пророкв 
Даниила. 


Вавилон играл важную роль как в 
политической, так и в религнозной жизни 
древнего мира, У Нимрода, основавшего 
этот город (Быт. 10:8-12), была жена по 
имени Семирамида, которая явилась со- 
здательницей тайного культа, о чем со- 
общают внебиблейские источники. Се- 
мирамида имела сына Таммуза, которо- 


го она будто бы зачала чудесным обра- 
зом, н так, якобы, исполнилось обетова- 
них относительно „семени жены”, данное 
Еве (Быт. 3:15). 

В религиозной практике, возникшей 
на основе господствовавшей в Вавилоне 
лжерелигии, мать и дитя почитались как 
Божество; той же практикой было пред- 
усмотрено существование храмовых 
блудниц (ритуальной проституции). 

Таммуз, согласно преданию, был 
убит диким зверем, но затем воскрес; в 
этом — как предвидение свтаной во- 
скресения Христа, так и попытка его „уп- 
редить” этот высочайший акт собствен- 
ной фальшивой подделкой под него. Ис- 
поведание вавилонской лжерелигии не- 
однократно осуждается Св. Писанием 
(Иер. 7:18; 44:17-19, 25; Иез. 8:14). По- 
клонение Ваалу связано с поклонением 
Таммузу. 

Персы, одержавшие победу над Вави- 
лоном (539 г. до Р. Х.), „не жаловали” 
религиозных культов, процветавших в 
„великом городе”, н потому привержен- 
цы их стали переселяться вгород Пергам, 
где, как известно, была основана одна из 
семи церквей, к которым обращается в 
видении Иоанна Христос (2:12-17). 

Когда со временем вавилонские жре- 
цы передвинулись из Пергама в Рим, то 
иемало способствовали засорению хри- 
стианства языческими представлениями 
и ритуалами, которые постепенно прони- 
кали и в церковное богослужение. 

Итак, Вавилон есть символ отпадения 
от истинного Бога и богохульной подме- 
ны почитания Отца в Сыне идолослуже- 
нием. В этих стихах Вавилон судится 
последним судом Божиим. 

17:6. Жена, символизирующая лжере- 
лигиозную систему, основанную на от- 
ступничестве от Истины, упоена была 
кровию сиятых . Это говорит о том, что 
истинные христиане будут к тому време- 
ни, за три с половиной года до второго 
пришествия Христа, почти полностью 
истреблены. Ап. Иоанн был поражен, 
Увидя „жену” на „звере”, поражен этим 
сочетанием н тем, как проявляет оно себя 
в мире. 


17:7-8. И сказал мне Ангел: что ты 
дивишься? Я скажу тебе тайну жены сей ин 
зверя, носящего ее. Зверь...был, и нетего, 
и выйдет из бездны... Это — антихрист, 
который выйдет из „дома” сатаны, где 
обитают н демоны (9:1-2, 11). Здесь еще 
одно указание на то, что силу свою пра- 
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витель мира будет получать от сатаны 
(см. 13:4), н что сатана иэтотконтролиру- 
емый им человек будут неразрывно свя- 
заны между собою. И сила их будет 
общей. Сказанное о „звере”, что он были 
нет его, и выйдет... перекликаются со 
сказанным в 13:3. То обстоятельство, что 
антихрист „исцелится” н выживет, а им- 
перияего станет процветать, поразит мир 
своей сверхъестественностью н послужит 
причиной того, что человечество скло- 
нится и перед первым н перед вторым 
зверем. (О книге жизни см. ком. на 3:5; 
13:8; 20:12, 15; 21:27.) 

17:9-11. Здесь ум, имеющий мудрость 
(ср. 13:18). То есть Ангел предупреждает 
апостола о необходимости — особой му- 
дрости для того, чтобы понять истину, 
представляемую ему теперь, истину, об- 
леченную всимвол. Предпринимавшисся 
на протяжении истории Церкви много- 
численные попытки истолковать ее 
„правильно” тоже свидетельствуют об 
этом. 

Итак, Ангел сообщает Иоанну, что 
семь голов (зверя) суть семь гор, на 
которых сидыт жена. Многие богословы 
древности, к примеру, Виктории, напи- 
савший один из первых комментариев на 
книгу Откровения, видели в „семи горах" 
(или холмах) указание на Рим, т. к. его 
часто называли „городом на семи хол- 
мах”. Из такой интерпретации логично 
следовал вывод, что именио Рим станет 
столицей будущей мировой империи. 


При более внимательном проникно- 
вении в суть стихов нельзя, однако, не 
понять, что нео Римс идет тут речь. И что 
не в буквальном смысле горы имеются 
здесь в виду, а скорее политические лн- 
деры. Тем более, что и в самом тексте 
поясняется, что семь голов суть... и семь 
царей. В ст. 10, где читаем это, далее 
сказано, что из них пять пали, один есть, я 
другой еще непрмшел, и когда придет, не 
долго ему быть. Поскольку ап. Иоанн 
записывал откровение, как преломлялось 
оно через призму его видения мира н 
понимания вещей, то, возможно, пони- 
мал под этими „царями” пять выдаю- 
щихся римских императоров, которые к 
его времени уже умерли; в том, который 
есть (шестом) он мог видеть императора 
Домицивна, известного своими гонения- 
ми на христиан, который м Иоаниа со- 
слал на остров Патмос; седьмой же 
„царь”, которому еще предстояло прий- 
ти, вообще не поддается „опознанию”. 
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Откровение 17:12-18 


Из ст. 11 следует, что последняя ми- 
ровая империя будет управляться вось- 
мым „царем”: И зверь, который был в 
которого нет, есть восьмый, и из числа 
семи, и пойдет в погибель. Этот восьмой 
„царь”, конечно же, антихрист, которого 
уничтожит Христос во второе Свое прн- 
шествие. Он — мз числа семя; возможно, 
в том смысле, что ему будут присущи те 
черты безнравственности н богоборчест- 
ва, которые присущи были семи предше- 
ствовавшим царствам, но в нем они до- 
стигнут высшей точки выражения. 


Вот одно из возможных объяснений 
второй половины 1! ст. Под седьмым 
„царем” или царством понимается 
Римская империя, которая будет чудом 
восстановлена в последнее время, но про- 
существует ве долго, а восьмой царь 
(„зверь”) — это последний мировой пра- 
витель. Из этих стихов явствует, что в 
конце времен, и в особенности на про- 
тяжении первой половины последних се- 
мн лет, утвердится союз между прави- 
телем (поначалу) Ближнего Востока 
(антихристом) н правителями остально- 
гомирасего отпавшей от Бога церковью; 
своей высшей, критической, точки этот 
союз достигнет в середине семилетия, 
когда антихрист захватит власть во всем 
мире. 

17:12-14. В 12 ст. поясняется, что де- 
сять рогов — зто десять царей. Многие 
комментаторы пытались отождествлять 
них с „царями” прошлых времен, однако 
из самого текста следует, что речь идет о 
будущих „царях”, современниках ан- 
тихриста; они ненадолго (на один час) 
возглавят союзные страны на Ближнем 
Востоке, которые целиком подчинятся 
воле мирового правителя (примут власть 
со зверем). 

В то время как семь голов, возможно, 
символизируют (в известной хроиологи- 
ческой последовательности) семь выда- 
ющихся правителей Римской имперни, 
10 рогов — аллегория, явно относящаяся 
к последнему времени. Соответствующие 
„рогам” десять „царей” — единомыслен- 
ны с антихристом (ст. 13), н союз их 
между собой направлен на поддержку 
зверя. За семь лет до второго пришествия 
Христа он заключит союз и с Израилем. 
И все эти семь лет они с неослабевающей 
силой будут противиться Спасителю. А 
когда Он вернется, десять царей поведут 
брань с Агицем, и Агнец победит их (ст. 
14). Любопытно, что Агнец тут же назван 
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Господом госнодствующих н Царем ца- 
рей (ср. 1 Тим. 6:15; Отк. 19:16). 

17:15. В первом стихе этой главы ска- 
зано, что жена „сидит на водах многих”, а 
в этом, пятнадцатом, стихе объясняется, 
что воды... суть люди и мароды, и племе- 
нанязыки. Это говорит о том, чтов мире 
возникнет на экуменическом основании 
единая религиозная система. 

17:16-18. Заканчивается глава описа- 
нием уничтожения блудницы. Согласно 
англ. переводу Библии не только десять 
рогов... на звере (т. с. десять царей), но и 
сам зверь возненавидят блудницу н унич- 
тожат ее. В Пнсании не указывается, ко- 
гда нменно это случится, однако похоже 
на то, что — в половние последнего 
семилетия, когда антихрист примет на 
себя роль мирового диктатора (см. Дан. 
9:27; Мат. 24:15). 


Когда „зверь”, поначалу один из бли- 
жневосточных правителей, станет прави- 
телем мира, он, пожелав занять место 
Бога н в сердцах людей, потребует, под 
угрозой смерти, всеобщего поклонения 
себе как Богу (см. Дан. 11-36-38; 2 Фес. 2:4; 
Отк. 13:8, 15). Таким образом та мировая 
религиозная система, которая еще в пер- 
вой половине последнего семилетия бу- 
дет процветать на земле, внезапно суще- 
ствовать перестанет. Она будет заменена 
последней формой всеобщей религии, в 
рамках которой предметом поклонения 
всех станет диктатор мира — антихрист. 
Но все это — часть плана Самого 
Господа, цель Которого — в осуждении 
злых н порочных правителей мира сего. В 
ст. 17 читаем, что Бог положил им на 
сердце исполнить волю Его... и отдать 
царство их зверю, доколе не исполнятся 
слова Божии. 


В последний раз о „жене” говорится в 
17:18: Жена же, которую ты видел, есть 
великий город, царствующий над зем- 
ными царями. Сравненне жены сгородом 
опять-такн предполагает, что в то время 
восстановленный древний Вавилон явит- 
ся религиозным центром всеобщего 
ложного веронсповедания. Церковь-от- 
ступница была н вновь станет средоточи- 
ем не только религиозной, но и политнче- 
ской силы и власти. Как сказано в 5 ст., н 
городн жена — это некая „тайна”, потому 
они н представлены в символах, струдом 
поддающихся интерпретации. Стих 18; 
однако, образует вступление к следую- 
щей главе, в которой Вавилон скорее 
понимается как город в буквальном смы- 


фа бац 9+, 


сле слова, нежели как религиозная систе- 
ма. 


2. УНИЧТОЖЕНИЕ ПОЛИТИЧЕСКОГО 
ВАВИЛОНА (гл. 18) 


18:1-3. Дальнейшее откровение отно- 
сительно гибели Вавилона дается Иоанну 
Ангелом, скодмыцим с меба, т. с. еще 
одним Ангелом, которого не следует 
отождествлять ни с одним из упоминав- 
шихся прежде. Все эти слуги Божии име- 
ют немалую власть и в этой книге не- 
редко являются вестниками очередного 
откровения. Этот Ангел имел эласть ве- 
ликую; земля осветилась от славы его 
(18:1). 

Сообщение Ангела сводилось к сле- 

: Пал, вал Вавилов... 

В гл. 18 перед читателями предстаст 
большой процветающий город, один из 
мировых центров политической и эконо- 
мической жизни. В результате суда 
Божия, который обрушится на него, он 
станет жилищем бесов и прастанищем 
везкому нечистому духу, пристанищем 
юсакой нечистой м отвратительной птиде; 
ибо яростным вином блудодезиия своего 
маноял этот город все народы. Действие 
религии, не знающей истинного Бога, 
можно уподобить действию наркотиков, 
делающих людей безумными... Для го- 
рода, благодаря которому многие купцы 
земные разбогатели, настал последний 
час. 
18:4-8. Вслед за сообщением Ангела 
раздался голос с меба, вероятно, голос 
Самого Господа, Который призвал вер- 
ный Ему народ выйти из города и таким 
образом избежать последствий суда, гря- 
дущего на него (ст. 4-5). Тот же голос 
повелевает, очевидно, обращаясь к ца- 
рям, назначенным Богом исполнителями 
воли Его, — Воздайте ей... Сколько сла- 
вылась ова и роскошествовала, столько 
воздайте ей мучений и горестей. За то, 
что превозносила себя и развратиичала 
физически и духовно, за то в один день 
придут на нее казни, смерть и плач и 
голод, и будет сожжена огнем. То обсто- 
ятельство, что в гл. 18 неоднократно 
подчеркивается гибель великого города в 
одночасье, наводит на мысль о том, что 
разорение Вавилона „десятью царями” 
будет окончательно довершено земле- 
трясением, о котором говорится в 
16:18-19. 

18:9-20. Цары земные, так или иначе 
связанные с „великим городом”, придут в 
отчаяние при виде его гибели. Они во- 


Откровение 18:1-24 


евлачут и возрыдают... говоря: горе, го- 
ре тебе, великий город Вавилов, город 
кренкий! И кушцы земные станут оплакн- 
вать падение города, с которым не смогут 
уже более вести торговых дел. Стихи 12- 
13 жизописуют богатство и процветание 
Вазилона, и этим более подчеркивается 
„светская ипостась” его, нежели религи- 
озная. Вплоть до 20 ст. говорится об 
отчаянии и причитаниях всех, так или 
иначе „причастных” к Вавилону, ав 20 ст. 
небо я святые и пророки Божии призы- 
ваются к радости, потомучто в отмщение 
за них и как бы от их имени совершил Бог 
суд... над Вавилоном. 

18:21-24. Последнее м страшное раз- 
рупение его сравнивается по стре- 
мительности своей с падением жернова... 
в море (ст. 21). Перечисляется все то, чем 
славен был Вавилон и чего более не уви- 
дат он и не услыптит: музыканты, игра- 
ющие на арфах и флейтах, художники н 
искусные творения их рук, веселые свадь- 
бы; умрут, перестанут существовать тор- 
говля его и промышленность. Причина 
столь сурового суда над этим городом в 
безграничном превознесении его власть 
имущих и в том, что волшебством его 
введены в заблуждение все изроды (ср. 
18:23 и 17:2), а в нем самом найдена кровь 
пророков м святых м всех убитых на 
земле (ср. 18:24 и 17:6). 

Остается вопрос, кахой город подра- 
зумевается здесь? Широко распростране- 
но мнение, будто это Рим, город, за- 
нимающий выдающееся место в исторни 
как столица древней имперни и „резиден- 
ция” Папы Римского — главы Католиче- 
ской церкви. Сторонники другой точки 
зрения считают, что это действительно 
восстановленный в будущем Вавилон, 
расположенный некогда на рекс Евфрат, 
которая к концу времен вновь будет сде- 
лана судоходной. По тщательном изуче- 
нии всех аргументов „за” и „против” 
предпочтительной видится вторая точка 
зрения. Но среди толкователей Библии 
единодушия на этот счет по-прежнему не 
существует. 

События, описанные в #7 главе, оче- 
видно, совершатся в середине последнего 
семилетия, тогда как события 18 главы 
произойдут в конце его, непосредственио 
перед вторым пришествием Христа. Раз- 
рушение Вавилона явится завершающим 
драматическим аккордом „времени язы- 
чников”, которое началось с нападения 
вавилонской армии на Иерусалим в 605 
году до Р. Х. (см. Лук. 21:24). 
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Итак, главы 17 и 18, сообщающие до- 
полнительные сведения о политическом и 
религиозном состоявии земли в послед- 
ние семь лет, подводят читателя к вос- 
приатию самого главного события в кни- 
ге Откровения — второго пришествия 
Христа. 


М. Песня хвалы и славы на небе (19:1-10) 


1. МНОГОЧИСЛЕННЫЙ НАРОД НА 
НЕБЕСАХ СЛАВИТ БОГА (19:1-3) 


Главы 4—18 в основном посвящены 
описанию событий, которые будут про- 
исходить на земле в годину великой 
скорби. Начиная с 19 главы, тема заметно 
меняется. Великая скорбь подходит к 
концу, н теперь в фокусе видения Иоанна 
происходящее на небе н — второе прише- 
ствие Христа на землю. Для святых н для 
ангелов наступает время радости, время 
победы. 

191. На известную последователь- 
ность описываемых событий указывают 
слова После сего, которыми начинается 
19 глава. Онн явно относятся к происхо- 
дившему в 18 главе. Итак, после „увиден- 
ных” им событий великой скорби Иоанн 
услышал на небе громкий голос как бы 
многочисленного народа, хвалившего н 
славившего Бога, по-видимому, за суд, 
совершившийся над Вавилоном. (Заме- 
тим, что окончание 1 ст. надо понимать в 
том смысле, что спасение и слава, и честь 
и сила принадлежат Господу нашему, 
исходят от Него.) В богословской лите- 
ратуре, к сожалению, немало путаницы 
по части порядка событий, „происходя- 
щих” в главах 19-20; поэтому важно под- 
черкнуть, что славословне в 19:1 следует 
именно за разрушением Вавилона, опи- 
санным в 18 главе. 

Словами „громкий голос” переданы 
по-русски греч. „мегален фонен” — бук- 
вально „сильный звук”; он исходил от 
многочислениого народа (ср. с Отк. 7:9, 
где речь идет о верующих, замученных в 
дни великой скорбн). Для них суд над 
Вавилоном — особый повод для радости. 
Греч. слово халлелуиа произошло от 
схожего еврейского слова, употребля- 
емого в Ветхом Завете. В Новом Завете 
оно встречается всего четыре раза, н 
только в кн. Откровения (гл. 19-1, 3-4, 6). 

19:2-3. В выражении хвалы Богу слава 
и сила Его, которые есть причина и ре- 
зультат совершенного Им акта спасения, 
упоминаются наряду с шстинностью н 
праведностью судов Его. Осуждение Им 


великой любодейцы (ср. 17:1,4) — этопра- 
ведный акт воздаяния за растление ею 
земли и убийство рабов Божиих (17:6). 
Однако наказанием блудницы лишь оз- 
наменовано начало вечного наказания 
нечестивых, на что указывают слова И 
дым ее восходил во веки веков. 


2. ДВАДЦАТЬ ЧЕТЫРЕ СТАРЦА ПОЮТ 
”АЛЛИЛУИЯ" (19:4-5) 


19:4-5. К хору множества людей, но- 
ющему „Аллилуия” присоединяются 
двадцать четыре старца и четыре живот- 
ных. Это еще одно свидетельство (н на- 
поминание) в пользу того, что 24 старца 
представляют собой Церковь настояще- 
го времени, в отличие от святых времени 
великой скорби, которые в ст 1 предста- 
влены как „великое множество”. Четыре 
„животных”, впервые появляющиеся на 
страницах Откровения в 4:6-8, по всей 
вероятности, суть Ангелы, прославляю- 
щие Бога. И еще один голос слышит 
Иоанн, видимо, исходящий от Ангела, 
стоящего у престола, который призывает 
всех рабов Его и боящихся Его хвалить 
Бога (19:5). 


3. ПРОРОЧЕСКОЕ ВОЗВЕЩЕНИЕ О 
БРАКОСОЧЕТАНИИ АГНЦА (19:6-9) 


19:6-8. Последний, четвертый, раз 
аллилуня, согпасно свидетельству Иоан- 
на, исходила как бы от многочисленного 
народа, и это было подобно шуму вод 
многих и громам сильным. Можно ду- 
мать, что мощные и торжественные звуки 
эти неслись как с небес, таки с земли, т.е. 
что в этом славословии участвовали и 
праведники, переживитие великую скорбь. 
Однако радость эта была не по поводу 
уже совершившегося, а по поводу того, 
что вот-вот должно было произойти. (Об 
этом свидетельствуют слова, которые в 
англ. переводе Библин переданы в 
настоящем времени: Ибо воцаряется 
Господь Бог Вседержитель.) Слово 
„Вседержитель” (пантократор) употре- 
блено Иоанном в 1:8; 4:8; 11:17; 15:13; 
16:7, 14; 19:15; 21:22. 

За призывом „радоваться” следует во- 
звещение, что наступил брак тс и 
жена Его приготовила себя. 

Понятие „брака” в Библии часто упо- 
требляется для описания взаимоотноше- 
ний между святыми н Богом. В Ветхом 
Завете, в книге Осни, например, Израиль 
представлен неверной женой Иеговы, 
„статус” которой будет восстановлен в 
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Зав маы ь. абы. бизн ля За ада ны а оч № 


1 м, 


грядущем царстве. И в Новом Завете 
взаимоотношения Христа и Церкви ха- 
рактеризуются как брачный союз, но, в 
отличие от Ветхого Завета, здесь Церковь 
предстает как испорочная дева, ожидаю- 
щая прихода своего небесного Жениха (2 
Кор. 11:2). 


Виссон чистый и светлый (подразуме- 
вается тонкая льняная ткань), в который 
одета невеста, символизирует правед- 
ность святых (ст. 8). В Ветхом Завете 
первосвященники также одевались в 
„виссон”; см. Исх. 28:42; Лев. 6:10; 16:4, 
23, 32.) (В английском тексте сказано не 
„праведность святых”, а „праведные дела 
святых”.) Речь тут (19:86) идет не столько 
об оправдании святых по вере, сколько о 
признании Богом тех добрых дел, ко- 
торые святые совершали по благодати 
Его, и смысловое ударение здесь именно 
На добрых или праведных делах „неве- 
сты”. В любом случае нет сомнения, что 
человеческая праведность достигается и 
Божией благодатью оправдания н лич- 
ной добродетелью; она есть результат 
исторического взаимодействия Его бла- 
годати и собственных усилий человека. 

Итак, здесь — последнее из записан- 
ных в Откровении 14 слевословий, про- 
износимых святыми, ангелами, 24 стар- 
цами и 4 животными. Гимны хвалы на- 
ходим в следующих стихах: 4:8, 11; 
5:9-10, 12-13; 7:10, 12; 11:16-18; 15:3-4; 16:5- 
7; 19-1-4, 6-8. 

1959. Ангел, повелевший Иоанну „на- 
писать” (14:3), повторяет свое поручение 
относительно следующих слов: блажен- 
ны званные на брачную вечерю Агица! 

Одно из ошибочных толкований, к 
сожалению, получившее распростране- 
ние в церхвах, привело к возникновевию 
представления, будто Бог не делает раз- 
личия между святыми. Насамом деле при 
вдумчивом прочтении библейских тек- 
стов иельзя не заметить, что в Св. 
Писании „налицо” разные группы свя- 
тых; в 19:9 мы видим, что „невеста” я 
приглашенные на брачную вечерю не 
одно н то же. Бог не отнесется ко всем 
одинаково. У Негоесть план для Израиля 
как народа н план для спасенных изра- 
ильтан. В другом Его плане предусмо- 
трены ветхозаветные язычники, уверова- 
вшие в истинного Бога. Наконецв Новом 
Завете нам представлен Его план для 
Церкви, которая образует особую группу 
святых. И опять-таки в кн. Откровения 
„святые, пришедцие от великой скорби”, 

9 Толк. новозаветных посланий 
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Откровение 19:9 


отличаются от других, прежних, групп 
уверовавших. И дело тут не столько в 
разного характера и степени благослове- 
ниях для разных этих групп, сколько в 
том, что у Бога есть план для каждой из 
них, зависящий от той роли, которую 
каждая призвана сыграть в осуществле- 
нии общего Его плана. В данном случае 
Церковь выступает в роли невесты, ко- 
торой будут сопутствовать святые, от- 
личающиеся от нее. 

Богословы спорят о том, состоится ли 
это бракосочетание на небе или иа земле. 
Но это и не столь важно. А вот при 
толковании этого места полезно обра- 
титься к тому, как совершались брако- 
сочетания на Ближнем Востоке в первом 
столетии. Брачная церемония включала 
следующие стадии: 1) официальное со- 
глащение на брах между родителями не- 
весты и жениха, с уплатою последними 
выкупа за невесту; 2) приход жениха за 
невестою (см. в Мат. 25:1-13); 3) брачный 
пир (см. Иоан. 2:1-11), который предста- 
влял собой праздник, длившийся неско- 
лько дней. 

В Отк. 19:9 говорится о „брачной ве- 
чере”, т. е. о третьей стадии брачной 
церемонии. И сообщение о ней совпадает 
со вторым пришествием Христа на зем- 
лю. Однако лицезреть „брачную вечерю” 
Иоанну, по-видимому, не было дано. Рас- 
шифровывая всю эту символику, можно 
сказать, что первую стадию брачной це- 
ремонии Христос завершил в век Церкви 
через спасение людей, составивших ее. 
Стадия вторая совершится при восхище- 
ния Церкви с земли, когда Христос возь- 
мет Свою невесту на небо, в дом Отца 
Своего (Иоан. 14:1-3). Продолжая рас- 
крытие этой аллегории, можно предпо- 
пожить, что начало Тысячелетнего цар- 
ства явится началом брачной вечери. 
Примечательно употребление в 19:7 сло- 
ва „жена” (гине), вместо „невесты” „ни- 
мфе”; ср. Иоан. 3:29; Отк. 18:23; 24:2, 9; 
22:17); эта „замена”, видимо, объясияется 
тем, что стадия вторая к тому времени 
завершится, и останется лишь празднова- 
ние самой „вечери”, которая таким обра- 
зом будет происходить на земле. Об 
этом, как представляется, свидетельст- 
вуют и „брачные аллегории” в Новом 
Завете (см. Мат. 22:1-14; 25:1-13). Важ- 
пость возвещенного в 16:6-7, 9, как и 
приглашения на брачную вечерю, повто- 
ренного в 22:17, следует из фразы, произ- 
несенной Ангелом: Сим суть истинные 
слова Божии, 


Откровение 19:10-13 


4. ПОВЕЛЕНИЕ ПОКЛОНЯТЬСЯ БОГУ 
(19:10) 


19:10. Столь впечатляющим было про- 
исходившее на небе, с четырежды по- 
вторениым „аллилуия” и возвещением о 
начале брачного пиршества, что потря- 
севный апостол снова пал ниц, чтобы 
поклониться Ангелу, говорившему сним. 
Когда он поклонился Ангелу в самом 
начале (1:17), то поклонился Христу, и 
это было правильно, но теперь Ангел 
удержалего, повелев поклоняться только 
Богу, так как ангелы — всего лишь со- 
служители Иоанну и братьям сго. Ибо, 
добавил он, свидетельство Инсусово есть 
дух пророчества. Другими словами, сущ- 
ность и цель библейских пророчеств объ- 
ясняются и определяются свидетель- 
ством 0б Иисусе Христе и иеобхо- 
димостьк; прославлять Его и Отца в Нем. 
В настоящее время одна из главных фун- 
кций Духа Святого состоит в просла- 
влении Иисуса Христа и в возвещении 
верующим о том, чему предстоит прои- 
зойти (см. Иоан. 16:13). Потрясающее 
откровение, данное в первых 10 стихах 19 
главы, образует вступление к тому, что 
будет открыто затем, — ко второму при- 
шествию Иисуса Христа, что, собствев- 
но, является главной темой всей книги 


(1:1). 


Н. Второе 
(1911-21) 


В данном ему свыше откровснии 
Иозии пророчески увидел второе припе- 
ствяе Христа и связанные с ним события. 
Учение о втором пришествии есть самая 
важная из доктрин Священного Писания 
(Пс. 2:1-9; 23:7-10; 95:10-13; 109; Ис. 9:6-7; 
Игр. 23:1-8; Иез. 37:15-28; Дан. 2:44-45; 
7:13-14; Ос. 3:4-5; Ам. 9:11-15; Мих. 4:7; 
Зах. 2:10-12; 12; 14:1-9; Мат. 19:28; 24:27- 
31; 25:6, 31-46; Мар. 13:24-27; Лук. 12:35- 
40; 17:24-37; 18:8; 21-25-28; Денин. 1:10-11; 
15:16-18; Рим. 11:25-27; 2 Фес. 2:8; 2 Пет. 
3:3-4; Иуд. 14—1$; Отк. 1:7-8; 2:25-28; 
16:15; 22-20). Второе пришествие Христа 
является м самым главным событием, 
предусмотренным Божиим планом. 

Богословы консервативного направ- 
ления практически единодушно считают, 
что это — событие грядущего времени 
(0б этом говорится и в церковном сим- 
воле веры), и что оио исполнится бу- 
квально, ках буквально исполнилось пер- 
вое Его пришествие в мир. Однако среди 
них существует расхождение во мнениях 


Христа 


относительно времени восхищения Цер- 
кви, как описано оно в 1 Фес. 4:13-18 и 1 
Кор. 15:51-58; совершится ли оно во вре- 
мявторого пришествия Христа наземлю 
или, как полагают „довеликоскорбники”, 
за семь лет до него? Следует отметить, 
что ни одна из многих „деталей”, раскры- 
тых в Отс. 19:11-21, не свидетельствует о 
восхищении Церкви в согласии с тем, как 
"это описано на страницах Нового Завета. 
Там Христос нигде не касается зсыли, н 
святые встречаются с Ним на воздухе (1 
Фес. 4:17), тогда как в Откровении гово- 
рится о возвращении Его на землю. 

Весьма примечательно, что в Отк. 
19—20 хранится полное молчание отно- 
сительно перемещения на небо святых, 
живущих на земле. По-видимому, это 
связано с тем, что они на земле и осто- 
нутсл и в Его Тысачелетнее царство вой- 
дут в своих земных телах. Ведь если бы 
восхищение Церкви состоялось при воз- 
вращения Христа на эемлю, то о таком 
важном событии должно было быть ска- 
зано в Отк. 19. Однако, повторяем, ни- 
чего подобного там нет. В свете этих и 
ряда других соображений представляет- 
ся, что 19 глава косвенно подтверждает 
учение о восхищении Церкви как об от- 
дельном событии, предшествующем вто- 
рому пришествию, и о том, что святые, 
которые переживут великую скорбь, не 
будут восхищены на небо. 


1. ОТКРОВЕНИЕ О ВСАДНИКЕ НА 
БЕЛОМ КОНЕ (19:11-13) 


19-11-13. И увидел я отверстое небо, и 
вот коль белый, и сидлаций ша шем. Хотя 
некоторые богословы отождествляют 
этого всадника со всадником в Отк. 6:2, 
подобное мнение опровергается контек- 
стом соответствующих стихов. В Отк. 6:2 
всадник на белом коне — мировой пра- 
витель времен великой скорби, а здесь 
всадник — Правитель, нисходящий с ве- 
ба. Белый конь — знак Его грядущего 
триумфа. В Римской империи существо- 
вал обычай: одержавший победу полко- 
водед с триумфом проезжал на белом 
коне по Виа Сакра — главной магистрали 
имперской столицы, а вслед за ним несли 

и и вели пленных — свидетельство 


его победы (см. 2 Кор. 2:14). Белый конь . 


является таким образом символом 
Христовой победы (как являлся он исим- 
волом короткой антихристовой победы) 
над силами зла в этом мире. 
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Сидящий на белом коне называется 
Верный и Истинный, потому что н суд 
Его и войва, которую Он ведет, — 
праведяы. Христос „проницает” всякий 
грех н безоговорочно осуждает его; это 
выражено словами: очи у Него, как пла- 
мень огненный (ср. Отк. 1:14). Множе- 
ство корон на голове Его — знак Его 
права властвовать н управлять. 

Он имел имя написанное, которого 
никто не знал, кроме Его Самого — это 
свидетельство о „невыразимости” 
Христа, о Его „неописуемости”. И все- 
таки Он носит вполне конкретные титу- 
лы. В Отк. 19:13 сказано: Има Ему Слово 
Божие (ср. Иозн. 1:1, 14; 1 Иоан. 1:1), ав 
Отк. 19:16 читаем: „На одежде н на бедре 
Его написано имя: ЦАРЬ ЦАРЕЙ И 
ГОСПОДЬ ГОСНОДСТВУЮЩИХ (ср. 1 
Тим. 6:15; Отк, 17:14) Итак, всадник на 
белом коне — Инсус Христос, возвра- 
щающгийся в славе Своей на землю. Одна- 
ко Он грядет как Судья, н это подтвер- 
ждается тем, что Он был облечен в одеж- 
ду, обагренную кровью (19:13; ср. Ис. 
63:2-3; Отк. 14:20). 


2. ПРИШЕСТВИЕ ЦАРЯ И ЕГО 
НЕБЕСНОГО ВОИНСТВА (19:14-16) 


19:14-16. Поразительная картииз эта 
довершается видением вониства небес- 
ного, которое следовало за ним на конах 
белых, облеченное в виссон белый и чис- 
тый (ср. ст. 8). Иоанн видит, что из уст 
Христа исходит острый меч, чтобы им 
поражать народы. Далсе апостол гово- 
рит, что Он насет народы жезлом желез- 
вым (ср. Пс. 2:9; Отк. 2:27). Христос 
описывается Иоанном ках Тот, Кто топ- 
чет точило вина яростн и гнева Бога 
Вселержителя (ср. 14:19-20; см. употре- 
бление слова „Вседержнтель” в 1:8; 4:8; 
11:17; 15:3; 16:7, 14; 19:6; 21:22). Вся эта 
сцена звучит как исполнениое драмати- 
зма предвещание ужасного суда, который 
грядет. Из Мат. 24:30 следует, что жители 
земли своими глазами увидят эту пре- 
воскодящую воображение картину. Онив 
это время будут убивать друг друга в 
последней мировой войне. В тот самый 
день, когда возвратится Христос. враж- 
дующисармии будутсражаться друг про- 
тив друга на Святой Земле н в самом 
Иерусалиме (Зах. 14:2). Их приведут на 
место сражения ангелы сатаны — с тем, 
чтобы их руками сразиться с армиями 
небесными (см. Отк. 16:12-16). 


Откровение 19:14-21 


3. УНИЧТОЖЕНИЕ НЕЧЕСТИВЫХ 
(19:17-21) 


19:17-18. Однако, что такое земные 
армии перед воинством небесным? „Ост- - 
рый меч, исходящий из уст Христа” (ст. 
15). символизирует и высшую власть сло- 
ва Его, по звуку которого силой свыше 
земные армии будут уничтожены. Мил- 
лионы людей в коней погибнут мгновен- 
но. Потому и пишет Иоани, что увиден- 
ный им Аюгел, стоящий ня солище... вос- 
кликнул ромким голосом, говоря всем 
отицем, летающим по средияе неба: ле- 
тяте, собирайтесь на великую вечерю 
Божию, чтобы пожрать трупы царей, 
трупы сальных — всех тех, кто будут 
убиты Иисусом Христом. 

19:19-21. Зверь и все его армии со- 
берутся на войну против Христа н Его 
вониства. Итог этой битве, которая в 
Отк. 16:14 названа „бранью в оный ве- 
ликий день Бога Вседержителя”, подво- 
дится в Отк. 19:19-21. Правитель мира — 
зверь и его лжепророк, производивший 
чудеса его силою, — будут схвачены. Их 
демонская сила, обольстившая мир, ока- 
жется недостаточной для их спасения. 
Оба они живые будут брошены в озеро 
огненное, горящее серою. 

Местонахождение злых н нечестивых, 
живших на протяжении всей исторни мн- 
ра, вплоть до возвращения Христа, — ад 
(Лук. 16:23). „Озеро, горящее огнем н 
серою” — не то же самое, что ад; это 
место приготовлено для сатаны н его 
ангелов (Мат. 25:41), н люди не попадут в 
него до того момента, о котором го- 
ворится в Отк. 20:14-15. 

Повторим, что армин, упомянутые 
выше, будут уничтожены по слову 
Христа (19:24 ср. 1:16; 2:12, 16; 19:15). 
Число убитых будет тахим огромным, 
что н хищные птицы не смогут пожрать 
все трупы. Это будет решающим пора- 
жением сил зла на земле, н завершится 
оно Божиимн судами, которые последу- 
ют за этим: они настигнут неспасенных 
людей во всех уголках земли (см. Мат. 25: 
31-45). 


То же самое вдохновенное слово 
Божне, которое так чудесно говорит о 
милости Бога ко всем, кто поверят Ему, и 
о том, что верующие в Него спасутся, не, 
оставляет сомнения и в суде, который 
грядет на всех отвергающих милость 
Его. Попытки интерпретаторов Библии 
либерального направления сосредото- 
чить внимание читателей на тех местах 


579 


Откровение 19:21 


Священного Писания, где говорится о 
любви Бога к людям, — в ущерб откро- 
вению о неизбежности справедливого 
Его суда — совершенно, неоправданны. 
Библия недвусмысленно заявляет, что 
нечестивых ожидает суд, который совер- 
шится в масштабах всего мира во второе 
пришествие Христа, и не будет суда, рав- 
ного ему, со времен Ноева петопа. 


О. Тысячелетнее царство Христа 
(20:1-10) 


В этой главе говорится о том, что 
Христос будет царствовать на земле на 
протяжении 1000 лет. Если принимать 
это буквально, то смысл сказанного здесь 
понять относительно легко. Но посколь- 
ку многие толкователи Библии отверга- 
ют мысль о тысячелетнем царствовании 
Христа на земле после Его второго при- 
шествия, на эту главу написано необычно 
миого комментариев, оспаривающих 
идею Тысячелетнего царства в букваль- 
ном его понимании. В целом на этот счет 
существует три точки зрения, каждая со 
многими` вариациями. Самая последняя 
из этих теорий получила название 
постмиллениализма, букв. „послетыся- 
челетия”. Согласно ей упоминаемое в 
Новом Завете „тысячелетие” подразуме- 
вает победное шествие благой вести на 
протяжении этого периода времени, ко- 
торый и подведет человечество к мо- 
менту возвращения Христа. Оно, следо- 
вательно, состоится после „1000 лет”. 

` Считается, что предложил эту теорию до- 
вольно противоречивый христианский 
писатель Дэниел Уитби, живший в 17 
веке. Впоследствии ее поддержали такие 
известные исследователи истории Церк- 
ви, как Чарльз Ходж, А. Стронг, Дэвид 
Браун и сравнительно недавно — Лорейн 
Бетнер. В главных его чертах это — 
оптимистическое представление, исхо- 
дящее из того, что Христос будет цар- 
ствовать в мире, духовно управляя им 
через Свою Церковь и проповедь ею 
евангельской вести. В 20 веке такое по- 
ниманиебыло отвергнуто большинством 


богословов --- по причине возникновения - 


в мире множества антихристнанских 
движений и отсутствия в нем духовного 
прогресса. 

Вторая из главных теорий известна 
под названием амиллениализма. Ею бук- 
вальное понимание тысячелетнего цар- 
ствования Христа отвергается как тако- 
вое. Понятие же „Гысячелетнего царства” 
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„амилленналисты” сводят к воцаренню 
Христа духом в сердцах верующих. По 
их мнению, царствование Его — на небе, 
а если на земле, то только над теми, кто 
веруют в Него. Отсюда сторонники обе- 
их этих точек зрения не принимают н бу- 
квального толкования 20 главы Откро- 
вения. При этом между „амиллениали- 
стами” имеется немало достаточно серь- 
езных расхождений в толковании тех или 
иных мест в этой книге. Первым из нан- 
более известных сторонников „амилле- 
ниализма” считается Блаженный Авгус- 
тин, живший на рубеже 4-го и 5-го сто- 
летий. Разделяли эту точку зрения н не- 
которые маститые богословы 20 века, 
среди них — Освальд Аллис, Льюис 
Берков, Уильям Гендрикссн и др. 
Третья теория носит название премил- 
лениализма — на том основании, что 
исходит из буквального понимания из- 
ложенного в 20 главе кн. Откровения 
относительно Тысячелетнего царства 
Христа, которому будет предшество-. 
вать Его возвращение на землю (то есть 
— из того, что Он придет прежде, чем 
начнется тысячелетне правления Его). 
Среди богословов 20 века, принявших эту 
теорню, — Льюис Сперри Чафер, 
Чарльз Л. Фейнберг, Алва МакКлейн, 
Уильям Петтингил, Ч. С. Рири, Ч. И. 
Скоуфилд, Уилбур Смит и др. Сторои- 
ников теорни „премилленнализма” мож- 


„но проследить, начиная с первого века 


нашей эры. К их числу относились Па- 
пий, Иустин-мученик и многие другие 
отцы ранней Церкви. Все оки исходили и 
исходят из принятия последовательно- 
сти событий в гп. 20 и из того, что им 
предшествуют те, что описаны в гл. 19; 
при этом они рассматривают их как ре- 
зультат второго пришествия Христа. 
Поддержку своей точке зрения находят 
они и в том, что во множестве мест 
Священного Писания говорится о воцаре- 
нии на земле праведности после возвра- 
щения на нее Господа Иисуса. Смотрите 
в этой связи: Псалмы 2, 23, 71, 95; Ис. 2; 
9:6-7, 11-12; 63:1-6, 65-66; Иер. 23:5-6; 30:8- 
11; Дан. 2:44; 7:13-14; Ос. 3:4-5; Ам. 9:11- 
15; Мих. 4:1-8; Соф. 3:14-20; Зах. 8:1-8; 
14:1-9; Отк. 2:25-28; 19:11—20:6. 


Важно уяснить себе, что, толкуя так 
или иначе 20 гл. Откровения, человек 
принимает важное решение, которое 
явится для него своего рода водоразде- 


‚ лом: ведь от того, как мы понимаем эту 


главу, зависит наше отношение н к дру- 


гим пророчествам, содержащимся в Св. 
Писании. Автор этих комментариев раз- 
деляет то мнение, что события 20 главы 
являются хронологическим продолжен- 
ием того, что описано в 19 гл. Многие 
также полагают, что и главы 21-22 следу- 
уют (в своем содержании) хронологиче- 
скому порядку. 


1. САТАНА СКОВАН (20:1-3) 


20:1-3. 20 глава открывается знакомой 
фразой: И увидел я Ангела (ср. 7:2; 8:2; 10: 
1; 14:6; 18:1; 19:17). Союз „и", которым эта 
фраза начинается, предполагает, что в 20 
гл. продолжится описание событий, на- 
чатое в предыдущей главе, которая, в 
свою очередь, начиналась словами 
„после сего”. Заметим, что в греч. тексте 
19 гл. с союза „и” (ки) начинаются 15 
стихов, ав 20 гл. — всестихи, за исключе- 
нием ст. 5. Известно, что употребление 
этого союза нередко указывает на логи- 
ческую и (или) хронологическую после- 
довательность описываемых действий. 
Почему бы в таком случае и нам не 
принять эту преемственность действий в 
главах 19-20? И, следовательно, не рас- 
сматривать их как действия, вызванные 
вторым пришествием Христа и следую- 
щие друг за другом в хронологическом 
порядке? Тем более, что в пользу этого 
говорит не только „грамматика”, но и 
причинная связь описываемых событий? 
В 19 гл. это, в частности, то, что зверь и 
лжепророк схвачены и брошены в озеро, 
горящее серою, а армии их — уничтоже- 
ны. После того, как Христос покончил с 
правителем мира, его лжепророком и их 
армиями, не естественно ли для Него 
решить предопределенную участь самого 
сатаны? Это Он и делает в гл. 20. 

Иоанн увидел... Ангела, скодящего с 
неба, который имел ключ от бездны и 
большую цепь а руке своей. Он взял 
дракона (ср. 12:3-4, 7,9, 13, 16-17; 13:2, 4, 
11; 16:13), змия древнего (ср. 12:9, 14-15) и 
сковал его ва тысячу лет и низверг его в 
бездну, и заключил его там — с целью 
помешать ему обманывать народы на 
протяжении этой тысячи лет. У толхова- 
телей Библии возникает серьезный во- 
прос: Был ли сатана „скован” при первом 
пришествии Христа на землю, как это 
обычно утверждают „амиллениалисты”, 
или этому предстоит произойти при вто- 
ром Его пришествии (точка зрения „пре- 
миллениалистов”)? Отк. 20:1-3 достаточ- 
но недвусмысленно опровергает мнение 


соо иИ 
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„амиллениалистов”. Да и на других стра- 
ницах Писания весьма часто говорится о 
сатане как о являющем недюжинную си- 
лу в своей разрушительной деятельности 
не только против мира в целом, но и 
против христиан (см. Деян. 5:3; 1 Кор. 5:5; 
7:5; 2 Кор. 2:11; 11:14; 12:7; 1 Тим. 1:20). 
Если у кого-то все еще остается на этот 
счет сомнение, пусть перечитает слова 
ап. Петра: „Трезвитесь, бодрствуйте, по- 
тому что противник ваш диавол ходит, 
как рыкающий лев, ища кого поглотить” 
(2 Пет. 5:8). 

„Амиллениалисты” обычно отвечают 
на это, что сатана ограничен в своих 
действиях силою Бога. Это, конечно, ис- 
тина, истина на все времена, как это 
видно из книги Иова и из других мест 
Библии. Но описывать положение са- 
таны в современном мире как положение 
„Узника”, запертого в бездне и неспособ- 
ного сколько-нибудь серьезно „прель- 
щать народы” ина протяжении тысячи лет 
(которые „амеллинивлисты” отождест- 
вляют именно с нашим временем, пола- 
гая порой, что истинная протяженность 
этих „1000 лет” известна только Богу) — 
значит не считаться с фактами, как они 
есть. Кроме того, подобное понимание 
предполагает предельно аллегорическую 
интерпретацию как этого, так и других 
мест Св. Писания, где речь идет о дея- 
тельности сатаны вообще и в наш век, в 
частности. Между тем, реальная сила его 
— вполне очевидна, как это явствует из 
откровения относительно времени скор- 
би, когда силою сатаны будет действо- 
вать правитель мира (см. 13:4). Сатана 
будет сброшен с неба на землю и начале 
этого периода, и активность его дости- 
гнет тогда высшей своей точки (Отк. 12:9, 
13, 15, 17). 

Итак, если сатана и сегодня продол- 
жает обманывать народы, как это видно 
из Св. Писания и положения дел в мире, 
значит, в настоящее время он не „скован” 
в бездне, и тысячелетие”, упоминаемое в 
20:2, не есть, а будет. Как и сатане лишь 
предстоит быть скованным. Такое тол- 
кование подтверждается и заключитель- 
ной фразой ст. 3: после же сего ему долж- 
но быть освобожденным на малоевремя. 
(С другой стороны, объяснить, почему ‚ с 
какой целью, — опять-таки нелегко, и 
толковать эту фразу остается пишь бук- 
вально, предположив, что в конце тыся- 
челетнего правления Христа на земле 
диавол в последний раз восстанет против 
Бога.) 


/ 
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2. ВОСКРЕШЕНИЕ МУЧЕНИКОВ И 
НАГРАЖДЕНИЕ ИХ (20:4-6) 


20:4. В следующей серии откровений 
Иоанн увидел престолы и сидящих на 
иих, которым дано было судить, и души 
обезглавленных за свидетельство Инсуса 
и за Слово Божие, которые не покло- 
нились зверю, ни образу его (т. е. уве- 
ровав в Господа, пронесли веру свою 
через годину великой скорби). То, что 
Иоанн мог их видеть, означает, что на 
небе они получили временные тела — в 
ожидании своего воскресения. 

Следует различать между тем, что 
Иоанн „видит”, н тем, что дается (пояс- 
няется) ему в откровении. Так, апостол 
видел души, но относительно того, что на 
земле они были обезглавлены, потому 
что отказались поклоняться зверю и нс 
приняли его начертания, — ему дано 
было откровение. Иоанн видел ие всех 
ушедших когда-либо на небо, но ту осо- 
бую группу мучеников, которые жилн на 
земле в период правления антихриста, 
или „зверя, вышедшего из моря” (13:1). 
Если Церковь была восхищена до на- 
ступления времени великой скорби, как 
это понимают „премиллениалисты”, то 
естественно „выделение” этих мучеников 
— в плане предстоящего праведникам 
воскресения — в отдельную группу. Но 
если восхищение Церкви перед событи- 
ями, „Увиденными” Иоанном, места ие 
имело, тогда непонятно, почему в ви- 

. дении апостола возникает только эта 
группа замученных, а не все, сколько их 
было в истории Церкви, и ие вся Церковь 
вообще. 

Иоанну, видимо, не было открыто, 
кто именно „сидел на тропах”. Представ- 
ляется, однако, что ими не были „обез- 
главленные”, о которых говорится в этом 
стихе. Вспомним в этой связи, что сван- 
гелист Лука приводит предсказаннос 
Христом двенадцати Его ученикам: 
„...Да ядите и пиете за трапезою Моею в 
Царстве Моем, ин сядете на престол су- 
дить двенадцать колен Израилевых” 
(Лук. 22:29-30). Поскольку ученики — это 
тоже часть Его Церкви, логично пред- 
положить, что „на тронах будут сидеть” 
именно они. 

Согласно Писаниям, к возвращению 
Христа будет приурочено несколько су- 
дов. Зверь и лжсепророк будут осуждены и 
брошены в озеро огненное (Отк. 19:20); 
сатана будет скован и ввержен в бездну 
(20:1-3); затем на „суд” предстанут „при- 


шедшие от великой скорби” для того, 
чтобы получить ожидающие их награды 
(ст. 4). Кроме того, будет судим Израиль 
(Иез. 20:33-38), а также язычники (Мат. 
25:31-46). Все эти суды состоятся перед 
наступлением Тысячелетнего царства. 

Иоанн пишет, что увиденные им обез- 
главленные мученики ожилн и царство- 
вали со Христом тысячу лет. По-види- 
мому, тогда же они получили новые тела 
воскресения. 

Итак, Иоанн получает не только ви- 
зуальное откровение, ио н соответству- 
ющеес ему объяснение относительно зна- 
чения н характера происходящих судов. 

20:5. Иоанн пишет: прочие же из 
умерших не ожили, доколе не окончится 
тысяча лет. Подразумевается, что по 
окончании их произойдет воскресение 
нечестивых, о чем речь пойдет дальше 
(ст. 11-15). Апостол поясняет, что уви- 
денное им есть первое воскресение. Те, 
кто считают, что Церковь будет восхище- 
на не до, апосле времени великой скорби, 
ссылаются на это место в Откровении как 
на свидетельство в пользу своей точки 
зрения, в частности, н того, что до мо- 
мента, зафиксированного здесь Иоан- 
ном, никакого воскресения вообще не 
будет. Между тем, очевидно, что воскре- 
сение, которое апостол называет тут 
„первым”, никак нс может считаться та- 
ковым в хронологическом порядке — 
ведь первым, кто воскрес из мертвых в 
новом теле, „зафиксирован” был в исто- 
рииХристос. В каком же смысле можно 
назвать „первым” воскресение, © котором 
идет речь в Отк. 20:57 


Из контекста этой главы мы видим, 
что „первое воскресение”(ст. 5-6) резко 
отличается от последнего воскресения 
(ст.12-13), за которым последует „смерть 
вторая” (ст. 6, 14). Отсюда „первое” надо, 
видимо, понимать как „предшеству- 
ющее” последнему. Все праведники, не- 
зависимо от того, когда они воскреснут, 
„примут участие” в „воскресении пер- 
вом” или предшествующем воскресению 
злых, которое произойдет по окончании 
Тысячелетиего царства. Воскресение 
праведников будет, таким образом, про- 
исходить „поэтапио”. Христос был в 
этом смысле „Первенцем” (1 Кор. 15:23), 
но и Его воскресению предшествовало 

ние „многих святых” (см. Мат. 
27:52-53); следующим” будет восхище- 
ние Церкви, т. с. вознесение навстречу 
Христу святых Его — ках воскресших из 


582 


мертвых — всех, сколько их ии жило на 
земле на протяжении истории Церкви, 
так н тех, что к тому времени будут еще 
жить (1 Фес. 4:13-18). „двух 
свидетелей" произойдет в дня великой 
скорби (Отс. 11:3, 11). За этим последует 
воскресейие мучеников периода великой 
скорби — вскоре после второго прише- 
ствия Христа (20:4-5). Сюда следует до- 
бавить и воскресение всех ветхозаветных 
святых, тоже, вероятно, вэто время, хотя 
прямо об этом здесь и не сказано (см. Ис. 
26:19-21; Иез. 37:12-14; Дан. 12;2-3). 


20:6. О каждом изтех, кто будет иметь 
участие в воскресении праведных, ска- 
зано: Блажен м свят... над мими смерть 
вторая ше имеет власти, мо оши будут 
священникама Бога м Храста м будут 
царствовать с Ним тысячу лет. Все пра- 
ведники воскреснут до начала Тысяче- 
летнего царства, сохранив приэтомсвою 
индивидуальность и свою принадлеж- 
ность к той или иной группе святых: 
верующих язычников и верующих изра- 
ильтян периода Ветхого Завета, Ново- 
заветной Церквя н праведников времени 
великой скорби. 


Важно особо отметить, что в гл. 0 
понятие „тысяча лет” встречается шесть 
раз. Конечно, воспринять его зрительно 
Иоанн не мог; ему должно было быть 
сказано об этом, как и о том, что все, что 
ои видит теперь, относится к этому ты- 
сячелетнему периоду. Тогда как „амил- 
лениалисты” и разделяющие их точку 
зрения не склонны воспринимать это бу- 
квально, доказательств в поддержку их 
восприятия этой части откровения вет. 20 
глава — единственная в книге, где прямо 
говорится о периоде в тысячу лет, а то, 
что это повторено шесть раз, и сам этот 
период представлен как некий „водораз- 
дел” между событиями, совершающими- 
ся до и после него, ведет к заключению, 
что речь идет о тысячелетнем перноде в 
буквальном смысле слова. Кроме того, 
если другие перноды времени, назыемые 
в Откровении, имеют буквальное значе- 
ние (к примеру, „42 месяца" — 11:2; 13:5; 
„1260 дней” — 11:3; 12:6), то естественно 
так же воспринимать и „тысячу лет”. Если 
бы под этим понятием подразумевался 
не конкретный, а некий неопределенно 
длительный промежуток времени между 
первым нивторым пришествиями Христа, 
соответствующий „веку Церкви”, как 
считают „амилленналисты”, то Иоанну 
проще было бы сказать, что Христос 


Откровение 20:6.9 


будет царствовать „долгое время” — в 
отличие от „малого времени”, на которое 
будет освобожден сатана (20-3). 
Итак, событиями, предлествующими 

„тысячелетию”, будут: а) второе прише- 
ствие Христа; у. низвержение зверя и 
пжепророка в бзеро огненное; в) пораже- 
ние человеческих армий; г) заключеные 
сатаны в бездне; д) появление сидящих на 
тровах правосудия; е) воскрешение заму- 
ченных н годы великой скорби. Раскры- 
тие этих событий в должной последова- 
тельности и взаимосвязи не оставляет 
сомнения в том, что период тысячелетие- 
го правления Христа на земле последует 
за ними, включающими м самое возвра- 
щенне Его на землю. И это вывод из 
естественного понимания данного текс- 
та, как он есть. - ы 


3. ОКОНЧАТЕЛЬНАЯ ГИБЕЛЬ САТАНЫ 
20-7-10) 

Кроме многократного повторения, 
что царство Христа на земле будет 
длиться тысячу лет, никаких подробно- 
стей относительно характера Его прав- 
ления в этой главе не приводится, за 
исключением того, что это будет время 
великих Божиих благословений. В то же 
время дополнительную информацию о 
Тысячелетнем царстве можно почерп- 
нуть из многих мест Ветхого Завета. 
Здесь же центральная мысль откровения 
сводятся к тому, что Царство Хфиста 
будет установлено после Его второго 
пришествия. 

20:7-9. Иоанну было сказаночто про- 
изойдет по прошествии тысячи лет: са- 


бирать шх ма брашь против Христа. То 
есть освобождение диавола приведет к 
восстанию против правления Христа в 
маспгтабах всего мира Мятежные армии 
будутстоль многочисленны, что они упо- 
добляются шеску 

Кто же эти люди, которые пойдут за 
сатаною? На этот счет существует такое 
предположение: те, кто останутся в жи- 
вых в годы великой скорби и приняты 
будутв Тысячелетнее царство, живыми и 
войдут туда; они станут рожать дстей н 
вновь заселять землю (см. Ис. 65:18-25). 
Однако н в тех идеальных условиях, при 
которых все будут знать об Инсусе 
Христе (ср. Иер. 31:33-34), многие будут 
исповедывать Его лишь внешне, не веруя 
в Него спасающей верой. И в полную 


Откровение 20:10-11 


меру это выявится с освобождением са- 
таны. Они-то, невозрожденные духовно 
обитатели 'Тысячелетиего царства, и по- 
следуют за противником Божиим. 

Здесь возникает вопрос: идет ли речьо 
той же самой битве, что нв 38—39 главах 
кн. Иезекииля, где тоже упоминаются 
Гоги Магог (см. Иез. 38:2)? Ответ наэтот 
вопрос скорее всего отрицательный: в 
Отк. 20:7-9 н Иез. 38—39 имеются в виду 
разные события; ведь в кн. Иезекииля 
армии идут главным образом с севера н 
состоят изпредставителей нескольких на- 
родов, тогда как в битве, упоминаемой в 
Откровении, будут участвовать все на- 
роды земли, и армии их будут идти со 
всех сторон. Да н контексты описания 
этих битв различны. Так, Иезекииль не 
упоминает ни о сатане, ни о Тысячелет- 
нем царстве. Цалее. В Откровении 20:7 
ясно сказано, что брань состоится по 
окончании Тысячелетнего царства, Иезе- 
кииль же связывает описываемую им би- 
тву с концом времен. 


Но почему же тогда употребил ап. 
Иоанн это выражение — „Гоги Магог”? 
Писание ответа на этот вопрос не даст. В 
конечном счете оно может быть н опуще- 
но — без ущерба для смысла... В Иез. 38 
Гог — это правитель, а Магог — его 
народ, н оба восстают против Бога ни 
против Израиля. Возможно, „Гогн Ма- 
гог” употреблены Иоанном в символиче- 
скоы значении, как говорят, например, о 
„Ватерлоо” того или иного человека, во- 
все не имея в виду поражение Наполеона 
при местечке Ватерлоо в Бельгии, а 
подразумевая решающее в жизни данно- 
го человека поражение в той или иной 
сфере. Однако „роднит” мятежные армии 
у Иезекииля и в Откровении их анта- 
гонизм по отношению к Богу. 

В Отк. 20:8 читаем, что армии, шед- 
шие со всех концов земли (в русском 
тексте —...вышли на широту земли) ок- 
ружили стан святых м город возлюблен- 
ный. Тут , конечно, речь идет о Иеруса- 
лиме, который будет столицею мира во 
время правления Христа (см. Ис. 2:1-5). 
Результат последовал немедленный: И 
ниспал огонь с неба от Бога м пожрал их, 
— читаем в ст. 9. 

В отличие от описанного Иезекиилем, 
тут нет упоминания ни о землетрясении, 
ни о граде, ни о других природных ката- 
строфах. Сходство между обоими случая- 
ми лишь в том, что „с неба ниспал огонь” 
(обычная форма Божией кары); см. Быт. 
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29:24; Исх. 9:23-24; Лев. 9:24; 10:2; Чис. 
11:1;16:35;26:10; 3 Цар. 18:38; 4 Цар. 1:10, - 
12, 14; 1 Пар. 21:26; 2 Пар. 7:1, 3; Пс. 10:би 
т. д. )- 

20:10. После уничтожения последова- 
вших за сатаною он сам — согласно 
видению Иоанна — был ввержен в озеро 
огненыое м серное, приготовленное для 
него н для его ангелов. Так совершится 
последний суд Бога над Его извечным 
противником (см. Мат. 25:41). Самое ва- 
жное здесь — свидетельство в поддержку 
доктрины вечного наказания: они будут 

день м ночь во веки веков. 
„Они” — это сатана, антихрист н лже- 
пророк. Два последних (см. 19:20) и после 
тысячелетия пребывания там (к моменту 
„ввержения” туда диавола) будут живы. 


П. Суд у великого белого престола 
(20:11-15) 

1. ВОСКРЕСЕНИЕ НЕПРАВЕДНЫХ И СУД 
НАД НИМИ (20:11-13} 


20:11. Ст. 6-10 подводят читателя к 
суду, завершающему человеческую исто- 
рию, исообщаюто нем; они же образуют 
„введение” к началу вечности. Ап. Иоанн 
пищет: И увидел я великий белый пре- 
стол... Представляющееся теперь ду- 
ховному взору апостола явно следует за 
тысячелетисм, которое подразумевается 
в ст. 1-6. „Великий белый престол”, по 
всей видимости, не тот же самый, кото- 
рый упоминается в Откровении более 30 
раз, начиная с 4:2. Ибо находится он нена 
небе и не на земле, а в воздухе, как это 
следует из слов, что от лица Сидящего на 
нем бежало небо м земля, м ие мяшлось 
им места. Хотн и не сказано, кто именно 
этот „Сидящий”, речь, по-видимому, 
идет о Христе, как н в Отк. 3:21 (ср. Мат. 
19:28; 25:31; Иоан. 5:22; 2 Кор. 5:10) — 
несмотря на то, что в перечисленнык 
ссылках не обязательно подразумевается 
тот же самый престол, что ив Отк. 20:11. 
Поскольку Христос восседает в настоя- 
щее время на небесном престоле, а в 
Тысячелетием царстве будет восседать на 
земном престоле Давидовом (Мат. 
25:31), этот „судейский” белый престол, 
вероятно, будет находиться в какой-то 
особой сфере. 

Некоторые толкователи поннмают 
сказанное в ст. 11 как свидетельство об 
уничтожении наших земли н неба. Здесь, 
в самом деле, возникает вопрос: будут ли 
земля и звездное небо, какими мы видим 


— ———— 


их теперь, разрушены к тому моменту в 
будущем, или просто восстановлены в 
некоем. новом безгрешном состойнии? 
Многие места в Библии говорят в пользу 
первого предположения (см. Мат. 24:35; 
Мар. 13:31; Лук. 16:17; 21:33; 2 Пет. 3:10- 
13). Подтверждается это н первым сти- 
хом 21 главы Откровения: „...ибо преж- 
все небо и прежияя земля миновали”. 
Наша вселенная была создана напо- 
дабие гигантских часов, ход которых по- 
стоянно замедляется; если бы „они” были 
предоставлены самим себе, то давно „ос- 
тановились” бы; другими словами, все 
виды жизни на земле угасли бы. Но по- 
скольку Бог „завел часы”, создав эту все- 
ленную как сцену, на которой разыгрыва- 
ется драма греха и покаяния, представля- 
ется (в меру нашего понимания) логич- 
ным, если сызнова Он начнет с нового 
неба н с новой земли, предназначенных 
для вечности, а, значит, и устроенных по 
какому-то иному принципу, чем „наши” 
иебо н земля. В самом деле, небо и земля, 


сотворенные Им вновь, как описаны они. 


в 21 главе, не схожи с нынешними. 


20:12. Цель учреждения великого бе- 
лого престола — в совершении суда над 
мертвыми. Иоанн пишет, что увидел... 
мертвых, малых и великих, стоящих пред 
Богом... Из других мест Священного Пи- 
саяия следует, что все почизшие правед- 
ники, сколько их ни жило на земле, 
воскресли прежде, включая ветхозавет- 
ных святых, святых времени великой 
скорби и святых Церкви (см. ком. на ст. 
5): Можно, следовательно, предпо- 
ложить, что в ст. 11-15 подразумевается 
суд над умершими во грехе, которые 
согласно ст. 5, не оживут, „доколе не 
окончится тысяча лет”, и в том, что на- 
звано „воскресением первым”, участия 
принимать не будут. 

Свидетель сцены суда, Иоанн видит 
раскрытые книги, включая книгу жизни. 
Из Писания не ясно, что это за „другие 
княги”; можно предположить, что в них 
записаны дела, которые люди делали, 
живя на земле, тогда как „книга жизни” 
содержит имена спасенных „от вечности” 


‚ м 3:5; 13:8; 17:8; 20:15; 21:27). Тот факт, 


что упоминаемые здесь мертвые не восх- 
реслн прежде, свидетельствует сам по 
себе, что жизни вечной они не наследуют 
и будут судимы по своим делам. 

На всех завершающих судах Божиих 
будут „рассматриваться” дела людей, 
будь-то дела христиан, которых ожида- 


Откровение 20:12-13 , 


ют награды „у судилища Христова”, или 
неспасенных, которые предстают перед 
нами здесь. Вопрос вечного спасения или 
вечной погибели решается не на небе, а в 
процессе земной жизни человека. И в 
20:12 дается откровение относительно 
подтверждения каждой индивидуаль- 
ной судьбы — иа основании записанного 
у Бога, 

Некоторые полагают, что в книгу жи- 
зни „вносится” имя каждого приходяще- 
го на землю, но затем имена умирающих 
во грехах вычеркиваются из нее. Пра- 
вильнее понимать, что в эту книгу внесе- 
ны только имена спасенных, записанные 
в нее „от начала мира” (Отк. 17:8). Не- 
зависимо от того, какой точки зрения 
придерживаться, в конечном счете ккига 
жизни содержит лишь их имена. 


20:13. Тогда отдало море мертвых, 
бывших в нем, ш смерть м ад отдали 
мертвых, которые были и них. Те, кото- 
рые умирают неспасенными, сразу перс- 
носятся в сознательном состоянии в ме- 
сто их страдания, которое в Ветхом 
Завете называется словом „шеол”, а в 
Новом Завете словом „ад”. (Тут важно 
заметить следующее. Русскому „ад” со- 
ответствует здесь в греч. оригинале слово 
„гадес” (так же и в англ. Библии). Дело в 
том, что „ад” и „шеол” („гадес”) — поня- 
тия разные. Последние ме означают в 
Библии места вечного наказания, в отли- 
чие от „ада”.) 

„Озеро огненное” (ст. 14-15), которое 
называется еще „озером огненным, го- 
рящим серою” (19:20), — равнозначно 
„геение” (см. Мат. 5:22, 29-30; 10:28, 18:9; 
23:15, 33; Мар. 9:43, 45, 47; Лук. 12:5; Мах. 
3:6); оно и соответствует понятию „ада” 
как места вечного наказания. Когда-то в 
ветхозаветной древности „гсенною” назы- 
валось место для сжигания отбросов, 
расположенное в долине Гинном, южнее 
Иерусалима. Эта свалка постоянно ды- 
милась, и огонь в ней никогда не угасал. 
Впоследствии название ес стало яменем 
нарицательным, обозначающим ад. 

Сказанное Иоанном, что „смерть над 
(„гадес”) отдали мертвых, которые былн 
в них”, означаст, что души неспасенных, 
находящихся там, воссоединятся со сво- 
ими физическими телами. Слова же апо- 
стола, что и море отдало мертвых, бы- 
вших н нем, не оставляют сомнения в 
том, что и тело, претерпевшее, казалось 
бы, необратимый распад, тем не менее 
воскреснет для суда. 


Откровение 20:14—21:1 


2. ОЗЕРО ОГНЕННОЕ (20-14-15) 


20:14-15. По завершении суда у вели- 
кого белого престола смерть м ад были 
повержены в озеро огнемное. Это смерть 
вторая, — заявляет апостол. И ею за- 
вершатся судьбы злых н нечестивых. 

Доктрина о вечном наказании всегдас 
трудом понималась и принималась хри- 
стианами, которые уповают на милость 
Божию и радуются своему спасению в 
Господе. Библия не оставляст, однако, 
сомнения в том, что наказание нечести- 
вых будет вечным. Это подтверждается н 
10 стихом, из которого узнаем, что и 
после тысячи лет зверь н лжепророк бу- 
дут оставаться в озере огненном..Несмо- 
тра на то, что нечестивые тоже воскре- 
снут в телах, их тела будут отличаться от 
тех, которые получат при воскресении 
праведные. Бывшие люди греха и в веч- 
ности будут оставаться такими же, как 
прин жизни, однако, обретут прискорбное 
для себя „нетление”, чтобы во веки веков 
мучиться в озере огненном. 

На протяжении столетий многие ис- 
следователи Библии пытались найти в 
ней „аргументы” в опровержение доктри- 
ны о вечном наказании, но тщетно. Со- 
гласно Св. Писанию для душ человече- 
ских предусмотрено лишь две судьбы: 
блаженство с Господом или пребывание, 
в вечной разлуке с Богом, в озере огнен- 
ном. Эта важнейшая истина должна по- 
буждать христиан нести свет Евангелия 
во все концы земли, чего бы им это ни 
стоило, и делать все возможное, чтобы 
убедить людей принять Христа, пока не 
поздно. 


Р. Новое небо и новая земля (211—22:6) 


1. СОТВОРЕНИЕ НОВОГО НЕБА И 
НОВОЙ ЗЕМЛИ (21:1) 


21:1. В первых стихах 21 главы опи- 
сывается сотворение нового неба и новой 
земли; хронологически оно последует за 
Тысячелетним царством, о котором го- 
ворится в 20 главе. 21 глава начинается 
знакомыми словами: И увидел я... , ко- 
торые повторяются во 2 ст. (ср. с „я не 
видел” в ст. 22). Итак, увиденное Иоан- 
ном было новым небом м новой землей. 
Подтверждение тому, что они были со- 
вершенно новыми, а не обновленными, 
находим во 2-ой части ст. 1: мбо прежнее 
небо н прежняя: земля миновали (см. 
также ком. на 20:11). На удивление мало, 
одвако, сказано об этих вновь сотворен- 


ных небе и земле, но в связи с ними 
сообщено нечто важное : м моря уже шет. 
Следовательно, в отличие от нынепней _ 
земли, ббльшая часть которой покрыта 
водою, на новой земле больших водое- 
мов не будет. Библия не говорит ничего . 
конкретного о новом небе. Представляет- : 
ся, что под „новым небом” понимается 
здесь не место обитания Бога, а нский ; 
атмосферный слой, окружающий новую 1 
землю. Об особенностях новой земли ; 
тоже не сообщается никаких подробно- 
стей: ни о рельефе ее, ни о растительно- 1 
сти. Думается, однако, что это место’ 
обитания спасенных тоже будет иметь 
форму шара. Кос-какие данные относи- : 
тельно новой земли можно почерпнуть в 
ряде других мест Св. Писания, например, 

в Ис. 65:17; 66:22; 2 Пет. 3:10-13. 


Поскольку в некоторых из этих мест ‚ 
говорится также н о Тысячелетнем цар- 
стве, богословы нередко ошибочно ото- + 
ждествляют с ним мечность. Однако для 
Библии вообще характерен принции 
„сближения” событий, отдаленных друг 
от друга во времени. Так, например, про- : 
рок Исаия (Ис. 61:1-2; см. Лук. 4:17-19) - 
одновременно говорит и о первом и о 
втором пришествии Христа, а Даниил 
(Дан. 12:2) „совмещает” воскресение пра- 
ведных и неправедных, хотя из Отк. 20:5 
следует, что эти события будут разделе- 
ны промежутком в тысячу лет. Пороймы 
сталкиваемся в Св. Писании и с хроноло- 
гическими „п овками”, к примеру, 
в книге Исани (65:17-25), где сначала го- 
ворится о новом небе и новой земле (ст. 
17-19), а затем явно — о Тысячелетвем 
царстве (ст. 20-25). „Сближаются” и со-- 
бытия последнего времени; так, Петр (2 
Пет. 3:10-13) в четырех стихах говорит 
„одновременно” о начале и о конце дня 
Господня. И хотя мнения исследователей 
расходятся по этому пункту, непреложен 
принцип объяснения „темных” мест с 
помощью мест очевидных. Пользуясь 
этим принципом, приходишь к выводу, 
что за вторым пришествием Христа по- 
следует Его тысячелетнее царствование. 
на земле, которое, в свою очередь, будет 
предшествовать сотворению нового неба 
и новой земли — места вечного обитания 
святых. Нам не известны се географиче- 
ские координаты, н известно, что моря на 
новой зомле не будет, однако, и этого 
достаточно, чтобы предположить нссхо- 
дство ее с нынешней землей. Между про- 
чим, в связи с Тысячелетним царством о 


море упоминается неоднократно (см. Пс. 

71:8; Ис. 11:9, 11; Иез. 47:8-20; 48:28; Зах. 

9-10; 14:8). Итак, не следует отождест- 

влять друг с другом Тысячелетиее цар- 

ство н новые землю и небо. 

2. ОПИСАНИЕ НОВОГО ИЕРУСАЛИМА 
(21:28) 


21:2. Внимание Иоанна было затем 
привлечено к некоему замечательному 
явлению; он пишет: И я, Иоанн, увидел 
святый город Иерусалим, новый, сходя- 
щий от Бога с неба, приготовленный как 
невеста, для мужа своего. 
Новый Иерусалим назван „святым го- 
родом” — впротивоположность земному 
Иерусалиму (который духовно был прн- 
равнен Содому; см. Отк. 11:8). Ранее, в 
3:12, Иисус Христос говорит о Небесном 
Иерусалиме как о „граде Бога Моего, 
новом Иерусалиме, нисходящем с неба 
от. Бога Моего”. Тот факт, что иовый 
Иерусалим сойдет наземлю с неба, н что 
© сотворении его ничего не говорится, 
порождает вопрос о существовании его в 


период Тысячелетнего царства (см. даль-, 


нейший разбор этого вопроса в ком. на 
Отк. 21:9). 

Многие богословы считают, что сло- 
ва Христа, записанные в Иоан. 14:2: „Я 
иду приготовить место дла вас” — отно- 
сятся к небесному Иерусалиму. Выска- 
зывастся предположение, что существо- 
вание его в период Тысячелетнего цар- 
ства может быть где-то в небесах — как 
места обитания воскресших и взятых с 
земли святых, в чьи задачи будут входить 
постоянные контакты с землей, посколь- 
ку им предстоит стать соучастниками в 
управлении ею. Дуайт Пентекост ссыла- 
ется в этой связи на мнение ряда бого- 
словов, предполагающих, Что новый 
Мерусалим явится своего родз городом- 
` спутником земли в Тысячелетнее царство 
Христа. Во всяком случае на землю он в 
.- то время не опустится, ибо на ней будет 
оставаться прежний Иерусалим и восста- 
‚ новленный на его территорин земной 
храм (Иез. 40-48). 

По прошествии тысячи лет новый 
г Иерусалим, вероятно, будет удален от 
земли, обреченной на уничтожение, а з8- 
‚ тем, по сотворении новой земли, опу- 
стится на нее. Хотя большинство ком- 
ментаторов Библии отвергают эту гило- 
тезу, и она действительно может рассма- 
триваться лишь как чистейшее предпо- 
ложение, именно с ее помощью может 
+ быть решена проблема общения между 


Откровение 21:2-6 


воскресшими и взятыми с земли святы- 
ми, с одной стороны, и теми, кто будут 
жить в обычных своих телах в земном 
Тысячелетнем царстве. „Рассуждая по- 
человечески”, ни с какой другой позиции 
решить этот вопрос не представляется 
возможным. 

В 21 главе новый Иерусалим опись- 
вается таким, каким он будет в вечности; 
© нем сказано, что он — „как невеста, 
украшенная для мужа своего”. Натом 
основании, что в Писании како „невесте” 
говорится о Церкви (2 Кор. 11:2), не- 
которые богословы пытались отождеств- 
лять жителей нового Иерусалима со свя- 
тыми „века Церкви”, исключая из этого 
контингента святых других времен. Од- 
нако „брачная аллегория” довольно ти- 
пична для Св. Писания и употребляется 
для выражения не только взаимоотноше- 
ний Христа с Церковью, но и Иеговы с 
Израилем. 

Несмотря на сравнение города с кра- 
сиво одетой невестой, речь тут идет имен- 
но о городе, а не о какой-то личности или 
о группе личностей. 

21:3-4. Вслед за этим первым откро- 
вением о Новом Иерусалиме Иоани 
опять слышит громкий голос с неба. 20 
раз упоминается о „громком голосе” в 
Откровении (начиная с 5:2) н в последний 
раз — здесь. Последнее небесное откро- 
вение звучало так: Се скиныя Бога с 
человеками (по другим переводам — „и 
вот, совместное обитание Бога с челове- 
ками”), Он будет обитать с ними ; они 
будут Его народом, и Сам Бог с ними 
будет Богом их. В вечности святые будут 
наслаждаться особой близостью с Богом, 
которая невозможна вмирс греха и смер- 
ти. При новом порядке вещей горе и 
болезни перестанут быть уделом людей: 
И отрет Бог всякую слезу с очей их, — 
пишет Иоанн, — н смерти не будет уже, 
ни плача, нн вопля, ни болезни уже не 
будет; ибо прежисе прошло. 

Некоторые задаются вопросом, а не 
существуют ли „плач и болезни” в какой- 
то форме и на небе; может быть, навечно 
они исчезнут лишь с установлением но- 
вого порядка вещей во вселенной? Пра- 
вильнее, думается, понимать эти стихи в 
том смысле, что небесному Иерусалиму 
не свойственно ничего из того, что прн- 
суще земле. 

21:5-6. Исполненный драматизма по- 
ворот к новой системе всего сущего вы- 
ражен в словах: Се, творю всё новое. 
Слова эти, которые истинны м верны, 


Откровение 21:7-13 


Иоанн получает распоряжение записать. 

Совершающий это радикальное и 
благое изменение во вселенной — 
Христос, Который говорит о Себе: Я 
есмь Алфа и Омега, начало и конец (ср. 
1:8; 22:13). Жаждущему дам даром от 
источника воды жиней, — обещает Он. 
Очевидно, что не физическая жажда 
подразумевается тут, но жажда духовных 
благословений. 

21:7-8. Побеждающий наследует все, 
продолжает Христос, — м буду ему 
Богом, и он будет Мие сыном. Тут под- 
черкивается особая близость взаимоот- 
ношений, которые будут связывать в вёч- 
ности святых н Бога. 

Но пораженные грехами безбожного 
мира не попадут в новый Иерусалим; они 
будут брошены в озеро, „горящее огнем и 
серою". Это смерть вторая, — подчер- 
кивает Христос. 

В ст. 8 перечисляются конкретные 
злые деяния грешников, но следует уяс- 
нить себе, что не спасение ло добрым 
делам утверждается здесь; дела скорее 
выступают тут как показатель „спасенно- 
сти” или „неспасенности”. Очевидно, на 
небо попадут многие, кто до своего об- 
ращения были повинны н в грехах, пере- 
численных тут, но — в какой-то момент 
уверовали во Христа как в своего 
Спасителя, и это решило их судьбу. 


3. НОВЫЙ ИЕРУСАЛИМ — НЕВЕСТА 
(219-11) 


21:9-11. И пришелко мне один из семи 
Ангелов, — читаем свидетельство Иоан- 
ва, — у которых было семь чаш, напол- 
ненных семью последними язвами, и ска- 
зал мне: пойди, а покажу тебе жену, 
невесту Агица. И возмес меня и духе ма 


великую и высокую гору и показал мне 
великий город, святый Иерусалим, ко- 
горый нисходил с неба от Бога. 


У. комментаторов возникает вопрос, 
не начинается ли с ст. 9 некое новое 
откровение, касающееся небесного Иеру- 
салима? Некоторые склонны видеть в 
этих стихах повторение, описывающее 
новый Иерусалим, как бы „зависший” над 
землей в период Тысячелетнего царства 
Христа. Более предпочтительной кажет- 
ся иная точка зрения: здесь продолжается 
описание нового Иерусалима, каким ои 
будет в вечности. Конечно, и в том нв 
другом случаях это, по-видимому, будет 
тот же свмый город, но ряд моментов 
говорит в пользу того, что тут он скорее 


представлен был апостолу в вечном сво- 
ем состоянии. - 

Судя по английскому переводу, не 
„светило его”, а сам город уподобляет 
Иоанн гигантскому 
камию, который он называет ясписом 
кристалловидным. Так выражает апос- 
тол общее свое впечатление отневероят- 
ной красотегорода, пытаясь представить 
увиденное в образах, доступных понима- 
нию его читателей. Очевидно, однако, 
что содержание этого откровения далеко 
выходит за пределы всякого человече- 
ского опыта. 

Камень „яспис” известен в наше время 
как непрозрачный полудрагоценный ка- 
мень (см. 4:3) нескольких расцветок. 
Представляется, что Иоанн обратился к 
этому сравнению, подразумевая не кон- 
кретные „достоинства” яшмы или „яепи- 
са”, а общую красоту этого камня. Если 
бы апостол жил в наше время, он, во- 
зможно, сравнил бы небесный город с 
прекрасным бриллизитом, но в первом 
веке обработанных алмазов в качестве 
драгоценностей еще не знали. 

Как и в прежних сопостазлениях но- 
вого ИМерусалима с „невестой”, здесь 
опять-таки имеется в виду город, а не 
лицо и не группа людей. Это следует из 
дальнейших стихов. 


4. НОВЫЙ ИЕРУСАЛИМ — ЭТО ГОРОД 
(1:12-27) 


21:12-13. Апостол Иоанн увидел ог- 
ромный город, расположенный „по квад- 
рату” (см. ст. 16) н окруженный большой 
и высокой стеной. Двенадцать ворот го- 
рода несли на себе имена двенадцати 
колен сынов Израилевых. Все в этом 
городе „подчинялось” числу 12: 12 ворот 
я 12 Ангелов на них (ст. 12); 12 колен 
Изранлевых (ст. 12); 12 оснований стены 
(ст. 14); 12 апостолов (ст. 14); 12 жем- 
чужин (ст. 21); „дерево жизни”, плодо- 
носящее 12 раз в году (22:2); стена толщи- 
ной 144 „локтя” (около 65 метров), т. е. 
12х12 (21:17). Равные друг другу широта, 
высота и длина стен составляли 12 000 
стадий (более 2 км.) — см. ст. 16. Каждая 
из стен — северная, южная, восточная и 
западная — имели по трое ворот (всего 
12), которые сохранялись упомянутыми 12 
Ангелами (ст. 12). 

Все это, конечно, отличается от „об- 
становки” земного Иерусалима, каким он 
будет в Тысячелетнее царство Христа. Но 
если имена на воротах небесного Иеру- 


салима все-таки будут соответствовать 
таковым на воротах „тысячелетнего го- 
рода”, как даны они в книге пророка 
Иесзекинля (48:31-34), то на северной сто- 
роне, с востока на запад, будут ворота 
Левия, Иуды и Рувима. На западной сто- 
роне, с севера на юг, — ворота Неффа- 
лима, Асира и Гада. На южной стороне, с 
запада навосток, — Симеона, Иссахара и 
Завулона. И на восточной стороне, с се- 
вера наюг, — ворота Иосифа, Вениамина 
и Дана. Отметим, что это, в отличие от 
указанного в Отк. 7:5-8, где Дан опущен, а 
Мосиф и Манассия — „включены” (у Ие- 
зекииля упомянут Дан, а Манассия 
опущен). 

21:14-16. Стена города имеет двенад- 
цать оснований, м на ных ммема двенад- 
цати Апостолов. Поскольку апостолы — 
это часть тела Христова, Церкви Его, 
имена их написаны на „основниях” веч- 
ного города. Таким образом и Церковь 
и Израиль будут в этом городе „представ- 
лены”; первая — именами 12 апостолов 
на 12 основаниях его, а последний — 
именами 12 колен Израилевых на 12 во- 
ротах города. Этим как бы подчерки- 
вается различие между Израилем н Цер- 
ковью, которое сохранится н в вечности. 

Ангел, говоривший с Иоанном, изме- 
рил город золотой тростью (мерилом) 
длиною, как полагают, около 3 метров. 
Город, как мы знаем, имел в длину н в 
ширину по 12 тысяч стадий или более 2 
км. Поразительно, что н высота его была 
такой же! 

Одни комментаторы полагают, что 
город, увиденный апостолом, имел фор- 
му куба, другие — что форму пирамиды. 
Последних больше. 

21:17-18. Громадный этот город был 
окружен стеной, толщина которой состав- 
ляла 144 локтя или около 65 метров. 
Апостол уточняет, что Ангел, хоть и 
производил замеры золотой тростью не- 
земного происхождения, переводил их на 
язык человеческих мер. 

Иоанн говорит, что стена была но- 
строена из ясписа, а сам город — из 
чистого золота, чистого, как стекло. Тут 
он, очевидно, прибегает к „языку внешне- 
го впечатления”, ибо и „яспис” и „золо- 
то", о которых он упоминает, едва ли 
соответствовали таковым в том виде, в 
каком оин известны нам. 

21:19-21. Основание стены (с иаписан- 
ныминаних именами 12 апостолов) были 
украшены 12 видами разноцветных дра- 


Откровение 21:14-27 


гоценных камней. Цвет веписа не указан. 
Сапфир — голубого цвета; калкидон 
(или халцедон) — камень чаще голубого 
цвета с прожилками других цветов; 
смарагд (или изумруд) имеет яркозеле- 
ную окраску; сардошикс — красного и 
белого цветов; сардолик — обычно глу- 
бокого красного цвета, хотя порой бы- 
вает янтарной или „медовой” окраски. 
Хризолиф (хризолит) имеет окраску зо- 
лотистую; в наши дни чаще встречается 
бледнозеленый хризолит. Вырилл(берил) 
— цвета морской волны. Топаз — про- 
зрачного желто-зеленого цвета. Хрысо- 
прас — тоже зеленого. Гиацинт — фиоле- 
товый. Аметист — пурпурового цвета. 
Все вместе эти камни образовывали изу- 
мительную миогоцветную гамму. 

Каждые из ворот как бы были сдела- 
ны из одной огромной жемчужины, а 
улица города была чистое золото, как 
прозрачное стекло (ср. 21:18). 

Красота небесного Иерусалима мо- 
жет, конечно, иметь символическое зна- 
чение, но ключа к разгадке этой сим- 
волики нам не дано. Поскольку есть все 
основания полагать, что в городе этом 
будут жить святые, лучше всего понимать 
это место Писания буквально, т. е. рас- 
сматривать Иерусалим, явленный Иоан- 
ну, как будущее место вечного обитания 
святых и ангелов. 

21:22-27. Храма же ине выдел внем, — 
возвещает Иоанн, — ибо Господь Бог 
Вседержитель м Агнец (Сын Божий) об- 
разуют храм его. И город не имеет нуж- 
ды ны в солнце, ни в луне для освещения 
своего, — продолжает апостол, — ибо 
слава Божия осветила его, м светильник 
его — Агнец. 

Из слов Иоанна вст. 24 и 26 отом, что 
в увиденном им городе будут обитать 
народы, т. е. „язычники”, н это, как мы 
знаем, нарядус Израилем н Церковью, — 
следует, что небесный Иерусалим будет 
„местом жительства” святых всех вре- 
мен, ангелов н Самого Бога. При описа- 
нии этого неземного города в послании к 
евреям (12:22-24) все они и перечисляют- 
ся; под „духами праведников, до- 
стигших совершенства”, там подразуме- 
ваются все святые вообще. 

Иоанну стало известно, что ворота 
городанебудутзапираться днем, и что по 
причине постоянного сияния в нем Бо- 
жией славы ночи там не будет. И при- 
несут в него славу м честь народов, — 
сообщает он. — И ничему нечистому, 
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Откровение 22:1-4 


лживому и мерзкому нс будет туда до- 
ступа (ср. 21:8; 22:15), а только тем, ко- 
торые ванисаны у Агнца в кмиге жизни. 
Интересно отметить, что из шести упо- 
минаний о „книге жизни” в Откровении 
только здесь о ней говорится как о „книге 
Агнца” (ср. 3:5; 13:8; 17:8; 20:12, 15). 

Хотя описание Иоанном небесного 
города и не дает ответа на все возникаю- 
щие всвязи сэтим вопросы относительно 
вечности, открытое этому „любимому 
ученику Господа” свидетельствует: тех, 
кто доверятся живому Богу, ожидает пре- 
красное и светлое будущее. 


5. РЕКА ВОДЫ ЖИЗНИ (22:1-2&) 


221-2а. В начальных стихах 22 главы 
о новом Иерусалиме сообщаются допол- 
нительные факты. Ангел показал Иоанну 
чистую реку воды жизни, светлую, как 
кристалл, мсходящую от престола Бога и 
Агица. Хотя речь тут может идти о рекев 
буквальном смысле слова, очевидно н 
присутствие здесь символики. От престо- 
ла Божия будет истекать чистая вода, 
снмволизирующая святость и чистоту 
как Самого Бога, так и города. Эту „реку” 
не следует отождествлять с упоминае- 
мыми в ки. Иезекииля (47-1, 12) и в кн. 
Захарии (14:8): те реки (действительные, 
буквальные) будут течь от храма и из 
Иерусалима в пору Тысячелетнего цар- 
ства. А река, о которой сказано в Отк. 
22:1, явится частью нового Иерусалима 
на новой земле. Она будет течь среди 
улищы его. Речь, по-видимому, идет о 
главной водной магистрали Иерусалима, 
которая будет брать начало у трона 
Божия и, сужаясь, протекать посреди гла- 
вной улицы города. 

Важно отметить, что о „престоле” тут 
говорится как о престоле не только Бога, 
ном Агища (то же и вст. 3). Отсюда ясно, 
что апостол Павел, писавший коринфя- 
нам: „А затем конец, когда Ои предаст 
Царство Богу и Отцу, когда упразднит 
всякое начальство н всякую власть и си- 
лу” (1 Кор. 15:24) — подразумевал не 
конец пребывания Христа на троне, а 
некое изменение характера его. Ибо 
Христос ив вечности пребудет „Царем 
царей и Господом господствующих” 
(ср. Отк. 17:18; 19-16). 


6. ДРЕВО ЖИЗНИ (22:26) 


22:26. Среди улицы его, м но ту м по 
другую сторошу реки, узнаем мы, будет 


расти древо жизни, двенадцать раз нри- 


носящее плоды, дающее на каждый месли > 


плод свой. 

Выражение это — что „древо жизни 
будет расти н по ту н по другую сторону 
реки”, приводит комментаторов в недо- 
умение. Некоторые из них полагают, что 
речь идет о группе деревьев. Другие — 
что „река” будет узкой и будет обтекать 
дерево с обеих сторон. 

О „древе жизни” упоминается при опи- 
сании Едемского сада (Быт. 3:22, 24) как 
об увековечивающем физическую жизнь. 
По изгнании из рая Адаму и Еве запре- 
щен был доступ к нему, чтоб они „не 
стали жить вечно”. Ранее в кн. 
Откровения (2:7) Бог обещаст святым : 
„Побеждающему дам вкушать от древа 
жизни, которое посреди рая Божия”. 

Здесь символика, по-видимому, со-* 
четается с реальностью. В самом деле, 
почему этому дереву н плодам на нем не 
быть настоящими? Очевидно, употреб- 
ление в пищу плодов с „древа жизни” 
явится залогом непрекращающейся фи- 
зической жизни. 

И листья дерева — для исцеления 
народов, читаем дальше. Некоторые бо- 
гословы склонны На основанин этих слов 
„отнести” дерево жизни к Тысячелетнему 
царству, где люди всееще будут болеть и 
нуждаться в исцелении. Однако здесь мо- 


з 


жет подразумеваться не „исцеление” в ; 


буквальном смысле (в греч. тексте стоит 
слово терапейан; отсюда русское „те- 
рапия”), а „обеспеченне здоровья”. Если 
вдуматься, то никакого противоречиятут 
нет. Как уже говорилось, употребление 
плодов с дерева жизни (и листьев — тоже) 
будет поддерживать в обитателях вечно- 
стн постоянное физнческое здоровье, т.е. 
„нсцелять” их в значеини предупрежде- 
ния любых болезней. 


7. ПРЕСТОЛ БОГА (22:3-4) 


22:3-4. Словно желая напомнить чита- 
телям, что в нсцелении в прямом смысле 
слова в вечностн нужды не будет, Иоанн 
добавляет: И ничего уже не будет про- 
клятого... Ведь именно проклятие Богом 
Адамова согрешения повлекло за собой 
болезнн людей (а, значит, и потребность 
в исцелении) и смертность нх. Но.в 
вечности действие проклятия прекратится! 

° Раньше уже говорилось, н теперь 
Иоанном повторяется, что вновом Иеру- 
салиме будут обитать Бог и Агнец (ср. 
21:22-23; 22:1). Сам город будет храмом 
Бога, и трон Его тоже будет в нем. Далее 


Иоанн пипет:... и рабы Его будут слу- 
жить Ему. Для святых в вечности это 
будет. высшей радостью м высшей при- 
вилегией — служение их благословен- 
ному Господу, и это не противоречит 
тому, что они будут соучастниками в 
царствовании Его (см. 2 Тим. 2-12; Отк. 
5:10; 20:4-6). Судя по тому, что они узрат 
лице Его, они будут занимать привиле- 
гированное положение перед престолом 
Его. Из контекста ясно, что они будут 
пользоваться особой милостью Господа 
и входить в „Узкий круг” Его приближен- 
ных. Об этом сввдетельствуют м слова 
апостола, продолжающие ст. 4: ..м имя 
Его будет на челах их (ср. 2:17; 3:12; 7:3; 
14:1). Свободный их доступв присутствие 
Божие говорит но том, что к тому време- 
ни они уже получат свои прославленные 
тела (см. 1 Иоан. 3:2). 


8. СВЯТЫЕ ЦАРСТВУЮТ С БОГОМ (22:5) 


22:5. Снова повторяет Иоанн, что 
новый Иерусалим не будет нуждаться в 
искусственном освещении, ни н свете сол- 
вечном, что ночя не будет там. Ибо Бог 
будет освещать его постоянным Своим 
присутствием (ср. 21:23-24). Еще раз за- 
являет апостол, что ‘рабы Божии будут 
царствовать со Христом во веки веков. 


С. Завершающее слово от Бога (2256-21) 


1. ЗАВЕРЕНИЕ В ВОЗВРАЩЕНИИ 
ХРИСТА (22:6-7) 


22:6-7. Подтверждая как истинность 
изложенных пророчеств, так и возмож- 
ность их уразумения, Ангел сказал Ио- 
анну: Сия слова верны и истинны. Цель 
откровений, переданных через Ангела, не 
сбить верующих столку и незапутать их, 
но открыть им многое из того, чему 
надлежит быть вскоре. 

Тогда как немало богословов видят, к 
сожалению, в книге Откровения лишь 
непостижимую тайну, к разрешению ко- 
торой нет на сегодня ключей, она есть 
слово Божие, а не плод воображения ап. 
Иоанна. Назначение се — в описании 
грядущих событий. Рассматриваемая 
так, как она написана, именно эту функ- 
цию она и исполняет, и это, несмотря на 
то, что значительная часть ее выражена в 
символической форме. Не с целью затем- 
нить смысл, а с целью уразуметь его с 
помощью Духа Святого дается людям 
слово Божие. 
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Откровение 22:5-1 


Главная тема Откровения снова фор- 
мулируется в ст. 7: Се, гряду скоро (см. 
1:7; 22:12, 20). Он придет скоро и вне- 
запно. Святым, прозревающим будущее, 
пришествие Христа всегда видится ско- 
рым. Но когда бы ни произошло оно во 
времени, оно будет внезопным. Те, кто 
верят пророчеству книги сей м сообразу- 
ют свою жизнь со словами ее, благосло- 
вятся особым благословением. 

Как уже говорилось, эта последняя 
книга Библии, которой Церковь — увы! 
— пренебрегает, и которую столь несхо- 
же толкуют те, кто берутся за ее толко- 
вание, содержит больше обещаний бла- 
иснства, чем любая другая книга `Свя- 
щенного Писания. Содержащесся в ст. 7 
является в ней шестым по счету (седьмое 
—_ вст. 14). Первое обещание блаженства, 
которое содержится в Отк. 1:3, схоже с 
шестым. 


2. ПОКЛОНЕНИЕ ИОАННА (22:89) 


22:8-9. Получив столь потрясающее 
откровение, Исанн снова пал к ногам 
Ангела, показывавшего ему сие. И опять 
Ангел остановил Иоанна, наномнив ему, 
что ангелам поклоняться не следуст, по- 
тому что они м святые — сослужитспи 
Господу. Богу поклоннсь, — вновь пове- 
левает он апостолу (см. 19:10). 


3. ПОВЕЛЕНИЕ ВОЗВЕЩАТЬ 
ПРОРОЧЕСТВО ЭТОЙ КНИГИ (22: 0-11) 


22:10-11. Дамнилу было рказано в свое 
время: „...сокрыты и запечатаны слова 
сии до последнего времени” (Дан. 12-9). 
Но Иоанну сказано нечто противополо- 
жное: ие запечатывай слов пророчества 
книги сей. Снова приходится подчерк- 
нуть, что мнение ряда богословов, будто 
Откровение исполнено непроницаемой 
тайны, явно противоречит этому и дру- 
гим местам. Посредством как четких, 
вполне определенных заявлений, так и 
символов, книга эта предназначена воз- 
вестить людям о фактах и событиях, 
связанных с0 вторым пришествием 
Христа. 

Слова, следующие затем, опять-таки 


22:11). Однако искать здесь поощрение 
злу не следует. Смысл сказанного и том, 
что есяи кто не прислушается к этому 
пророчеству, то будет продолжать 


Откровение 22:12-19 


делать эло. Напротив, те, которые „со- 
блюдут” его, будут продолжать жить 
праведно и свято. Вообще же, поскольку 
время пришествия Христа близко, ожи- 
дать принципиальных изменений в пове- 
дении людей в массе их не приходится. 


4. ГРЯДУЩИЙ СУД И ВОЗДАЯНИЕ (22:12) 


22:12. Этот стих начинается так же, 
как ст. 7: Се, гряду скоро. В связи с Его 
скорым пришествием (см. ст. 7 и 20) свя- 
тых ожидает воздаяние за то, что они 
делали, живя в теле, во имя Христа (в 
англ. тексте Библии — не „возмездие”, 
имеющее оттенок угрозы, как в русской 
Библии, а именно — „воздаяние”). Суд 
будет производить Сам Христос (см. 2 
Кор. 5:10-11). Напомним, что последние 
суды как над нечестивыми, так и над 
верующими, будут совершаться „по де- 
лам” тех, кто „явится пред судилище 
Христово” (2 Кор. 5:10). Так что у „вер- 
ных” есть все основания ожидать его с 
радостью, а у нечестивых — с ужасом. 


5. ХРИСТОС — ВЕЧНОСУЩИЙ (22:13) 


22:13. Вновь говори? Христос о том, 
что бытие Его — вечно: Я есмь Алфа и 
Омега, начало и конец, первый и но- 
следний. Он „был” до начала творения и 
пребудет после того, кк все временное 
перестанет существова?ь. Он вечен (см. 
1:4, 8, 17; 2:8; 21:6). 


6. ГРЯДУЩИЕ БЛАГОСЛОВЕНИЯ И 
ОСУЖДЕНИЕ (22:14-15) 


22:14-15. Здесь последнее, седьмос, 
обещание блаженства: блаженны те, ко- 
торые соблюдают заповеди Его, чтобы 
им иметь право ве древо жизни и войти в 
город воротами (ср. ст. 19). Предыдущие 
обещания блаженства записаны в следу- 
ющих стихах: 1:3; 14:13; 16:15; 19:9; 20:6; 
22:7. 

В отличие от праведных, которых 
ожидает блаженство, неправедные будут 
отвержены: А вне — псы (т. е. „нече- 
стивцы”; ср. Фил. 3:2) и чароден (ср. 9:21; 
18:23; 21:8), и любоден и убийцы, н идоло- 
служители и всякий любящий и делаю- 
щий неправду. Как и прежде, при упо- 
минанин неспасенных перечисляются не- 
которые из характерных для них „злых” 
дел” (см. 21:8, 27). Хотя и среди святых 
есть такие, которые когда-то были по- 
винны в тахих же делах, они впослед- 
ствни омылись кровью Христа и потому 
сделались приемлемыми для Бога. Те же, 


которые отказались от предлагаемого им 
искупления, получат справедливое воз- 
мездие засвои грехи. Несмотря нато, что 
в мире совершается масса злых дел, каж- 
дое из них будет представлено ва суд 
Божий. 


7. ПРИГЛАШЕНИЕ ДУХА И НЕВЕСТЫ 
(22:16-17) 


2216-17. Все Откровение дано 
Христом через Его Ангела, будучи пред- 
назначено для всех церквей. Господь го- 
ворит о Себе: Я есмь корепь и потомок 
Давида, звезда светлая и утренняя. По- 
скольку „все чрез Него начало быть” (см. 
Иоан. 1:3), Ои есть и корень Давида. Но 
по плоти Иисус Христос происходит от 
Давида и, значит, является его „потом- 
ком” (Мат. 1:1; Ис. 11:11; Отк. 5:5). В духе 
пророчеств о Нем Его пришествие в мир 
подобно восхождению утренней звезды, 
знаменующей скорое наступление нового 
светлого дня. 

Дух Святой и Невеста Христа — 
Церковь призывают Его и приглашают 
присоединиться к их призыву всех тех, 
кто слушают слова Откровения. Чудес- 
ное обещание дается всем жаждущим 
правды Божией: они могут брать воду 
жизни даром. Обещание это простирается 
накаждое поколение, сколько их ни будет 
на земле до второго приществия Христа. 
Те, кто сознают свою нужду в 
Спасителе Христе, призываются прихо- 
дить к Нему, пока еще есть время. Какэто 
явствует из Писаний, вечная жизнь (здесь 
названная „водой жизни”; ср. Отк. 22:1; 
Иоан. 7:37-39) дается даром. Ибо смер- 
тью Своей иа Голгофском кресте 
Христос уплатил за то, что теперь пред- 
лагает как дар всем, кто захотят принять 
его, уверовав в Господа и доверившись 
Ему. 


8. ПОСЛЕДНЕЕ ПРЕДУПРЕЖДЕНИЕ 
(22-18-19) 


22:18-19. В целом оно направлено тем, 
кто отнесутся пренебрежительно к этой 
последней книге Библии. Предупрежде- 
ние носит двоякий характер: да ие при- 
бавляют к ней слов, не сказанных в ней, и 
да не убавляют ничего из того, что в ней 
записано (ср. Втор. 4:2; 12:32; Прит. 30:6). 
Ибо беспощадное осуждение ожидает 
тех, кто поступят так, руководствуясь, 
может быть, ошибочным представлени- 
ем, будто Откровение — плод мистиче- 
ского чувства, охватившего престарелого 
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человека, а не слово, вдохиовленное 
Богом. Отвергающие слово Его отвер- 
гают Его Самого: у таковых, пишет 
Иоанн, отнымет Бог участие в книге жиз- 
вмив святом граден втом, что написано 
в книге сей. 


9. ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНЫЕ МОЛИТВА И 
ОБЕЩАНИЕ (22-20-21) 


22:20-21. И заключительное слово 
свидетельства слышит апостол от 
Господа: ЕЙ, гряду скоро! (см. ст. 7, 12). 
Короткой молитвой откликается он на 
него: Аминь. Ей, гряди, Господи Инсусе! 

Завершив изложение данного ему ве- 
личайшего откровения, Иоанн произно- 
сит последние слова благословения: Бла- 
годать Господа нашего Иисуса Христа со 
всеми вами. Аминь. Кратким этим бла- 
гословением, столь часто встречающим- 
ся на страницах Нового Завета, и за- 
вершается Слово Божис. 

Для тех, кто верят, что, придя на 
землю впервые, Христос принес людям 
спасение, последние слова книги Откро- 
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второго пришествия — сцелью полногои 
окончательного избавления верующих. 
Откровением Иисуса Христа эта книга 
начинается, и заканчивается она утвер- 
ждением скорого Его возвращения. 

Пожалуй, ни в одной из других книг 
Библии не противопоставлены друг дру- 
гу столь резко благословенное множе- 
ство святых ин погибшие, будущее кото- 
рых ужасно. И ни в одной из них не 
говорится столь ясно об ожидающих мир 
судах Божиих, с одной стороны, и о 
вечном блаженстве верующих — с дру- 
гой. 

Как печально, что столь многие не 
обращают должного внимания на эту 
книгу и лишают себя возможности про- 
никнуть в глубину изложенных в ней 
истин. Тем самым они обедняют и свое 
духовное знание и упование свое на 
Иисуса Христа. Те же дети Божии, ко- 
торые в состоянии оценить обетования, 
содержащиеся в Откровении, с чувством 
присоединятся к молитве Иоанна: 

ЕЙ, гряди, Господи Иисусе! 
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